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Vorrede. 


Die Mission und Ausbreitung der christlichen Religion in den 
ersten drei Jahrhunderten ist monographisch bisher nicht be- 
schrieben worden. Wir besitzen fiir die alteste Epoche der 
Kirchengeschichte Darstellungen der dogmengeschichtlichen Ent- 
wicklung und des Verhialtnisses von Kirche und Staat — unter 
den letzteren die vortreffliche von Neumann —, aber die Missions- 
geschichte ist vernachlissigt geblieben. Die Schwierigkeit der 
Erhebung und der Abgrenzung des Stoffs und die noch gréferen 
Schwierigkeiten, das geographisch-statistische Material zu sammeln 
und zu sichten, mégen abgeschreckt haben. Der auf den folgen- 
den Blattern dargebotene erste Versuch bittet um freundliche 
Beurteilung. Die Nachfolger — an solchen wird es nicht fehlen 
~— werden es besser machen kénnen. Zur Erliuterung habe ich 
einige Bemerkungen vorauszuschicken: 

Die alteste Missionsgeschichte der Kirche ist unter Legenden 
begraben oder vielmehr durch eine tendenziédse Geschichte ersetzt 
worden, die sich in wenigen Jahrzehnten in allen Lindern des 
Erdkreises abgespielt haben soll. An dieser Geschichte ist mehr 
als tausend Jahre hindurch gearbeitet worden — denn die 
Legendenbildung in Bezug auf die apostolische Mission beginnt 
schon im ersten Jahrhundert und hat noch im Mittelalter, ja bis 
in die Neuzeit hinein gebliiht; ihre Wertlosigkeit ist jetzt allge- 
mein anerkannt. Ich habe diese Geschichte in meiner Darstellung 
kaum gestreift; denn die kritische Untersuchung der Quellen ist 
durchweg als vollzogen vorausgesetzt. Alles das, was hier aus 
den apokryphen Apostelgeschichten, den provinzialen und lokalen 
Kirchenlegenden, aus den Bischofslisten und den Martyrerakten 
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nicht aufgenommen bez. nicht erwahnt ist, ist als unbrauchbar 
weggelassen; aber in Bezug auf das zuverlassige Material ist Voll- 
stiindigkeit angestrebt. Wirkliche Schwierigkeiten boten nur die 
Martyrer-Akten und -Uberlieferungen. Eine oder die andere 
Stadt ist aus ihnen meinen Listen vielleicht noch hinzuzufiigen; 
aber ihre Zahl ist sicher eine sehr geringe. Leider versagen die 
Inschriften fast ganz; denn datierte christliche Inschriften aus der 
yorkonstantinischen Zeit sind selten, bei den nicht-datierten aber 
ist Sicherheit, daB eine Inschrift dem dritten Jahrhundert angehért 
und nicht dem vierten, nur in wenigen Gruppen von Fallen zu 
erreichen. Fir eine umfangreiche Klasse ferner kann der christ- 
liche Ursprung nur vermutet, aber zur Zeit noch nicht bewiesen 
werden. 

Da das apostolische Zeitalter der Kirche in seinem ganzen 
Umfange unter den Gesichtspunkt der Missionsgeschichte fallt, so 
kénnte man eine ausfiihrliche Darstellung desselben hier erwarten. 
Eine solche ist nicht gegeben; man findet sie in vielen Werken, 
vor allem bei Weizsaicker; ich habe nach ihm Paulus als 
Missionar nicht noch einmal schildern wollen, sondern mich auf 
Grundziige beschrinkt. Was geboten ist, muB sich selbst recht- 
fertigen. Der Versuch, in einer Folge von Lingsschnitten den 
Problemen gerecht zu werden, schien mir hier am Platze, nicht 
nur um Wiederholungen zu yermeiden, sondern vor allem um die 
Hauptlinien und die Hauptkrifte der christlichen Religion ein- 
heitlich und scharf hervortreten zu lassen. Die einzelnen Kapitel 
sind so gefabt, da sie fiir sich gelesen werden kénnen; aber die 
Hinheitlichkeit des Ganzen hat dadurch, hoffe ich, nicht gelitten. 

Die fiir diese Darstellung der alten christlichen Missions- 
geschichte gewihlte Basis ist nur so breit, als meine allgemeinen 
Geschichts- und Religionskenntnisse reichen, also recht schmal. 
Man suche daher in dem Buche nicht Aufschliisse tiber die grie- 
chische und rémische Religionsgeschichte, iiber uralte Mythen 
und iiber neue Kulte, iiber Rechtsverhiltnisse und Administrationen: 
daritber wissen andere besser Bescheid. Ich habe mich seit Jahr- 
zehnten lediglich bemiiht, die Ziune, die uns trennen, zu ent- 
fernen und von den Nachbarn soviel zu lernen als nétig ist, um 
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das richtige Maf der Erscheinungen auf dem Gebiete der Kirchen- 
geschichte nicht zu verfehlen und Abgeleitetes nicht fiir Originales 
auszugeben. 

Was die antike Geographie und Statistik betrifft, so habe 
ich von den einschlagenden Untersuchungen eingehender Kenntnis 
genommen, als das Buch es verrat. Leider ergeben die Arbeiten 
zur Bevélkerungsstatistik des Altertums so widersprechende und 
daher unbrauchbare Resultate, dafi ich zuletzt, verzweifelnd, 
nahezu alles beiseite gelassen habe. Nur ein kleiner Rest absolu- 
ter Statistik ist im~ ersten Kapitel des ersten Buchs und in den 
Schlufausfiihrungen stehen geblieben. Nach den Karten im Corpus 
Inseriptionum Latinarum, den Kartchen im 5. Bande der ,,.Rémi- 
schen Geschichte“ Mommsens, nach Kieperts ,Formae orbis 
antiqui*, soweit dieselben erschienen sind, und einigen anderen 
Hiilfsmitteln habe ich die Stidte und Platze identifiziert und 
keine Ortschaft, die ich dort nicht gefunden habe — von ein 
paar vorstidtischen Dérfern abgesehen —, ohne Bemerkung auf- 
genommen. Urspriinglich hatte ich die Absicht, dem Buche 
Karten beizugeben, und habe nur ungern darauf verzichtet. Aber 
ich muBte mich davon iiberzeugen, dafi sie, wie man es auch 
anfinge, ein falsches Bild bieten miissen; denn unser Material ist 
bis zum Jahre 325 fiir die verschiedenen Provinzen zu ungleich, 
mit der Eintragung lediglich der Stadte, in denen Christen vor 
Konstantin nachweisbar sind, ist wenig gewonnen, und die Dichtig- 
keit der Christen in den verschiedenen Provinzen durch Farben 
anzugeben, habe ich nicht gewagt. Erst fiir das 4. Jahrhundert 
lassen sich Karten zeichnen, und dabei kann auf die frithere Ge- 
schichte Riicksicht genommen werden. — Auf die Hinteilung der 
Provinzen und den Wechsel der Hinteilungen hatte ich kaum 
irgendwo AnlaB, einzugehen. Eine Darstellung der Verfassungs- 
geschichte der Kirche darf sie nicht bei Seite lassen, aber ich 
habe Fragen der Verfassung nur herbeigezogen, wo es unver- 
meidlich war. Uberhaupt war mein Absehen darauf gerichtet, 
mich so kurz wie méglich zu fassen, die Grenzen der Aufgabe 
scharf zu ziehen und lingst Erledigtes nicht um der Vollstindig- 
keit oder um der Bequemlichkeit des Lesers willen noch einmal 
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zu erortern. Die Ausbreitungsgeschichte des Christentums in den 
einzelnen Provinzen ist nur in Umrissen gegeben. Wer hier tiefer 
eindringen will, mu8 mit Ramsay in Phrygien oder mit den 
franzésischen Gelehrten in Afrika graben oder sich mit Duchesne 
in die alten Bischofslisten versenken, freilich — fiir die ersten 
drei Jahrhunderte wird die Ausbeute iiber das hier Gebotene 
hinaus gering sein. 

Die litterarischen Quellen, welche uns fiir die alteste Missions- 
geschichte des Christentums zu Gebote stehen, sind liickenhaft, 
aber wie umfangreich sind sie, wenn man sie mit dem vergleicht, 
was fiir die Geschichte der anderen Religionen im rémischen 
Reiche vorhanden ist! Sie erméglichen den Versuch einer zu- 
sammenhangenden und in allen Hauptpunkten geschlossenen Dar- 
stellung der Mission und Ausbreitung der christlichen Religion, 
und sie gestatten ein begriindetes Urteil dariiber, warum diese 
Religion im Reiche zum Siege gekommen ist und wie dieser Sieg 
beschaffen war. Eine Reihe von Fragen freilich bleibt ungelést; 
zu ihnen gehébren auch solche, an die jeder zuerst denkt, wenn 
er der Missionsgeschichte niiher tritt. 

Kinige frither von mir verfa8te Abhandlungen zur Missions- 
geschichte sind in erweiterter und verbesserter Gestalt in dieses 
Buch aufgenommen worden. Ich habe sie an ihrem Orte kennt- 
lich gemacht. 

Meinem verehrten Freunde, Professor Imelmann, spreche 
ich herzlichen Dank aus fiir den wirksamen Anteil, den er wihrend 
der Drucklegung an diesen Blittern genommen hat. 


Berlin, den 4. September 1902. 
A. Harnack. 
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Erstes Buch. 


Einleitung. 


Erstes Kapitel. 


Das Judentum, seine Verbreitung und Entschrankung. 


Die Synagogen in der Diaspora sind nicht nur, wie Tertullian 
bezeugt, die ,,fontes persecutionum“ fiir die jugendliche Christen- 
heit gewesen, sondern zugleich auch die wichtigsten Voraus- 
setzungen fiir die Entstehung und das Wachstum christlicher 
Gemeinden im Reiche. Das Netzwerk der Synagogen stellt die 
Mittelpunkte und Linien der christlichen Propaganda im voraus 
dar. Die Mission der neuen Religion, im Namen des Gottes 
Abrahams und Moses’ unternommen, fand bereits ein fiir sie be- 
stelltes Feld. 

Eine Ubersicht tiber die Verbreitung des Judentums in den 
Anfangen unserer Zeitrechnung ist dfters gegeben worden, zuletzt 
mit besonderer Sorgfalt von Schiirer.1) Uns interessieren hier 
folgende Punkte: 

(1) Juden gab es in den meisten, jedenfalls in allen am 
Mittelmeer und in dessen Umgebungen gelegenen Provinzen des 
rémischen Reichs sowie am schwarzen Meere, éstlich tiber Syrien 
hinaus in kompakten Massen in Mesopotamien, Babylonien und 


Medien.?) 


1) Geschichte des jiidischen Volks, Bd. IIL *, 8. 1—38. 

2) Zusammenfassende Zeugnisse tiber die Verbreitung des Judentums im 
Reich stehen bei Philo (Legat. 36 und Flacc. 7), in der Apostelgeschichte 
(2, 9 ff.) und bei Josephus (Bell. I, 16,4; VI, 3, 3; Apion II, 39). Die Behaup- 
tung des Josephus: ovx éorw ént ris otxovuéyns Onuos 0 uy Moigay 1 LEreQay 
#ywy, ist schon mehr als 200 Jahre friiher von einem jtidischen Sibyllen- 
Orakel ausgesprochen worden (Orak. III, 271: 1éo« dé yaia oétev mAyjons xel 
naoa $cédcoon). Kin bereits im J, 139/188 vor Chr. abgefates Rundschreiben 
des rémischen Senates zum Schutz der Juden ist an die Kénige von Aegypten, 
Syrien, Pergamum, Kappadocien und Parthien, ferner nach Sampsame 

1 
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(2) Am zabtreichsten waren sie in Syrien*), sodann in Agypten 
(in allen Nomen bis; nach. Ober~Agypier -hinauf), in Rom und 
den kleinasiatischen.Provinzea?). Wie “stark sie in alle lokalen 
Verhaltnisse eingedrungen waren, zeigen hesonders. die. auf das 
letztgensinnte: Gebiet sick beziehendert Zevgnisse, “Hier: sowie am 
Nordufer ‘des schwarzen Meeres haben ‘sie auch an den Religions- 
mischungen Teil genommen (Kult ,,des héchsten Gottes“ und 
des Gottes ,,Sabbatistes“), und fiir Syrien ergibt sich dasselbe, 
wenn auch nicht so deutlich aus direkten Zeugnissen, so doch 
indirekt aus der Vorgeschichte des christlichen Gnosticismus. In 
Afrika von der Proconsularis bis nach Mauretanien waren sie an 
der Kiiste nicht sparlich.*) In Lyon scheint es zur Zeit des 


(Amisus?), Sparta, Sikyon (im Peloponnes), Delos, Samos, der Stadt Gortyna, 
Karien mit Myndus, Halikarnass und Knidus, nach Kos und Rhodus, der Land- 
schaft Lycien mit Phaselis, Pamphylien mit Side, der phénicischen Stadt 
Aradus und nach Cyrene und Cypern gerichtet. Bereits z. Z. des Sulla hat 
Strabo geschrieben (bei Josephus, Antigq. XIV, 7, 2): es méoav modw dn 
magednivder, zai tomoyv ovx éott Oadiws Evosiv THs oizovusrys OS ov MAQadE- 
dextal tovto 16 gvdoy und’ éenixoarettae vm’ «vtov. Fiir die intensive Ver- 
breitung des Judentums ist das Zeugnis Seneca’s besonders lehrreich (bei 
August., de civit. dei VI, 11): ,cum interim usque eo sceleratissimae gentis 
consuetudo convaluit, ut per omnes iam terras recepta sit; victi victoribus 
leges dederunt.“ 

') Besonders die groBe Anzahl der Juden in Antiochien wird hervor- 
gehoben. 

*) Philo, Legat. 33: “Iovdetou xa éExdotny nodw sisi neundndsic ‘Aoias 
te xei Sugiac. Das ,éxcoryy* empfaingt seine Bestiitigung durch zahlreiche 
partikulare Zeugnisse, fiir Cicilien z. B. durch Epiphanius (haer. 30, 11). Hier 
heiBt es von dem ,Apostel*, der vom jiidischen Patriarchen gesandt war, 
um in Cicilien bei den Juden die Abgaben zu sammeln: 6s évedGur éxeioe 
no éncorng nodsws ris Kihixias re endéxara xvid. siséngattey. — Uber die 
Verbreitung des Judentums in Phrygien und den Nachbarprovinzen (auch 
in dem innersten Gebiete) s. die beiden groBen Werke von Ramsay, ,The 
cities and bishoprics of Phrygia“ und Historical Geography of Asia Minor‘, 
sowie desselben Aufsatz im ,Expositor* 1902 Jan.: ,The Jews in the Graeco- 
Asiatic cities‘. Wo in jenen Gegenden Inschriften in gréBerer Zahl gefunden 
worden sind, sind stets jiidische unter ihnen. Welche Rolle das jiidische 
Element in dem pisidischen Antiochien gespielt hat, zeigt Act. 18, s. be- 
sonders v. 44 und v. 50 (04 “Iovdaror MaQWTQLYEY Te CEBoUsvas yuYaizas TES 
evoynwores xa Tovs MeWrous THS MOAEws), Aus dem Martyrium des Polykarp 
und des Pionius geht die Bedeutung des jiidischen Elements in Smyrna, her- 
vor: das StraBenbild der Stadt war an jiidischen Feiertagen ein veriindertes. 
»Von der Ausdehnung und der Bedeutung der Juden Kleinasiens zeugt u. a. 
der Versuch, den unter Augustus die jonischen Griechenstiidte, es scheint 
nach gemeinschaftlicher Verabredung, machten, ihre jiidischen Gemeinde- 
genossen entweder zum Riicktritt von ihrem Glauben oder zur vollen UWher- 
nahme der biirgerlichen Lasten zu nétigen‘ (Mommsen, Rim. Gesch. VS8.489 ry 


, .')S. Monceaux, Les colonies juives dans l'Afrique romaine.(Rev. des 
Ktudes juives, 1902). Jiidische Gemeinschaften sind nachgewiesen fir Kar- 
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Trendius nicht viele Juden gegeben zu haben.!) Doch kénnen sie 
im siidlichsten Gallien, wie spiitere Quellen beweisen, nicht spiir- 
lich gewesen sein, und in Spanien waren sie zahlreich und machtig, 
wie aus den Beschliissen der Synode von Elvira um das J. 300 
hervorgeht. Endlich werden wir annehmen diirfen, daB sie in 
der ilteren Kaiserzeit in Italien — abgesehen von Rom und 
Siiditalien, wo sie sehr verbreitet waren — nicht eben zahlreich 
gewesen sind, wenn auch einzelne Synagogen selbst in Oberitalien 
damals nicht fehlten. Es folgt das aus der Kulturgeschichte 
Italiens und wird durch die Tatsache bestitigt, da® alte jiidische 
Inschriften auBerhalb Roms und Siiditaliens selten bez. un- 
sicher sind. 

(3) ZiffermaBig liBt sich die Menge der Juden in der Dia- 
spora nur schlecht bestimmen. Was wir an Zahlangaben be- 
sitzen, ist folgendes: Von den Juden in Babylonien sagt Josephus, 
es seien ,nicht wenige Myriaden“, bez. ,unzihlige Myriaden“ da- 
selbst.2) Derselbe erzaihlt*), in Damaskus seien zur Zeit des 
groBen Kriegs 10000 Juden niedergemetzelt worden; an einer 
anderen Stelle (in demselben Buch) schreibt er ,18000“.4) Von 
den fiinf Stadtteilen Alexandriens hieBen nach Philo®) zwei ,die 
jiidischen“, weil sie gréStenteils von Juden bewohnt waren; doch 
fanden sich Juden auch in anderen Stadtteilen. Philo schatzt 
ihre Gesamtzahl in Agypten (bis an die Grenzen Athiopiens“) auf 
nicht weniger als 100 Myriaden = eine Million.*) Bereits in der 
Zeit Sullas bildeten die Juden der Cyrenaica nach Strabo") eine 
der vier Klassen der Bevélkerung (neben Biirgern, Bauern und 
Metéken). In dem grofen Aufstand unter Trajan sollen sie 
220000 Ungliubige daselbst hingeschlachtet haben*); zur Rache 
wurden von Marcus Turbo ,,viele Myriaden“ von ihnen getitet.®) 
Die Juden- Revolution erstreckte sich auch auf Cypern; dort 
sollen 240 000 Nicht-Juden von ihnen gemordet worden sein.!°) 
In Bezug auf die Anzahl der Juden in Rom finden wir die An- 
gaben, daf im J. 4 vor Chr. 8000 rémische Juden eine aus 


thago, Naro, Hadrumet, Utica, Hippo, Simittu, Volubilis, Cirta, Auzia, Sitifis, 
Caesarea, Tipasa, auch in Oea. 

1) Daher kennt er auch allem Anschein nach keine Judenchristen aus 
eigener Anschauung. i 

2) Antiq. XV, 3,1 bez. XI,5,2. Nach Antig. XII, 3,4 hat Antiochus 
der GrofBe 2000 Familien aus der Zahl dieser Juden in Phrygien und Lydien 
angesiedelt. 

3) Bell. Jud. I, 20,2. — 4) A. a. O. VII, 8, 7. — 5) In Flace. 8 

6) In Flace. 6. — 7) Bei Josephus, Antig. XIV, 7, 2. 

8) Dio Cassius LXVIII, 32. — *) Euseb., h. e. IV, 2. ! 

10) Dio Cassius 1. c. Ebenderselbe erzihlt (LXIX, 14), in dem Barkochba- 
Aufstand seien 580000 Juden in Palastina gefallen. 

1% 
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Palastina kommende Judendeputation verstirkt haben‘), ferner 
daB, als Tiberius die ganze Judenschaft aus Rom verwies (J. 19 
nach Chr.), 4000 waffenfahige Juden nach Sardinien deportiert 
worden seien. Die letztere Notiz ist deshalb besonders be- 
achtenswert, weil sie sowohl von Tacitus als auch von Josephus 
iiberliefert wird.2) Tiberius hat den Befehl nach dem Sturze 
Sejan’s wieder zuriickgenommen’), und die Juden wurden sofort 
wieder zahlreich in Rom‘); aber unter Claudius im J. 49 wurde 
die Ausweisung erneuert, der Befehl jedoch bald zuriickgezogen, 
da seine Durchfiihrung bedenklich schien, und auf ein Verbot 
der religidsen Versammlungen beschrankt.>) In Rom wohnten 
die Juden besonders in Trastevere, aber auch in anderen Stadt- 
teilen waren sie zu finden, wie denn auch jiidische Kirchhéfe an 
sehr verschiedenen Stellen in der Stadt aufgedeckt worden sind. 


Uberblickt man diese Zahlangaben®), so sind nur zwei von 
Bedeutung, namlich erstlich die Philo’s, dafi die Aagyptischen 
Juden nicht weniger als eine Million stark gewesen sind. Philo’s 
verhidltnismafig genaue Ausdrucksweise (otx dodéovor wvoiddw@y 
éxatov ot thy “AdeEdvdoevay xal tiv yodoay “lovdaiou xatomodrtes 


1) Josephus, Antiq. XVII, 11,1; Bell. II, 6, 1. 

*) Eime Differenz ist aber insofern vorhanden, als Josephus (Antiq. 
XVIII, 3,5) nur von Juden spricht, Tacitus (Annal. II, 85) aber schreibt: 
,Actum et de sacris Aegyptiis Judaicisque pellendis factumque patrum con- 
sultum, ut quattuor milia libertini generis ea superstitione infecta, quis 
idonea aetas, in insulam Sardiniam veherentur, coercendis illic latrociniis et, 
si ob gravitatem caeli interissent, vile damnum; ceteri cederent Italia, nisi 
certam ante diem profanos ritus exuissent.“ Die Ausweisung wird auch von 
Sueton (Tiber. 36) berichtet: ,Externas caeremonias, Aegyptios Judaicosque 
ritus compescuit, coactis qui superstitione ea tenebantur religiosas vestes 
cum instrumento omni comburere. Judaeorum juventutem per speciem sa- 
cramenti in provincias gravioris caeli distribuit, reliquos gentis ejusdem vel 
similia sectantes urbe summovit, sub poena perpetuae servitutis nisi obtem- 
perassent.“ 

*) Philo, Legat. 24. — 4) Dio Cass. LX, 6: MAgovacurtss avd, 

*) Die Quellen widersprechen sich hier: Die Apostelgeschichte (18, 2), 
Sueton (Claud, 25) und Orosius (VII, 6, 15) — der letztere unter urtiimlicher 
Berufung auf Josephus, der iiber den Vorgang schweigt — sprechen von 
emem formlichen (und durchgefiihrten) Ausweisungsbefehl, Dio Cassius aber 
(LX, 6) schreibt: tovc re ‘lovdeiovs adeovéoavrac anc, wore yakends ey 
cvev Tagayis UNO Tod dyhov opaY Tis MdAEws sloxdjval, ove kijhace usv, TO 
dé dy nareiw Biw yowusvous exéhevos Un ovvedooitesder. Zwei so treffliche 
Zeugen wie Lucas und Sueton durch Dio Cassius zu beseitigen, geht m. E, 
nicht an. Auch Schiirer's Ausweg (III 8. 32), eine blo& beabsichtigte Aus- 
weisung anzunehmen, befriedigt noch nicht. Der Befehl mu8 wirklich er- 
gangen, sehr bald aber, nachdem die Juden Garantien gegeben hatten, durch 
das Versammlungsverbot ersetzt worden sein. 

__*) Eine Reihe von Zahlen, die Josephus sonst noch angibt, habe ich 
bei Seite gelassen, da sie ganz unbrauchbar sind, 
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ad to} mods Aipiny xaraBadnod Méxor th” doiwy Aidonias), 
zusammengehalten mit der Tatsache der piinktlich gefiihrten 
Steuerlisten in Agypten, macht es wahrscheinlich, dai wir es 
hier mit keiner phantastischen Zahl zu tun haben. Auch erscheint 
die Zahl selbst nicht zu hoch, wenn man bedenkt, daB die ganze 
Judenschaft Alexandriens mit eingeschlossen ist. Da die Be- 
volkerung Agyptens (z. Z. des Vespasian) 7—8 Millionen Seelen 
betragen hat, so wird die Judenschaft ein Siebentel oder ein 
Achtel (etwa 13 °/o) ausgemacht haben.') Nur fiir Syrien werden 
wir einen noch héheren Prozentsatz jiidischer Bevélkerung an- 
nehmen miissen?); in allen anderen Provinzen des rémischen 
Reichs wird ihre Zahl geringer gewesen sein. 

_ Die zweite Stelle von Belang ist die Angabe, da8 Tiberius 
4000 waffenfihige Juden nach Sardinien deportiert hat — Juden, 
nicht Juden und Agypter, wie Tacitus sagt; denn das bestimmte 
Zeugnis des Josephus wird hier durch Sueton unterstiitzt (s. 0.), 
der zuerst auch von Juden und Agyptern spricht, dann aber 
spezialisierend hinzufiigt: ,Iudaeorum iuventutem per speciem 
sacramenti in provincias gravioris caeli distribuit.“ Viertausend 
waffenfahige Manner entspricht einer Gesamtzahl von mindestens 
10000 Menschen.?) So grof8 etwa war damals die Judenschaft 
in Rom. Diese Berechnung stimmt freilich schlecht zu der an- 


1) Vgl. Mommsen, Rom. Gesch. V 8.578. Pietschmann in Pauly- 

Wissowa’s Encyklop. I Col. 990f. Beloch, Die Beviélkerung der griechisch- 
rémischen Welt 8. 258f., bezweifelt die Angabe des Josephus (Bell. II, 16, 4), 
die aigyptische Bevélkerung sei zur Zeit Nero’s 71/. Millionen Seelen stark 
gewesen, und will nur etwa 5 Millionen gelten lassen. Hinen durchschlagenden 
Grund gegen Josephus hat er nicht angefiihrt. Da er aber auch Philo’s 
Nachricht, die agyptische Judenschaft sei eine Million Seelen stark ge- 
wesen, fiir tibertrieben hilt, so wird auch er gegen die Annahme, die Juden- 
schaft Agyptens habe etwa 13%) der Gesamtbevélkerung betragen, nichts ein- 
wenden. Die GréBe der Stadt Alexandrien schitzt Beloch (einschheSlich 
der Sklaven) auf etwa eine halbe Million. Unter ihnen werden gegen 
200000 Juden gewesen sein, da die Judenschaft Alexandriens etwa zwei 
Fiinftel der Bevélkerung betrug. 
2) Josephus, Bell. VII, 3,3: To ‘Iovduiwy yévos odd uév xara maou ry 
oixzovuéyny napsomaoras Tots Emtywoiors, nasiotoy dé TH Zvei¢. Beloch (S. 242 ff, 
507) schitzt die Bevélkerung Syriens z. Z. des Augustus auf etwa 6 Millionen, 
z. Z. des Nero auf etwa 7 Millionen, die Antiochiens auf nahe 300000 freie Hin- 
wohner (z. Z. des Augustus). Da der Prozentsatz der Juden in Syrien (und 
speziell in Antiochien) gréBer war als der in Agypten (etwa 130), so ist fir 
‘Syrien z. Z. Nero’s sicher mehr als eine Million Juden anzunehmen. 

8) Ich setze dabei voraus, daB, wie bei jeder eingewanderten Be- 
volkerung, die Zahl der Manner sehr viel gréBer gewesen ist als die der 
Frauen, rechne zu den 4000 waffenfiihigen Minnern noch 2000 Knaben und 
Greise minnlichen Geschlechts und nehme ca. 4000 Personen weiblichen Ge- 
schlechts an. 
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deren Nachricht, 23 Jahre friher hatten 8000 rémische Juden 
eine palistinensische Deputation verstirkt. Josephus hat entweder 
die jiidische Kopfzahl hier eingesetzt oder er hat sehr stark tiber- 
trieben. In Bezug auf die Bevélkerung der Stadt Rom zur Zeit 
des Augustus (5 vor Chr.) ist die Zahl von 320 000 Plebejern mann- 
lichen Geschlechts tiber zehn Jahre die zuverlassigste Angabe. 
Diese Zahl fiihrt bei der notorischen Minoritét der Frauen in Rom 
auf etwa 600 000 Einwohner (ohne die Sklaven).*) Die etwa 10000 
Juden reprisentierten also ihnen gegentiber etwa den 60. Teil der 
Bevilkerung.*) Tiberius hat die GewaltmaBbregel, sie auszuweisen, 
noch gewagt; Claudius hat, dreifig Jahre spater, das Experiment 
zu wiederholen versucht, aber nicht durehzufiihren vermocht. 

Daf die Judenschaft in Rom nach der Zeit der grofen Auf- 
stinde und Kriege unter Vespasian, Titus, Trajan und Hadrian 
noch erheblich gewachsen ist, ist schwerlich anzunehmen; denn 
in vielen Provinzen des Reichs waren die Juden dezimiert, und 
das mute einen Riickschlag auf die Judenschaft in Rom aus- 
iiben. Bestimmtes ist jedoch nicht bekannt. 

Betrug die Judenschaft in Agypten etwa eine Million, in 
Syrien noch etwas mehr; rechnet man auf Palistina etwa 700000 
Juden — heute leben dort etwa 600[650]000 Menschen; s. Ba- 
deker’s Palistina, 1900 S. LVIT —, so wird man jedenfalls 
nicht zu hoch greifen, wenn man die Juden in allen tibrigen 
Gebieten (die kleinasiatischen, griechischen, die in der Cyrenaica, 
ferner in Rom, Italien, Gallien und Spanien etc.) zusammen auf 
etwa anderthalb Millionen anschligt. Es ergiebt sich also eine 
Gesamtsumme von etwa 4—4'/. Millionen Juden. Eine sehr auf- 
fallende und auf den ersten Blick alle Bevélkerungsberechnungen 
in Frage stellende Beobachtung ist es nun aber, daf — nach 
Beloch — die Bevélkerung im ganzen rémischen Reich zur Zeit 
des Todes des Augustus etwa 54 Millionen betragen! haben soll 
und dai doch die Juden im Reich um diese Zeit nicht unter 
4—4'/, Millionen geschitzt werden kénnen. Selbst wenn man 
die Beloch’sche Ziffer auf 60 Millionen erhéht, wie kénnen 
die Juden 7° der ganzen Bevélkerung betragen haben? Ent- 
weder ist unsere Berechnung falsch — Irrtiimer sind auf die- 
sem Gebiete fast unvermeidlich — oder die Propaganda des 
Judentums ist in den Provinzen eine sehr starke gewesen; denn 
aus der Fruchtbarkeit der Juden allein erklirt sich die hohe Zahl 


*) Vgl. Beloch S. 292ff. Seine Zahl 500000 scheint mir zu niedrig 
georiffen. 


*) Mit den Peregrinen und Sklaven wird die Gesamtzahl auf etwa 
8—900000 zu veranschlagen sein (nach Beloch héchstens 800000). 
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der Diaspora-Juden schlechterdings nicht. Man wird wohl an- 
zunehmen haben, daf} sehr zahlreiche Heiden“, besonders stamm- 
verwandte Semiten niederen Standes scharenweise zur Religion 
Jahveh’s tibergegangen sind.1) Die Juden der Diaspora waren 
nur teilweise wirkliche Juden. War aber das Judentum im Reich 
wirklich so stark, da es etwa 7%) der Bevélkerung zur Zeit des 
Augustus umfabte, so begreift man erst seinen grofen Hinflu8 und 
seine soziale Bedeutung. Auch fiir das Verstindnis der Propa- 
ganda und Ausbreitung des Christentums ist es wichtig zu wissen, 
da die Religion, unter deren ,umbraculum“ es in die Welt 
hinaustrat, nicht nur intensiv sehr bedeutend war, sondern auch 
extensivy einen betrichtlichen Bruchteil der Bevélkerung umfaBte. 
Unsere Ubersicht wire unvollstiéndig, wenn wir nicht, sei es 
auch nur in aller Kiirze, auf die Art der Propaganda des Juden- 
tums im Reich einen Blick wiirfen?); denn das Christentum hat 
seinen Missionseifer mindestens zum Teil von dem Judentum ge- 
erbt. Bei der Propaganda des Christentums werde ich iiberall, 
wo die Mittel, welche gebraucht wurden, von den Juden iiber- 
nommen sind, auf die jiidische Mission zuriickkommen. Ich be- 
schranke mich hier daher auf einige allgemeine Bemerkungen. 
Dafii eine Religion, welche eine so starke Scheidewand 
zwischen sich und allen anderen Religionen aufrichtete und in 
ihrer praktischen Darstellung und in ihren VerheiSungen so innig 
mit dem Volkstum verbunden war, einen so lebhaften Missions- 
trieb besessen und so grofe Erfolge erzielt hat, ist erstaunlich. 
Letztlich ist dies doch nicht aus Herrschsucht und Ehrgeiz zu 
erklaren, sondern ist ein Beweis, dafi das Judentum als Reli- 
gion durch innere Umbildung bereits entschrinkt war. 
Der Jude fiihlte stolz, daf er der Welt etwas zu sagen habe 
und etwas bringen miisse, was die ganze Menschheit angehe — 
den einen geistigen Gott, Schépfer Himmels und der 
Erde, und sein heiliges Sittengesetz —, und aus diesem 
BewuBbtsein heraus (Rom. 2, 19f.) empfand er die Missionsver- 
pflichtung. Die jiidische Propaganda im Reich war pri- 
mar die Verkiindigung des einen Gottes, seines Sitten- 
gesetzes und seines Gerichts; alles iibrige trat ihr gegeniiber 
zuriick. Mochte es auch in vielen Fallen auf bloBen Seelenfang 
abgesehen sein (Matth. 23, 15): es war dem Judentum doch ernst 
damit, die stummen Gétzen zu stiirzen und die Heiden zur An- 


1) Seit dem Edikt des Pius, welches die Beschneidung von Nichtjuden 
aufs strengste verboten hatte (vgl. auch schon das Edikt Hadrians), miissen 
die férmlichen Ubertritte aufgehdrt haben oder ganz selten geworden sein; 


ef. Orig. ¢. Cels. II, 13. 
2) Man vgl. hier die Darstellung Schiirer’s, a. a. O. II1* 8. 102ff 
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erkennung des Schépfers und Richters zu bewegen; die Ehre des 
Gottes Israels war dabei beteiligt. 

Von hier aus ist eine Erscheinung zu beurteilen, welche 
mifSdeutet wird, wenn man sie aus scheinbaren Analogien er- 
klirt — die verschiedenen Stufen und Formen des jiidischen 
Proselytismus. In anderen Religionen stammen diese Differen- 
zierungen in der Regel aus dem Bestreben, den Proselyten die 
sittlichen Anspriiche, welche die Religion stellt, zu erleichtern. 
Dieser Grund ist hier nicht, jedenfalls nicht allein, maigebend 
gewesen, vielmehr blieb die sittliche Forderung unverandert. 
Entscheidend war, da8 man die kultischen und zeremoniellen 
Forderungen herabsetzte, weil man die Anerkennung Gottes 
fiir die Hauptsache hielt. Die verschiedenen Arten des jiidi- 
schen Proselytismus ergaben sich fast auschlieflich aus dem ver- 
schiedenen Mafe der Observation der gesetzlich-zeremoniellen 
Vorschriften. Erleichtert wurde freilich diese schéne Weitherzig- 
keit durch den Umstand, daS selbst der geborene Jude, sobald 
er den Boden Palistinas verlassen hatte, eigentlich nur ein Pro- 
selyt war; denn nicht nur der Opferkultus fiel fiir ihn fort, sondern 
auch viele andere Gebote konnten in der Fremde nicht oder doch 
nur sehr ungeniigend beobachtet werden. Mit der inneren Neu- 
tralisierung, der der Opferkultus im Judentum bereits seit 
Menschenaltern allmihlich — auch bei den Pharisiiern — verfiel, 
traf die historische Situation zusammen, dafi die bei weitem 
gréBere Hilfte der Anhinger dieser Religion unter Bedingungen 
lebte, die sie dem Opferkultus lingst entfremdet hatten. Dies 
machte sie dann in der ganzen Peripherie ihres geistigen Daseins 
fiir fremde Kultweisheit und Philosophien zuginglich, und so ent- 
standen die griechisch-jiidischen und die persischen Mischformen, 
die freilich in einigen Erscheinungen auch den Monotheismus in 
Frage stellten. Die Zerstérung des Tempels durch die Rimer 
zerstérte in Wahrheit nichts; sie kann wie ein organisches Er- 
eignis in der Geschichte dieser Religion aufgefakt werden. Die 
Frommen tiiuschten sich, wenn sie die Wege Gottes an diesem 
Punkte fiir unbegreiflich hielten. 

Im Reiche wufte man es lingst nicht anders: die Juden 
haben eine bildlose Gottesverehrung, und sie haben keine Tempel. 
Mochte beides der rohen Masse noch anstiBiger und veriichtlicher 
sein als die Beschneidung, das Sabbathgebot, das Verbot des 
Schweinefleisches u. s. w. auf die Gebildeten machte es einen 
tiefen Hindruck. Die jiidische Religion schien durch diese Ziige, 
zusammen mit dem Monotheismus, auf die Stufe der Philosophie 
erhoben, und da sie doch Religion zugleich war, stellte sie einen 
Typus geistig-geistlichen Lebens dar, der allen verwandten Er- 
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scheinungen iiberlegen war. Es war im Grunde nicht kiinstliche 
Mache, wenn ein Philo und Josephus das Judentum als die phi- 
losophische Religion darstellten — diese Art Apologetik entsprach 
der Sache, wie sie empfunden werden mute —, und als die philo- 
sophische Religion, ausgestattet zugleich mit ,dem altesten Buch 
der Welt“, hat das Judentum seine grofe Propaganda entfaltet. 
‘Was Josephus*) von den Zustiinden in Antiochien erzihlt: ,,Die 
Juden zogen dort fortwihrend eine grofe Menge Griechen zu 
ihren Gottesdiensten heran und machten sie in gewissem Sinn zu 
einem Bestandteil ihrer selbst“ — gilt von der gesamten Mission 
des Judentums. Die Zugehérigkeit zum Judentum seitens der 
Griechen und Rémer durchlief alle méglichen Grade der Stirke, 
von der abergliubischen Aufnahme einiger Riten an bis zur vollen 
Identitat. ,,Gottesfiirchtige* Heiden wurde die Mehrzahl, Pro- 
selyten, d.h. wirklich Juden mit der Verpflichtung, das ganze 
Gesetz zu halten, gewif nur wenige.”?) UnerliSlicher als selbst 
die Beschneidung war fiir die Aufnahme das Taufbad. 


Alles dies ist fiir die der jiidischen Mission nachfolgende 
christliche yon héchstem Belang gewesen; aber mindestens ebenso 
belangreich fiir sie war die empfindliche Liicke, welche die 
jiidische Missionspredigt lieB: ein wahrer Sohn Abrahams kann 
doch der Nicht-Jude mindestens in der ersten Generation nicht 
werden, sein Rang vor Gott bleibt ei untergeordneter, und 
darum bleibt es auch zweifelhaft, in welchem Mafe der Proselyt 
— von den ,,Gottesfiirchtigen“ nicht zu reden — an den herr- 
lichen ZukunftsverheiBungen teilhaben wird. Die Religion, welche 
diese Liicke ausfiillen wird, wird die jiidische Mission aus dem 
Felde schlagen.*) Und wenn sie vollends verkindigt, die Letzten 
wiirden die Ersten werden, wenn sie die Freiheit vom _,,Gesetz“ 
fiir das Normale und Héhere erklirt, die Gesetzesbeobachtung 
aber — im giinstigsten Fall — fiir das eben noch zu Duldende, 
wird sie Tausende gewinnen, wo die friihere Missionspredigt nur 


ty Bell Vil, 9,°9. 

2) Wie sehr die Proselyten mit den geborenen Juden verschmolzen, 
dariiber s. Euseb., h. e. I, 7. 

8) Uber die Abnahme und das Zuriicktreten der jiidischen Mission im 
Reiche nach der zweiten Zerstérung des Tempels sind m. W. zuverlissige 
Untersuchungen noch nicht angestellt worden. Dal das Judentum seit 
dieser Zeit seine Verbindung mit dem Griechentum lockert, um sie allmihlich 
ganz aufzugeben, dab die jiidisch - griechische Literatur plétzlich ganz 
sparlich wird, um bald ganz aufzuhéren, scheint mir eine sichere Tatsache. 
Aber ob hier nur die innere Versteifung des Judentums in Betracht kommt, 
oder ob auch andere Grtinde, z.B. die wachsende Rivalitit des Christen- 
tums, dariiber wage ich kein Urteil. 
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Hunderte gewann.’) Der Propaganda der jiidischen Religion kam 
aber nicht nur ihr hoéherer innerer Wert zu gut, sondern auch die 
grofen sozialen und politischen Vorteile, welche das Bekenntnis 
za derselben brachte. Man vergleiche, was Schiirer (a. a. O. II? 
8. 56—90) iiber die innere Organisation der jiidischen Gemeinden 
in der Diaspora, ferner iiber ihre staatsrechtliche Stellung und 
biirgerliche ,,Gleichberechtigung“ ausgefiihrt hat?), und man wird 
finden, wie vorteilhaft es im rémischen Reiche war, zu einer 
jiidischen Gemeinde zu gehéren. Spott und Geringschiatzung hatte 
man als Jude unter Umstinden allerdings zu ertragen, aber diese 
Unbill wurde wett gemacht durch die reichen Privilegien, die 
man als Anhanger dieser religio licita genof. Besafi man dazu 
noch ein stidtisches Biirgerrecht — es war nicht schwer zu er- 
langen — oder gar das rémische, so war man gesicherter und 
besser situiert als die meisten anderen Reichsangehérigen. Kein 
Wunder daher, daf in Zeiten der Verfolgung Christen zum Juden- 
tum abzufallen drohten*) und daf die Loslésung von den Syna- 
gogen auch wirtschaftlich tief in die Verhiltnisse der geborenen 
Juden, die Christen wurden, eingriff. *) 


Schhefblich noch eine Beobachtung: alle auf den Wegen des 
Verkehrs und Handels importierten Religionen sind zuniachst 
Stadtereligionen und bleiben es eine geraume Zeit. Daf das 
Judentum in der Diaspora durchweg Stidtereligion war, laft sich 
nicht behaupten und ist auch fiir einige groBe Provinzen wider- 


*) Eine bemerkenswerte weltgeschichtliche Parallele zu der Predigt 
des Paulus im Verhiltnis zur Judenpredigt ist die Verktindigung Luthers, da®B 
nicht der Ménch der wahrhaft Vollkommene sei, sondern der im tiitigen Beruf 
lebende Christ. 


*) Auch in der Diaspora stellten sich die jiidischen Gemeinwesen als 
kleine Staaten im Staate, bez. in der Stadt dar; man denke nur an die 
Civilgerichtsbarkeit, die sie austibten, ja selbst in die Kriminalgerichtsbarkeit 
griffen sie tiber. Fiir Palistina besitzen wir noch aus dem 3. Jahrhundert 
den Bericht des Origenes (ep. ad Afric. 14) iiber die Macht des Ethnarchen 
(= Patriarchen), die eine so groBe sei, ,da® er sich in nichts von dem Koénige 
unterscheide*; ,es finden auch heimlich Gerichtsverhandlungen statt nach 
dem Gesetz, und manche werden zum Tode verurteilt, nicht mit Ermiichti- 
gung, aber auch nicht so, da& es dem Herrscher verborgen wire.“ Ahnliches 
wird in der Diaspora geschehen sein. 


*) Doch sind die Zeugnisse dafiir nicht zahlreich. 


*) Durch ihre religidse und nationale Eigenart sowie durch die recht- 
liche Anerkennung, welche dieselbe im Reiche geno, hoben sich die Juden 
auts kriftigste von allen Vélkern, welche der rimische Staat umschloB, ab. 
Dies tritt am schlagendsten darin hervor, da®B sie sogar als ,das zweite Ge- 
schlecht“ bezeichnet worden sind. Wir werden unten nachweisen, da die 
Christen deshalb das dritte Geschlecht genannt worden sind, weil die Juden 
als das zweite galten. 
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legt, in der Hauptsache ist es Stidtereligion geblieben: von Juden 
auf dem Lande wissen wir wenig. 


Solange der Tempel stand, bildete er und die Abgaben, die 
man an ihn entrichtete, ein Band, welches die Juden der Diaspora 
mit Paliastina verband. Spater trat eine rabbinische Behérde an 
die Stelle des jerusalemischen Priesterkollegiums, und sie verstand 
es, die Abgaben weiter zu erheben und zu niitzen. An der Spitze 
jener Behérde stand der Patriarch; eingesammelt wurden die 
Gelder durch ,,Apostel“, welche er aussandte.') Diese , Apostel“ 
scheinen aber auch noch andere Pflichten gehabt zu haben (s. dar- 
tiber spater). 


Inwiefern das Judentum fiir das Evangelium vorbereitet war, 
mag man auch an dem Synkretismus ermessen, zu dem es sich 
nicht nur auf Nebenlinien entwickelt hatte. Die Umwandlung 
einer Volksreligion zu einer Weltreligion kann auf doppelte Weise 
geschehen: durch Reduktion auf groSe Hauptpunkte und durch 
Aufnahme einer Fiille neuer Elemente aus anderen Religionen. 
Beides ist im Judentum gleichzeitig eingetreten. Dariiber wird 
noch zu handeln sein. Aber die wichtigste Vorbereitung ist die 
Reduktion, und sie ist vor allem jener grofen Szene zu ent- 
nehmen, die uns Markus (12, 28—34) aufbewahrt hat — das in 
seiner Einfachheit gréfte religionsgeschichtliche Denkmal, welches 
wir aus der Zeit der Religionswende besitzen: ”) 

,win Schriftgelehrter fragte Jesum: Welches ist das erste 
von allen Geboten? Jesus antwortete: Das erste ist: ,,Hére, 
Israel, der Herr unser Gott ist ein einiger Gott, und du sollst 
lieben den Herrn deinen Gott von ganzem Herzen und von 
ganzer Seele und von ganzem Gemiit und mit aller deiner Kraft‘; 
das zweite ist: ,,.Du sollst deinen Nachsten lieben wie dich selbst“; 
ein gréBeres Gebot als diese beiden giebt es nicht. Und es 
sprach zu ihm der Schriftgelehrte: So ist’s, o Lehrer; richtig hast 
du gesagt, dafi Er ein einiger ist und kein anderer aufer ihm, 
und das ihn Lieben von ganzem Herzen und mit ganzem Sinn 
und mit ganzer Kraft und das Lieben des Nichsten wie sich 
selber ist viel mehr wert als alle Ganz- und Schlachtopfer. Und 


1) Uber den ,Patriarchen‘ s. Schiirer II*S. 77f. Daf der , Patriarch “ 
sich auch persénlich in die Diaspora begeben hat, ist fiir Agypten durch 
Vopise. Saturn. 8 bezeugt. — Uber die ,Apostel* s. Buch III Kapitel 1 sub 
Abschnitt 2. 

2) Man vergleiche dazu als nachste Stufe die dem Paulus beigelegte 
Missionsrede auf dem Areopag. 
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Jesus, da er sahe, daB er verstindig geantwortet hatte, sprach 
zu ihm: Du bist nicht weit vom Reiche Gottes.“ 


Zweites Kapitel. 


Au8ere Bedingungen fiir die universale Ausbreitung 
der christlichen Religion. 


Nur gleichsam in Uberschriften méchte ich angeben, welche 
iuBere Bedingungen die schnelle und weite Ausbreitung der christ- 
lichen Religion in der Kaiserzeit erméglicht oder befordert haben. 
Eine der wichtigsten ist im vorigen Abschnitt bereits genannt, 
die Ausbreitung des Judentums, welche der des Christentums vor- 
angegangen ist und ihr den Weg bereitet hat. Neben ihr kommen 
vor allem folgende Momente in Betracht: 


(1) Die seit den Tagen Alexanders des GrofSen erfolgte und 
sich immer noch fortsetzende Hellenisierung des Orients und 
z.'T. auch des Occidents, bezw. die relative Einheitlichkeit 
in Bezug auf Sprache und Anschauungen, welche durch sie 
geschaffen wurde. Diese Hellenisierung scheint sich erst gegen 
Ende des 2. Jahrhunderts unserer Zeitrechnung erschépft zu 
haben’), erlebte aber im 4. Jahrhundert durch die Verlegung der 
Residenz des Reichs in den Osten auf wichtigen Linien noch eine 
nachtragliche Verstiirkung. Da sich das Christentum sehr schnell 
mit der Sprache und dem Geist des Hellenismus, wenn auch nicht 


*) Untersuchungen dariiber, wann in Rom und im Westen die Fort- 
schritte des Hellenismus, vor allem der griechischen Sprache, abnehmen und 
aufhéren, sind mir nicht bekannt. Nach meiner beschrinkten Kenntnis der 
Dinge wiirde ich das Ende des zweiten Jahrhunderts als Grenze setzen. Noch 
Marc Aurel hat seine Bekenntnisse griechisch geschrieben. Ahnlich Sym- 
ptomatisches wird man spiiter nicht mehr finden. Die sinkende Bildung, aber 
wohl auch die Natur der Dinge, hat dem Griechischen im Abendland ein 
Ziel gesetzt. Im dritten Jahrhundert fiingt Rom an, das Griechische aus- 
zuscheiden; im Laufe des vierten Jahrhunderts wird es wieder eine rein 
lateinische Stadt. Was von Rom gilt, gilt auch von den Provinzen des 
Westens, sofern sie das griechische Element aufgenommen hatten, selbst von 
Siiditalien und Gallien, obgleich hier der Proze6 linger dauerte. Im zweiten 
Jahrhundert hat man sich wahrscheinlich noch in jeder gréBeren Stadt des 
Westens mit Hiilfe der Griechischen verstiindlich machen kénnen; im dritten 
Jahrhundert wird der Fremdling, der nicht Latein verstand, dort bereits 
manchmal, wenn auch selten, auf Schwierigkeiten gestoBen sein, im vierten 
konnte der im Westen Reisende des Latein gewi8 nicht mehr entraten: 
nur in Siidgallien und Unteritalien geniigte sein Griechisch. 
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volistindig, zusammenschlof&, so konnte es einen nicht geringen 
Teil der Erfolge desselben fiir sich benutzen. 

(2) Die rémische Weltmonarchie und die in ihr voll- 
zogene politische Hinheit der Vélker an den Kiisten des 
Mittelmeers; die in dem Weltstaat volizogene relative Hinheitlich- 
keit der auSeren Lebens-Ordnungen und -Bedingungen, und die 
relative Sicherheit des gemeinschaftlichen Lebens. In vielen 
Provinzen des Orients empfand man den Kaiser wirklich als den 
Frieden und begriifte sein Gesetz als Schutz und Schirm.1) Die 
Tatsache der irdischen Weltmonarchie beférderte aber auch: die 
Vorstellung von der himmlischen Monarchie und schuf zu- 
gleich die Bedingung fiir die Entstehung einer katholischen 
d.h. universalen Kirche. 

(3) Der aufSerordentlich erleichterte, gesteigerte und gesicherte 
Weltverkehr?), die vorziiglichen StraBen, die Bevélkerungs- 
mischung*), der Austausch der Giiter und Ideen, der persénliche 
Austausch, der allgegenwirtige Kaufmann und der allgegenwirtige 
Soldat, man darf hinzufiigen der allgegenwiirtige Professor, der 
in Antiochia wie in Cadix, in Alexandria wie in Bordeaux zu 
finden war. Die Kirche fand also die Wege fiir die Verbreitung 
geebnet, die Mittel parat und die Bevélkerung in den grofen 
Stadten so bunt und geschichtslos, wie sie sie brauchte. 


1) Origenes (c. Cels. II, 30) hat nach dem Vorgang des Melito die Be- 
deutung dieses Tatbestandes fiir die Mission richtig beurteilt: ,In Jesu 
Tagen ging die Gerechtigkeit auf und die Fiille des Friedens; sie begann 
mit seiner Geburt. Gott bereitete die Vélker auf seine Lehre vor und 
machte, da® der rémische Kaiser die ganze Welt beherrschte; es sollte nicht 
mehrere Reiche geben, sonst waren ja die Vélker einander fremd geblieben 
und der Vollzug des Auftrags Jesu: ,Gehet hin und lehret alle Vélker“, den 
er den Aposteln gab, schwieriger gewesen. Hs ist bekannt, dai die Geburt 
Jesu unter der Regierung des Augustus erfolgte, der die meisten Vélker zu 
einem einzigen Reich zusammengebracht und vereinigt hatte. Das Vorhanden- 
sein mehrerer Reiche wire fiir die Verbreitung der Lehre Jesu tiber die 
ganze Erde hinderlich gewesen, nicht blo® wegen der bereits genannten Ur- 
sachen, sondern auch deshalb, weil die Vélker dann gezwungen gewesen 
wiren, Krieg zu fiihren und das Vaterland zu verteidigen.... Wie hitte da 
diese friedliche Lehre, die nicht einmal gestattet, an seinen Feinden Ver- 
geltung zu tiben, durchdringen und Annahme finden kénnen, wenn nicht bet 
der Ankunft Jesu die weltlichen Verhiiltnisse allerorts eine ruhigere Gestaltung 
erhalten hiitten ?“ 

2) Vgl. Stephan in Raumer’s Histor. Taschenbuch 1868 S.1ff. Zahn, 
Weltverkehr und Kirche wiihrend der drei ersten Jahrhunderte (1877). Die 
Tatsache, da nach einer Grabinschrift ein phrygischer Kaufmann die Reise 
nach Rom zweiundsiebzigmal gemacht hat, verdient immer wieder genannt 
zu werden. j 7 : 

8) Wo nur immer Inschriften die Namen einer gréBeren Menge bieten 
und. dabei die Herkunft verzeichnen — Soldaten, Pagen, Mirtyrer u. s. w. —, 
erregt die Vélkermischung Erstaunen. 
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(4) Die durch die Tatsache des orbis Romanus einerseits, 
durch die philosophische Entwickelung andererseits erzeugte oder 
doch verstiirkte praktische und theoretische Uberzeugung von 
der wesentlichen Einheit des Menschengeschlechts, den 
Menschenrechten und Menschenpflichten, welche durch die wahr- 
haft erleuchtete rémische Gesetzgebung — besonders in der Zeit 
yon Nerva bis Alexander Severus — befestigt wurde. Die griBte 
und dauerhafteste Hervorbringung des Kaiserreichs, das r6mische 
Recht, brauchte in wesentlichen Punkten von der Kirche nicht 
negiert zu werden, sondern wurde vielmehr von ihr bejaht. 

(5) Die Dekomposition und Demokratisierung der 
alten Gesellschaft, der allmihliche Ausgleich zwischen den 
cives Romani und den Provinzialen, den Griechen und den Bar- 
baren, der relative Ausgleich der Stiénde, die Hebung des Sklaven- 
standes — also ein durch Zersetzung fiir Neubildungen bereiteter 
Boden. 


(6) Die rémische Religionspolitik, welche durch ihre 
Toleranz den Austausch der Religionen beforderte und ihrer 
natiirlichen Geschichte — Wachstum, Umbildung oder Absterben — 
Schwierigkeiten kaum bereitete, wenn sie auch die tatsichliche 
Verachtung der Zeremonien des Staatskultus nicht duldete. Das 
schwere Hemmnis, welches die Aufrechterhaltung des Staatskultus 
der Ausbreitung der christlichen Religion in den Weg legte, wurde 
durch die Freiheit, welche die Religionspolitik sonst gewihrte, 
-reichlich aufgewogen. 


(7) Das Vereinswesen, sowie auch die kommunalen 
und provinzialen Organisationen. Jenes hat in mancher 
Hinsicht den Boden fiir die Aufnahme des Christentums bereiten 
helfen und hat in einigen Fallen vielleicht als Schutz fiir das- 
selbe gedient; diese sind fiir die wichtigsten kirchlichen Organi- 
sationen geradezu vorbildlich geworden und haben den Gemeinden 
die schwere Arbeit, sich Organisationen erst erdenken und sie 
empfehlen zu miissen, erspart. 


(8) Das Eindringen der syrischen und persischen 
Religionen in das Reich, namentlich von der Zeit des Pius an, 
Religionen, die gewisse Ziige mit dem Christentum gemeinsam 
hatten. Was sie der Kirche an Zuwachs zunichst entzogen, er- 
setzten sie reichlich durch die neuen religiésen Bediirfnisse, die 
sie in den Gemiitern erzeugten, Bediirfnisse, deren Befriedigung 
letztlich der Rezeption des Christentums zugute kommen muBte. 


(9) Der durch die Demokratisierung der Gesellschaft und 


die gleichzeitige Popularisierung der Wissenschaft sowie durch 
unbekannte Griinde eingetretene Verfall der exakten Wis- 
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senschaften und das steigende Ansehen einer nach Offen- 
barungen suchenden Religionsphilosophie. 


Alle diese iuBeren Bedingungen zusammen — die letzteren 
beiden kénnen bereits zu den inneren gerechnet werden — haben 
einen groBen Umschwung in dem ganzen Dasein der Menschen 
in der Kaiserzeit herbeigefiihrt, einen Umschwung, der der Aus- 
breitung der christlichen Religion sehr férderlich sein mute. Die 
enge Welt war weit, die gespaltene einheitlich, die barbarische 
griechisch und rémisch geworden. ) 


*) Sehr richtig sagt Uhlhorn, Die christliche Liebestitigkeit in der 
alten Kirche (1882) 8. 37: ,Seit der Kaiserzeit machte sich eine andere 
Strémung bemerkbar. Man versteht die ersten Jahrhunderte der christlichen 
Kirche nicht, man versteht namentlich ihre schnelle Ausbreitung nicht, und 
daf sie verhiltnismiBig schnell zum Siege kam, wenn man diese Strémung 
nicht beachtet.... Wire die von Christo ausgehende neue Lebensstrémung 
mit dem noch ganz ungebrochenen antiken Leben zusammengetroffen, so 
wiirde sie an diesem Felsen wirkungslos zuriickgeprallt sein. Nun ist aber 
das antike Leben schon in der Zerbréckelung begriffen, die starren Grund- 
siitze desselben fangen schon an, sich zu erweichen, ja es kommt der christ- 
lichen Strémung schon eine ihr verwandte im Judentum entgegen. Im rémi- 
schen Reiche hat sich ein der antiken Welt unbekannter Universalismus 
angebahnt, die Nationalitiiten sind aufgerieben, das allgemeine Menschentum 
ringt sich aus der Hiille der Nationalitit los; den Stoikern ist der Gedanke 
aufgegangen, da®B alle Menschen gleich sind, sie reden von Briiderlichkeit 
und den Pflichten des Menschen gegen andere Menschen. Die bis dahin 
ganz verachteten niederen Stiinde gewinnen Raum. Die Behandlung der 
Sklaven wird milder. Hat sie Cato zu den Ochsen auf die Streu verwiesen, 
so sieht Plinius in ihnen seine ,dienenden Freunde‘. Der Handwerkerstand 
hebt sich, die Freigelassenen arbeiten sich empor. Die Kollegien bieten 
ihnen nicht bloB eine Stiatte geselligen Lebens, sondern auch eine Férderung 
ihrer sozialen Stellung. Die Frauen, hisher rechtlos, bekommen in wach- 
sendem Mafe Rechte. Man nimmt sich der Kinder an. Die anfangs rein 
politische Institution der Getreidespenden wird zu einer Art Armenpflege. 
Immer hiufiger begegnen uns Akte der Liberalitait, Schenkungen, Stiftungen, 
die schon mehr humanen Charakter tragen* u. s. w. 
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Drittes Kapitel. 


Innere Bedingungen fiir die universale Ausbreitung der 
christlichen Religion (der religidse Synkretismus). 


Eine Reihe wichtiger innerer Bedingungen fiir die universale 
Ausbreitung der christlichen Religion wird in spateren Abschnitten 
zur Sprache kommen: daf das Christentum Predigt fiir die Armen, 
fiir die Beladenen, fiir die AusgestoBenen war, dai es Liebe 
predigte und Liebe iibte, das verwandelte felsiges und diirres 
Erdreich in fruchtbares Ackerfeld fir die Kirche. Wo keine 
andere Religion sien und ernten konnte, da vermochte diese 
Religion ihren Samen zu streuen und Frucht zu schaffen. 

Die entscheidendste Vorbedingung aber fiir die Propaganda 
der Religion lag in den religidsen Gesamtzustiinden der Kaiser- 
zeit. Es ist unméglich, hier den Versuch zu machen, Bilder von 
diesen Zustiinden zu entwerfen. Man kann leider auch nicht auf 
ein klassisches Werk verweisen, welches der ungeheuren Aufgabe 
wirklich gerecht geworden ist, so ausgezeichnete Untersuchungen 
und Schilderungen wir besitzen. Ich erimnere an die Werke yon 
Tzschirner, Friedlander, Boissier, Réville und Wissowa. 
Unter solechen Umstanden miissen wir uns begniigen, einige An- 
deutungen in Bezug auf zwei Hauptlinien zu geben. 


(1) Der Gegensatz des Monotheismus und des Polytheismus 
— also das nachste, was hier entgegentritt — ist auch wirklich 
bis ins 3. Jahrhundert das Durchschlagendste im Verhiltnis von 
Christentum und Heidentum gewesen, und zwar des Polytheismus 
als politischer Religion. Von hier aus sind Christentum und 
Heidentum einfach Gegensitze: jenes verbrennt, was dieses an- 
betet, und dieses verbrennt die Christen als Hochverriter. Die 
christlichen Apologeten und Mirtyrer haben ganz Recht, wenn 
sie hiufig in ihren Reden alles auf diesen einfachen Gegensatz 
zuriickfiihren und yon Anderem schweigen. 

Das Judentum teilte mit dem Christentum diese Stellung zum 
Polytheismus, aber es war eine nationale Religion, und daher 
wurde sein Monotheismus in weiten Kreisen gar nicht verstanden 
und somit geduldet. Die Bedingung, man miisse Jude werden, 
um Monotheist zu sein, war ja auch unverstiindig; sie setzte den 
Schépfer Himmels und der Erde zu einem Nationalgott herab. 
War er aber ein Nationalgott, so war er nicht der einzige. Man 
munkelte wohl auch im Reiche vom _jiidischen Atheismus, weil 
die Bilder fehlten; aber rechten Ernst hat man mit diesem Vor- 
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wurf nicht gemacht oder vielmehr, man schwankte in der Beur- 
teilung hin und her, und die politische Konsequenz dieses Schwan- 
kens war: in dubio pro reo. 

Anders stand es mit dem Christentum; die Gottergliubigen 
konnten hier nicht zweifelhaft sein: verlassen von der Unterlage 
einer Nation und eines Staates, ohne Bilder und ohne Tempel, 
war es Atheismus. Der Gegensatz zwischen Polytheismus und 
Monotheismus war hier reinlich und schroff. Der Kampf zwischen 
den beiden Religionsformen ist seit dem zweiten Jahrhundert 
vom Christentum und nicht vom Judentum gefiihrt worden. Jenes 
war aggressiv; dieses hat im Grunde iiberhaupt nicht mehr ge- 
kimpft, sondern es hat Proselyten gefangen. 

Aber der Kampf war von Anfang an kein aussichtsloser. 
Zwar war der Polytheismus des Staatskultus lingst noch nicht 
entwurzelt, als das Christentum auf den Plan trat'); aber es 
waren Machte genug vorhanden, die bereits an-seinem Sturze 
arbeiteten. Die kritische Epoche, da sich die Republik in die 
Dyarchie und Monarchie verwandelte, hat er noch tiberstanden, 
aber die Fiille der neu auf ihn eindringenden und ihn zersetzenden 
Religionen hat er mit dem Zauberstab des Kaiserkults nicht un- 
schadlich machen, mit dem Strahle des alles durchdringenden, 
proteusartigen Sonnenkults nicht zerteilen kénnen. Doch — es 
ware ihm wohl noch ein langes Leben beschieden gewesen, wiren 
die Welterkenntnis, die Philosophie, die Ethik nicht seine offenen 
oder geheimen Gegner geworden und wire er nicht mit Mytho- 
logien von lacherlicher und empérender Riickstiindigkeit belastet 
gewesen. Staatsmanner, Dichter und Philosophen konnten sich 
dariiber hinwegsetzen — jede dieser Gruppen fand einen Weg, 
auf dem sie den Kontakt mit der Vergangenheit zu wahren ver- 
mochte —, aber das ,, Volk“, einmal aufmerksam geworden oder 
aufmerksam gemacht, zieht in solchen Fallen die riicksichtslose 
Konsequenz. Fiir weite Kreise ist der Kampf gegen die befiederten 
und beschuppten, die ehebrecherischen und mit Lastern behafteten 
Gottheiten und wiederum gegen die Gétzen von Holz und Stein 
der eindrucksvollste und wirksamste Bestandteil in der christlichen 
Predigt gewesen. Weite Kreise bis in die unteren Volks- 
schichten hinein — ja hier sind sie hauptsiachlich zu suchen — 
waren durch innere und aubere Erfahrungen eben jetzt so weit, 
da die flammenden Worte gegen den Greuel des Gétzendienstes 
sie packen und zum Monotheismus fiithren muften. Die Lage, in 
der sich der Polytheismus als Staatsreligion befand, war der 


1) Selbst erfolgreiche Restaurationen haben nicht gefehlt; s. die An- 
deutungen sub 2) in diesem Abschnitt. 


9 
Harnack, Mission. a 
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Propaganda des Christentums giinstig. Religion stand gegen 
Religion, aber die eine war neu und lebendig, die andere war 
alt, und niemand vermochte zu sagen, was eigentlich aus ihr ge- 
worden war. War sie nichts als politische Legalitiét oder war sie 
die vielfach verschlungene, uniibersehbare Menge der religiones 
licitae im Reiche? 

(2) Doch hiermit ist nur die eine Seite der Sache berithrt. 
Die religidsen Zustiinde, Strebungen und Bildungen waren in der 
Kaiserzeit kompliziert. So wichtig die einfachen Gegensitze 
,Monotheismus gegen Polytheismus“, ,strenge Sittlichkeit gegen 
Laxheit und Laster“ waren, so unméglich ist es doch, die ganze 
Lage mit diesen Gegensiitzen zu umspannen. Weder ist der Zustand 
im Reiche durch das Wort ,,Polytheismus“ geniigend bezeichnet, 
noch ist das Christentum, wie es verkiindigt wurde, Monotheismus 
schlechthin, noch standen sich Tugend und Laster einfach gegen- 
iiber. Wir miissen hier etwas ausholen. 

Seit dem Ausgang des 1. Jahrhunderts unserer Zeitrech- 
nung ist in der griechisch-rémischen Welt eine Belebung des 
religidsen Sinnes zu konstatieren, die allmihlich alle Schichten 
der Gesellschaft erfaBte und sich seit der Mitte des 2. Jahr- 
hunderts von Jahrzehnt zu Jahrzehnt gesteigert zu haben scheint. 
In doppelter Weise — in solch dualer Entwicklung stellen sich 
religiése Erhebungen stets dar — hat sie sich bemerkbar gemacht: 
erstlich in den nicht erfolglosen Versuchen, die alten Religionen 
zu beleben und einzuschiirfen, die iiberlieferten Gebriiuche piinkt- 
licher einzuhalten und die Orakelstitten und Kultorte zu restau- 
rieren. Indessen kamen die neuen religidsen Bediirfnisse der Zeit 
in diesen Versuchen, die zum Teil von oben und kiinstlich gemacht 
wurden, weder kriftig noch ungetriibt zum Ausdruck. Auch hat 
das Christentum zu dieser Restauration der Religion schlechter- 
dings kein Verhiltnis besessen — zwei verschiedene GréBen, die 
sich gegenseitig nicht verstanden, stiefen hier aufeinander; die 
eine mufite versuchen, die andre auszurotten (s. oben). Aber die 
Belebung der Religion hat sich zweitens in einer viel energischeren 
Weise vollzogen: 

Seit den Tagen Alexanders und seiner Nachfolger und sodann 
seit den Tagen des Augustus standen die Vélker, auf deren Ent- 
wicklung der Fortschritt der Menschheit beruhte, unter einem 
neuen Zeichen. Der grofe Umschwung in den fuSeren Be- 
dingungen ihres Daseins ist oben hervorgehoben worden; ihm 
entsprach, zum Teil als Folge, ein imerer, religiéser Umschwung, 
der nicht zum mindesten auf der Religionsmischung, vor allem 
aber auf der fortschreitenden Kultur und innerer und ‘ugerer Er- 
fahrung beruhte. Zwar fiir die Vélker vom Euphrat- und Tigris- 
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land, ja von Persien') bis nach Agypten lat sich der Zeitpunkt 
nicht angeben, an welchem die Religionsmischung begonnen hat: 
soweit wir die Geschichte riickwirts zu verfolgen im stande sind, 
haben diese Volker und deshalb auch ihre Religionen in einem 
Austausch gestanden und sich gegenseitig mit ihrer Religions- 
weisheit beschenkt. Nun aber war das Griechentum, mit dem 
ganzen Kapitale seiner in heifer und freudiger Arbeit erworbenen 
Kenninisse und Ideen hinzugetreten, aufgeschlossen fiir jedes Ele- 
ment, welches der Orient ihm bot, und wiederum jedes Element 
seiner eigenen Wissenschaft und Spekulation unterwerfend. 

Was durch den Austausch der orientalischen Religionen, 
die israelitische eingeschlossen, schon vorher erreicht worden war, 
hat die Wissenschaft vor 100 Jahren ,Orientalische Religions- 
philosophie“ genannt, mit diesem Ausdruck einen weiten Komplex 
von kultischen Riten, Kultusweisheit, religidsen Ideen und wissen- 
schaftlichen Spekulationen (astronomischen und anderen ins Reli- 
gidse erhobenen Erkenntnissen) bezeichnend, der so unbestimmt 
war, wie der Name, der ihn umspannen sollte. Sehr viel weiter 
sind wir auch heute noch nicht gekommen?”); aber etwas be- 
stimmter kénnen wir doch jenen Komplex fassen. Die beste Hilfe 
leistet uns dabei — das erscheint paradox — der christliche 
Gnosticismus; denn nirgendwo anders werden uns so deutliche und 
zusammenhingende Ausfiihrungen geboten wie hier. 

Ich werde es im folgenden versuchen, die wichtigsten Stiicke 
des ,,Orientalismus“ hervorzuheben, der natiirlich in sich nicht 
geschlossen war, sondern an jedem Hauptpunkte verschieden- 
artige Stoffe und Gedanken bot. Charakteristisch ist itberall, dab 
der Glaube an die iiberlieferten mythologischen Stiicke in rea- 
listischer Form noch keineswegs erloschen war, da aber Ideen 
an sie geheftet wurden. Wo und in welchem Mage die Ideen 
iiberwogen und das Realistische auf die Stufe des Symbols herab- 
driickten, das ist im einzelnen Fall in der Regel nicht zu_er- 
mitteln, und dieser Umstand lé8t unser Wissen um den_ ,Orien- 
talismus“ als ein sehr unvollkommenes erscheinen; denn was hilft 
es, ein Mythologumenon fir eine bestimmte Zeit und einen be- 
stimmten Kreis zu konstatieren, wenn wir nicht feststellen kénnen, 
welche Geltung es gehabt hat? Wurde es festgehalten, wie 
es lautet, oder war es in eine Idee umgesetzt, oder war es ein 
Bild, oder ein Gegenstand unverstandener Pietat, oder war es 
gar nur noch eine Arabeske? Hatte es eine theologische Bedeutung 


1) Ob und inwieweit auch Indien beteiligt ist, ist eine Kontroverse, die 
noch nicht erledigt ist; doch scheint eine Beteiligung wahrscheinlich, 
2) Namentlich die Herkunft der einzelnen Elemente ist in vielen Fallen 
dunkel’— ob indisch, persisch, babylonisch, vorderasiatisch, igyptisch ete. 
2% 
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oder eine kosmologische, oder eine ethische oder eine historische? 
Berichtete es von etwas, was einst in grauer Vorzeit geschehen 
war, oder was jetzt noch fortdauert, oder was sich erst in der 
Zukunft verwirklichen wird? Oder wogten diese Deutungen und 
Wertungen alle durcheinander? Wurde das Mythologumenon als 
eine heilige, aber gleichsam unbestimmte Gréfe empfunden, fahig, 
sich mit jedem denkbaren Koeffizienten zu vereinigen und dem 
Exponenten jeder beliebigen Deutung als Basis zu dienen? Ich 
denke, die letztere Frage ist zu bejahen und zugleich nicht aufer 
acht zu lassen, da gleichzeitig und in einem und demselben 
Kreise die verschiedensten Koeffizienten an das Mythologumenon 
herangeriickt worden sind. 

Nicht zu iibersehen ist auch die Mannigfaltigkeit der Ur- 
springe der Mythologumena. Die Altesten stammten aus der 
primitivsten Naturanschauung, in der die Wolken das Licht be- 
kiémpften, die Nacht die Sonne fraf und die Gewitter die schreck- 
lichsten Offenbarungen waren. Oder sie stammten aus dem Traum- 
leben der Seele, der aus ihm abgeleiteten Spaltung der Seele 
und des Kérpers, und dem Seelenkulte. Die nichste Schicht mag 
aus alten geschichtlichen Erinnerungen entstanden sein, phan- 
tastisch vergréBert und ins Ubernatiirliche gesteigert. Dann folgt, 
was aus den ersten ,,wissenschaftlichen* Versuchen iibrig geblieben 
und nicht weiter fortgebildet war, Himmels- und Naturbeobach- 
tungen, die zur Erkenntnis von Regelmiibigkeiten gefiihrt hatten, 
verbunden mit religidsen Anschauungen, alles noch seelisch belebt 
und mit Kraften des Bewuftseins ausgestattet. Auf dieser Schicht 
erheben sich nun die grofen Religionen des Orients, wie sie in 
historischer Zeit bestanden haben, mit ihren besonderen Mytho- 
logien und ihrer Kultweisheit. Dann folgt die Schicht der be- 
grifflich entwickelten und mit der erstarkten philosophischen 
Wissenschaft in Verbindung gesetzten Religion, halb Apologetik 
und halb Kritik; auch in ihr sind noch Mythologumena gebildet 
worden. Endlich entsteht die letzte Schicht — die Vergletsche- 
rung der alten Phantasien und Religionen durch ein neues, aus 
iufierer und imerer Erfahrung erzeugtes Weltbild. Es mischt 
durch den Druck alles, was vorher gewesen, durch einander, 
prebt Fernliegendes zusammen, zerbricht alle Strukturen, schiebt 
eine breite Morne von Triimmerstiicken vor sich her, in der sich 
die Elemente aller fritheren Schichten finden, und bedeckt seine 
eigene Oberfliche mit denselben. Das ist der »synkretismus“, 
Von ferne gesehen, bietet auch er ein einheitliches, wenn auch 
buntes Bild; aber was man zu sehen bekommt, sind nicht die Krafte, 
die ihn gestaltet haben. Was erscheint, ist das alte; die neuen 
Elemente liegen in der Tiefe unterhalb der Erscheinungen. 
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Diese neuen Elemente sind die sichereren du8eren Erfahrungen 
und die innere Beobachtung. Es scheint, daB noch vor Berihrung 
mit dem griechischen Geiste der ,,Orientalismus“ diese Stufe ge- 
wonnen hat; indessen gehért es zu den empfindlichsten Liicken 
unserer religionsgeschichtlichen Kenntnisse, da8 wir nicht zu ent- 
scheiden vermégen, wie viel wir der selbstindigen, vom griechi- 
schen Geiste noch unberiihrten Entwickelung des ,,Orientalismus“ 
zuzuschreiben haben. Wir miissen uns begniigen, festzustellen, 
was geworden ist. Die neue Erkenntnis und Stimmung, die ge- 
worden ist und uns auf dem Boden des Hellenismus (der in der 
Entwickelung seiner alten Mysterien und in seiner Philosophie mit 
dem ,,Orientalismus“ zusammentraf) ') begegnet, war etwa folgende: 


(1) Die scharfe Teilung zwischen Seele (Geist) und 
Leib, die mehr oder weniger exklusive Schiitzung des Geistes 
und die Vorstellung, daf derselbe aus einer anderen, héheren Welt 
stamme und ewiges Leben in sich trage oder doch zu ihm be- 
fahigt sei. Der damit gesetzte Individualismus. 


(2) Die scharfe Teilung zwischen Gott und Welt und 
die Zerstérung der naiven Vorstellung ihrer Zusammengehorigkeit 
und Hinheit. 

(3) Als Folge der Teilungen: die Sublimierung der Gott- 
heit via negationis et eminentiae: nun erst ist sie unfabbar, un- 
beschreiblich, aber auch grof und gut; sie ist auch Urgrund aller 
Dinge, aber letzter, nur statuierter, nicht wirklich fabbarer. 


(4) Ferner als Folge der Teilungen, und der exklusiven 
Schitzung des Geistes: die Erniedrigung der Welt, die Er- 
klarung, daB sie besser nicht wire, daf sie aus einer Verfehlung 
entstanden sei, da sie fiir den Geist Gefangnis, im besten Fall 
- Zuchthaus sei. 

(5) Die Uberzeugung, da8 die Verbindung mit dem 
Fleische, ,diesem befleckten Rock“, fiir den Geist erniedri- 
gend und verunreinigend sei, ja daf er zerfallen miisse, 
wenn die Verbindung nicht gelést oder ihr nicht die Macht ge- 
nommen wird. 


‘) Das Convergieren der Entwickelungslinien bei den verschiedenen 
Volkern im Zeitalter des Hellenismus ist eine der sichersten Erkenntnisse. 
Nicht nur durch Austausch sind damals itibereinstimmende oder ihnliche 
Bildungen zu Stande gekommen, sondern auch durch Parallelentwickelung. 
Dies erschwert aber die Entscheidung, auf welchem Aste diese oder jene 
Erscheinung gewachsen ist, ja macht sie in vielen Fallen unmdglich. Die 
Gleichartigkeit der Parallelentwickelung umfaSte aber nicht nur die Ideen, 
sondern oftmals auch die Mittel und Anschauungsformen; denn der mensch- 
lichen Phantasie sind hier engere Grenzen gezogen, als man gemeinhin an- 
nimmt. 
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(6) Die Sehnsucht nach Erlésung als Erlésung von der 
Welt, dem Fleische, der Endlichkeit und dem Tode. 

(7) Die Uberzeugung, da alle Erlésung Erlésung zum ewigen 
Leben ist, daB sie aber gebunden ist an Erkenntnis und 
Entsiihnung: nur die erkennende (die sich selbst, die Gottheit 
und das Seiende in seinem Sein und Wert erkennende) und die 
reine (entsiihnte) Seele kann gerettet werden. 

(8) Die GewiBheit, da® sich die Erlésung der Seele 
als Riickkehr zu Gott ebenso stufenweise vollzieht, wie 
sich einst die Trennung der Seele von Gott stufenweise vollzogen 
hat, bis sie in dies Jammerthal gelangt ist. Alle Belehrung tiber 
die Erlésung ist daher Belehrung iiber ,,die Riickkehr und den 
Wee“, und der Vollzug der Erlésung ist nichts anderes als stufen- 
weiser Aufstieg. 

(9) Der freilich unsichere Glaube, daf die erhoffte Er- 
léisung bez. der Erléser schon vorhanden sei und nur auf- 
gesucht werden miisse — vorhanden entweder in einem alten 
Kult, der nur in die richtige Beleuchtung zu setzen sei, oder in 
einem Mysterium, das allgemeiner zuganglich gemacht werden 
miisse, oder in einer Persénlichkeit, deren Kraft und Gebot man 
zu folgen habe, oder in dem Geiste selbst, wenn er sich nur auf 
sich besinne. 

(10) Die Uberzeugung, daf8 alle erlésenden Mittel sich 
zwar der Erkenntnis bedienen sollen, aber sich in ihr nicht er- 
schépfen kénnen, vielmehr letztlich eine wirkliche géttliche 
Kraft real zufitihren und tibertragen miissen: nur die mit 
der Erkenntnismitteilung verbundene ,,Weihe“ (das Mysterium, 
das Sakrament), die den Geist iiberwiltigt, erlést wirklich und 
fiihrt ihn durch den mystischen ExzeSi aus dem Gefingnis der 
Endlichkeit und der Siinde. 

(11) Die in dem allen enthaltene, ja ihm zu Grunde liegende 
Einsicht, dai Welterkenntnis, Religion und strenge ethi- 
sche Disziplinierung des individuellen Lebens eine ge- 
schlossene Hinheit bilden miissen — eine exklusive Einheit, die 
mit Staat, Gesellschaft, Familien- und Berufsordnung schlechter- 
dings nichts zu tun hat und sich daher in Bezug auf alle diese 
Gebiete negierend d.h. als Askese verhalten muf. 

Seele, Gott, Erkenntnis, Entsiihnung, Askese, Er- 
lésung, ewiges Leben, demgemifS Individualismus und 
Menschentum an Stelle des Nationalismus — das sind die er- 
habenen Gedanken, die als der Niederschlag tiefer innerer und 
iuferer Bewegungen, als das Produkt der Arbeit groBber Geister 
und als die Sublimierung aller Kulte in der Kaiserzeit lebendig 
und eine Macht waren. Wo es wirkliche Religion gab, da atmete 
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sie in diesem Kreise von Erfahrung und Gedanken. Wie viele 
es waren, die in ihm lebten, ist gleichgiiltig: der Glaube ist nicht 
Jedermanns Ding, und die Religionsgeschichte, sofern sie wirklich 
Geschichte der lebendigen Religion ist, liuft stets nur auf einer 
schmalen Linie. 

‘Wunderbar aber ist es, unter wie vielen verschiedenen Ver- 
bramungen diese Gedanken umliefen! Sie bedurften an sich 
eines grofien Apparats, wie alle religidsen Welterklirungen, welche 
monistische und dualistische Theorien in eine Einheit bringen 
wollen. Aber hier gefiel man sich noch darin, den Apparat zu 
steigern, teils um alles mégliche Alte und wertvoll Scheinende 
noch unterzubringen, teils weil das Einzelne nicht kriftig genug 
erschien und man durch Haufung zum Ziel zu kommen hoffte. 
Durch die Verschiedenheit der Apparate scheinen diese synkretisti- 
schen Bildungen auf der Oberflache oft ganz disparat; blickt man 
aber auf die Motive und Ziele, so gewahrt man eine tiberraschende 
Hinheit, ja Einfachheit. In der Tat — die letzten Motive sind 
einfach und gewaltig, wie sie aus einfachen, aber gewaltigen 
inneren Erlebnissen entsprungen sind. In ihnen ist der Fortschritt 
der Religionsentwickelung gegeben, soweit ein solcher abgesehen 
vom Christentum stattgefunden hat. 

Mit diesem ,,Synkretismus“ oder Hellenismus letzter Hand 
hatte es die christliche Religion zu tun. Dann aber ist sofort 
offenbar, daf es nicht ausreicht, den Gegensatz von Christentum 
und ,Heidentum“ einfach als den Gegensatz von Monotheismus 
und Polytheismus zu beschreiben. Gewif, jener Synkretismus 
vermochte sich auch mit dem Polytheismus ganz wohl zu vertragen; 
er fordert ihn sogar und mufte ihn verstarken. Der ,,Apparat“ 
bedurfte sowohl fiir die Erklirung der Weltentstehung als fiir die 
Beschreibung des ,,Riickwegs“ Aonen, Mittelwesen, Halbgétter 
und Nothelfer, und die héchte Gottheit ware nicht die hédchste 
und vollkommenste, wenn sie die einzige wire. Allein im Grunde 
ist doch die ganze Denkweise monotheistisch; denn sie erhebt 
den héchsten Gott als den Urgott hoch iiber alle Gétter und 
schlieBt die Seele und den Urgott (nicht die Untergétter) exklusiv 
zusammen.) Der Polytheismus ist auf eine tiefere Stufe verbannt, 


1) Den Unterschied zwischen dem christlichen Gott und dem Gott des 
synkretistischen Hellenismus hat der Heide bei Macarius Magnes (Porphy- 
rius) IV, 20 mit treffender Klarheit angegeben: To uévrow mEgl TIS movagytes 
Tod movov #eod xal TS Modvagyias THY GEBouevwoy Fswov Suagondny Cyryswmer, 
wv ovx oidas ovde rhs wovagyias tov héyoy K@pyyiouotu. Movdeyns yao 
orély ovy 6 udvos WY GAN 6 wdvos KQywY Koz EL & Guogvioy dn had 
xal duolwy, oloy ‘Adguavos 6 Buotdeis uovdeyns yéyover, Ovx ott paves ay 
ovd’ bre powy xal mooférwr yoyev, wy Kexovor moyuéves 7 Bovxodot, GAN Ott 
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also auf der Héhe nicht mehr vorhanden. Ferner aber, das 
Christentum selbst nahm, sobald es zu reflektieren anfing, an diesem 
»synkretismus“ Teil, entlehnte ihm Gedanken, ja entwickelte 
sich mit Hiilfe dieser Gedanken. Es ist nicht von Anfang an 
selbst eine synkretistische Erscheinung; denn Jesus Christus ge- 
hort nicht in diesen Kreis, und die erste Ausgestaltung der christ- 
lichen Religion war die der Jiingerschaft Jesu. Aber sobald es 
Gedanken tiber Gott, Jesus, die Siinde, die Erlésung, das Leben 
bildete, schépfte es aus den Erlebnissen der allgemeinen Reli- 
gionsentwickelung und nahm ihre Objektivierungen zu Hiilfe. — 

Dem alten Polytheismus und diesem Synkretismus d.h. der 
letzten Stufe des Hellenismus sah sich die christliche Predigt gegen- 
tiber gestellt. Sie bildeten die inneren Bedingungen, unter denen 
die jugendliche Religion missioniert hat. Aus dem Gegensatz zum 
Polytheismus schépfte sie die Kraft der Antithese und die Gewalt 
der Exklusive, die jede selbstindige Religion braucht und die sie 
stark macht. In dem Synkretismus, d.h. in alledem, was damals 
den Namen ,Religion“ iiberhaupt verdiente, hatte sie, ohne es 
zu ahnen, einen geheimen Bundesgenossen: sie mufte ihn nur 
lautern und vereinfachen. 


cviownmoy &Baciheve téyv Ouoyevay tH avtny gio. eyovtwr. 
woavtms eos ovx cy uovdoyns xuoiws exdj9n, ee uy Hear NOx. TovTO yee 
ingens 1 Hein wsyéder xai TO ovecriw xal mosho &&wwuart. Hier ist der 
Gegensatz des christlichen und des hellenischen Monarchismus ausgezeichnet 
formuliert, nur wiire zu sagen, da®B viele philosophische Christen (schon im 
2. Jahrhundert) jenen strengen monotheistischen Gottesbegriff nicht hatten, 
ja da®8 er schon im 1. Jahrhundert modifiziert erscheint. Tertullian (adv. 
Prax. 3), der den damals orthodoxen Gotteshegriff wiedergibt, kommt doch 
dem Prophyrius bedenklich nahe: ,Nullam dico dominationem ita unius 
esse, ita singularem, ita monarchiam, ut non etiam per alias proximas per- 
sonas administretur, quas ipsa prospexerit officiales sibi*. Die Schtiler des 
Origenes gingen noch weiter in der Rezeption des synkretistischen Mono- 
theismus. Erst das Niciinum hat ihm in der Christenheit ein Ende bereitet 
durch die irrationale Trinitiitslehre, welche gebietet, den Logos und den 
Geist als innergéttliche Personen zu denken. Allein die hier aus dem Felde 
geschlagene heidnische Monarchie-Vorstellung hatte sich auf dem Boden der 
Engellehre bereits etabliert. Da® diese ganz hellenisch ist, weil sie den 
Polytheismus durch eine Hinterthiir einlifSt, hat Porphyrius (IV, 21) wohl 
bemerkt. In IV, 23 sucht er den Christen nachzuweisen, da®B ihre heiligen 
Schriften eine Mehrzahl yon Gottern lehrten, also die Vorstellung der 
Monarchie Gottes (in einem Kreise von Untergittern) enthielten, welche die 
Hellenen lehren. Er verweist auf Exod. 22,28; Jerem. 7,6; Deut. 12; 30; 
Josua 24,14; I. Kor.8,5 und fiahrt fort: »Daher seid ihr sehr im Irrtum, 
wenn ihr glaubt, Gott ziimme, wenn noch ein Anderer Gott genannt werde 
und denselben Namen bekomme, da ja die Herrscher ihren Unterthanen und 
die Herren den Sklaven den gleichen Namen nicht mi®gdnnen, und man 


darf doch nicht glauben, da& Gott von kleinlicherer Gesinnung sei als die 
Menschen‘, Va 
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Viertes Kapitel. 
Jesus Christus und die Weltmission nach den Evangelien. 


Sieht man von den Worten ab, die unser erster Evangelist 
dem auferstandenen Jesus in den Mund legt und die sich Abhnlich 
im unechten Anhang zum zweiten Evangelium finden'), li8t man 
ferner die Geschichte der Weisen aus dem Morgenlande und ge- 
wisse alttestamentliche Citate, welche der erste Evangelist in seine 
Darstellung eingeflochten hat*), bei Seite — so mu8 man aner- 
kennen, da Markus und Matthius der Versuchung, in die Worte und 
in die Geschichte Jesu die Anfainge der Heidenmission einzutragen, 
fast durchweg widerstanden haben. Daf Jesus die Siinder zu 
sich gerufen und mit den Zéllnern gegessen, dai er am Sabbath 
geheilt, da®B er die Pharisier mit ihrer Gesetzesbeobachtung be- 
kaimpft und die Barmherzigkeit und das Gericht in den Mittel- 
punkt geriickt, daB er den Untergang des Tempels prophezeit 
hat, das ist der Universalismus, den sie bezeugen. Aber selbst 
die Geschichte von der Wahl bez. Aussendung der Zwoélfe wird 
ohne Beziehung auf die Weltmission (Mark. 3, 13ff. 6,7ff. und 
Matth. 10, 1ff.) berichtet; ja Matthius schrinkt die Sendung 
ausdriicklich auf Palistina ein. ,Weichet nicht ab auf den Weg 
der Heiden und betretet keine samaritanische Stadt, geht vielmehr 
zu den verlorenen Schafen aus dem Hause Israel“ (10, 6), und 
10,23 heiBt es: ,Ihr werdet nicht die Stadte Israels samtlich 
besucht haben, bis der Menschensohn kommt.“*) Fast noch 
charakteristischer ist die Erzihlung vom kananiiischen Weib; denn 
beide Evangelisten lassen dariiber keinen Zweifel, dafi die Ge- 
schichte im Sinne Jesu eine Ausnahme darstellt*), also die 
Regel bestitigt. 


1) Matth. 28, 19ff., cf. Mark. 16, 15.20. — *) Cf. Matth. 4, 15ff. 12, 18. 

3) Dieser Vers macht es unméglich, die Rede Jesu als eine nur vor- 
liufige Aussendungsrede zu fassen. Ist das Wort echt, wie ich nicht zweifle, 
so kann die Heidenmission nicht im Horizonte Jesu gelegen haben. — Bei 
den ,%yeuoves und Baorsetcs* (Matth. 10, 18; Mark. 13,9) braucht nicht an 
heidnische gedacht zu sein, aber der bei Matthius (nicht bei Markus) zu 
den Worten es ucerveuoy eairois sich findende Zusatz ,x«i toi eves" kann 
schwerlich anders verstanden werden als eine Hinzufiigung im Sinne von 
Matth. 28, 19f Markus hat 6, 7ff. (vgl. Luk 9,1ff.) die Beschriinkung auf 
Palistina und das jtidische Volk fallen gelassen, aber eine universale Be- 
stimmung doch nicht zu geben gewagt. ans 

4) Nach Matthius (15, 24) sagt Jesus ausdriicklich: »ich bin nicht ge- 
sandt denn nur zu den verlorenen Schafen aus dem Hause Israel. Das 79a roy 
bei Mark. 7, 27 ist nicht zu pressen. 
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Bei Markus ist diese Perikope die einzige, in welcher die 
Missionstiitigkeit Jesu bestimmt auf das jiidische Volk in Palastina 
eingeschrinkt erscheint. Matthius aber bietet aufer der Aus- 
sendungsrede noch (19, 28) das Wort, da die Zwolfe einst die 
zwolf Stimme Israels richten werden — von der Heidenmission 
ist hier also abgesehen.') 

Von einer zukiinftigen Predigt des Evangeliums in der Welt 
la8t Markus Jesus nur zweimal sprechen, niimlich in der eschato- 
logischen Rede (13,10: ,Bei allen Vélkern muf zuvor das 
Evangelium verkiindigt werden“, scil. bevor das Ende kommt) 
und in der Salbungsgeschichte, wo es 14,9 heift: ,Wo auch 
immer dieses Evangelium?) verkiindigt werden wird in der ganzen 
Welt, da wird auch das, was sie getan hat, zu ihrem Gedachtnis 
erzihlt werden.“ Die erste Stelle legt ein geschichtliches 
Theologumenon in den Mund Jesu, welches vielleicht an einem 
prophetischen Spruche Jesu eine Grundlage hat, aber in dieser 
Fassung schwerlich von ihm stammt; die andere spricht nicht von 
der Verkiindung des Evangeliums in der ganzen Welt, sondern 
von der Verkiindung ,,dieses“ Evangeliums. In dieser Gestalt ist 
das Wort nichts anderes als ein durch die Tatsache der spiteren 
Weltmission leicht kolorierter Spruch — ein entschuldbares 
Hysteron-Proteron der Uberlieferung.*) 


1) Auch das Wort: ,Bittet, daB eure Flucht nicht geschehe am Sabbath“ 
(Matth. 24, 20), mag man hierher rechnen. Beachtenswert ist auch, daB® das 
Gleichnis von den beiden Séhnen (Matth. 21, 28ff) nicht auf Juden und 
Heiden gedeutet wird. Die Arbeiter im Weinberg (Matth. 20, 1ff.) sind 
nach der Erziihlung des Evangelisten ebenfalls nicht auf Heiden zu deuten, 
und auch ¢. 22,9 ist nicht an diese zu denken. 

*) Auch im Markustext bin ich geneigt, das ,rodro* (gegen NBDL und 
einige Itala-Codd. mit ACW», zahlreichen anderen Majuskeln, einigen Itala- 
Codd., der Vulg., sah., copt., syr. [aber nicht Syr. Sin.], goth., armen, iithiop.) 
zu halten; es wurde als scheinbar tiberfliissig frithe schon gestrichen. 

‘) Die Perikope von den biésen Weingiirtnern rechne ich nicht hierher; 
denn weder in der Fassung des Markus (12, 1f£) noch in der des Matthiius 
(21, 33 ff.) spricht sie von der Heidenmission. Die Worte Matth. 21, 43 (,das 
Gottesreich wird einem Volke gegeben, das die Friichte desselben bringen 
wird‘) beziehen sich nicht auf die Heiden, sondern das ,Volk* steht im 
Gegensatz zu dem offiziellen Israel; Markus spricht absichtlich nur von 
rAnderen“, denen der Weinberg gegeben werden wird. Ich sage absichtlich; 
denn gerade an dieser Allegorie, die nicht leicht Jesu selbst zugesprochen 
werden kann (s. Jiilicher, Gleichnisse II 8. 405f.; doch méchte ich mich 
nicht sicher entscheiden), liSt sich erkennen, wie streng Markus in der 
Fernhaltung der Heidenmission von dem Evangelium gewesen ist und 
wie konsequent Matthiius den Rahmen des jiidischen Volkes festhilt. Die 
Parabel forderte geradezu auf, Jesus von der Heidenmission sprechen zu 


lassen; aber beide Evangelisten haben die Aufforderung abgelehnt (s. auch 
Luk. 20, 9#f.). 
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Matthius bietet diese beiden Spriiche auch (24, 14; 26, 13); 
auferdem aber tiberliefert er noch einen Spruch'), der die Heiden- 
welt ins Auge fafit, der jedoch in seiner prophetischen Haltung 
Bedenken in Bezug auf seine Echtheit nicht erregt. ©. 8, 11 heift 
es: ,Ich sage euch, dafi Viele von Ost und West kommen und 
mit Abraham, Isaak und Jakob in dem Himmelreich zu Tische 
sitzen werden; die Séhne des Reichs aber werden hinausgeworfen 
werden.“ Warum sollte Jesus so nicht gesprochen haben?2) Heibt 
es doch auch in der Rede des Taufers (Matth. 3,9): ,,Glaubt 
nicht bei euch sagen zu kénnen, Wir haben Abraham zum Vater; 
denn ich sage euch, Gott vermag aus diesen Steinen dem Abraham 
Kinder zu erwecken.“ 

Es hat sich also ergeben, dal beide Evangelisten in den 
Rahmen der 6ffentlichen Verkiindigung Jesu nichts von der Heiden- 
mission eingetragen haben, aufer in der eschatologischen Rede und 
in einer nicht ganz vorsichtigen Wendung bei der Salbungs- 
geschichte. Matthius hat dabei die engen Grenzen der Wirksam- 
keit Jesu positiv und unzweideutig markiert; Markus hat sich 
sozusagen neutral verhalten, indessen doch die Geschichte vom 
kananaischen Weib nicht unterdriickt. 

Umso kraftiger hebt sich nun das Wort des Auferstandenen 
Matth. 28, 19ff. von dem Vorangehenden ab, und Matthaus 
selbst muff diesen Abstand nicht nur gefiihlt, sondern muf ihn 
absichtlich zum Ausdruck gebracht haben.*) Ein Herr und Heiland, 


1) Von den Spriichen 5, 13.14: ,Ihr seid das Salz der Erde; ihr seid 
das Licht der Welt‘, darf man wohl absehen; auch davon darf man ab- 
sehen, da® bei Markus allein (11,17) zu den Worten: ,Mein Haus ist ein 
Bethaus“, der Zusatz steht: ,ud@ou tots édveow. 

2) Auch das kurz vorhergehende Wort (Perikope vom Hauptmann von 
Kapernaum): ,Einen so grofZen Glauben habe ich in Israel nicht gefunden", 
ist ganz unbedenklich. 

3) Hs sei denn, da® c. 28, 19ff. ein spiiterer Zusatz zum Evangelium 
wire; Sicherheit 1i8t sich dariiber nicht gewinnen. Es liegt eine gewisse 
Raffiniertheit, die man dem Schriftsteller nicht zutrauen méchte, darin, erst 
die heidenchristlichen Leser mit jenen Spriichen, die das Evangelium auf 
das Volk Israel einschriinken, gleichsam auf die Folter zu spannen, um dann 
im letzten Satze der Schrift die Spannung zu lésen, Auch sehen jene Ein- 
schrinkungen, wie sie erzihlt werden, nicht so aus, als sollten sie spater 
gurtickgenommen werden. Andererseits ist zu erwigen, daf das erste Evan- 
gelium mit den Weisen aus dem Morgenland beginnt — doch lift diese 
Perikope auch eine streng judenchristliche Deutung zu —, dai der Schrift- 
steller c. 4, 13 ff. sein Interesse fiir das Volk, das im Finstern sitzt, bekundet, 
daB er Jesum c. 12,20 als den bezeichnet, auf dessen Namen die Heiden 
hoffen, da® er in der eschatologischen Rede und in der Salbungsgeschichte 
auf die Verktindigung des Evangeliums bei allen Heiden ausblickt, und dal 
positive Griinde, c. 28, 19ff. als Interpolation zu betrachten, nicht nachge- 
wiesen werden kénnen. Also ist es doch ratsam, dem Verfasser die merk- 
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der seine Predigt auf das jiidische Volk beschrinkt und auch nicht 
einmal den Befehl zur Weltmission gegeben hat, war in der Zeit, 
in der unsere Evangelien geschrieben worden sind, eine Unméglich- 
keit. Hat er den Befehl nicht vor seinem Tode gegeben, so hat 
er ihn als der Verklarte erteilt.*) 

Fiir unser Urteil ergiebt sich aus diesem Sachverhalt, daf 
Jesus einen solchen Befehl iiberhaupt nicht erteilt hat, dab er 
also aus den geschichtlichen Entwickelungen der Folgezeit ein- 
fach konstruiert worden ist. Wir sind aber den Evangelisten 
zu besonderem Danke verpflichtet, daB sie uns in diesen Tat- 
bestand einen so sicheren Hinblick gewihren, und, nachdem wir 
dies festgestellt, diirfen wir auch sagen, daB Matth. 28, 19ff. (Mark. 
16, 15ff.) ideal genommen wahr ist; denn das Evangelium, als 
Protest gegen die offizielle Religion und deren Hitter, sprengte 
die Judenkirche, und der an das Kreuz genagelte Kénig der Juden 
mute Herrscher eines neuen Reichs werden. Der Geist Jesu 
Christi ist es also gewesen, der die Jiinger zur Weltmission gefiihrt 
hat — so haben sie es empfunden. 


Auch Lukas hat keine andere Haltung eingenommen als die 
beiden ersten Evangelisten, und das will vielleicht am meisten be- 
deuten. Die Vorgeschichte hat er mit leiser Hand universalistisch 
gefirbt*), und am Schlub labt er den Auferstandenen, wie Matthaus, 
den Befehl geben, das Evangelium allen Vélkern zu verkiindigen.*) 
Aber was dazwischen liegt, hat er, dem Markus folgend, behan- 
delt, d. h. er bietet keine Worte, die die Mission Jesu ausdriick- 
lich auf das jiidische Volk einschriinken *), aber auch keine Spriiche 


wiirdige Historicitit zuzutrauen, da& er den Rahmen der Verkiindigung Jesu 
so, wie er ihm gegeben war, fast durchweg treu beibehalten hat, um ihn 
erst am Schlusse zu sprengen. Einfacher ist Markus verfahren, indem er 
die Missionsfrage ausschied — denn so wird man sein Verhalten verstehen 
miissen. 


1) Es ist daher auch wahrscheinlich, da®& der verlorene echte Markus- 
schlu®B den Befehl an die Jiinger, in alle Welt zu gehen, enthalten hat. 

*) Aber in diskreter Weise, ohne plump den Universalismus einzutragen; 
augenscheinlich hat er mit Bedacht seine Worte so gewiihlt, da®& auch die 
universalistischen eine andere Deutung noch immer zulassen. Man vgl. 1, 32 
(,Sohn des Hochsten*); 2,11 (,Freude allem Volk“, ,Heiland*); 2, 14 (,Gloria 
in excelsis“); 2,31 (,ein Licht zu erleuchten die Heiden‘); dazu 3, 23 ff. die 
bis auf Adam zuriickgefiihrte Genealogie. 


5 C. 24,47; dazu Act. 1,8: ,Ihr werdet meine Zeugen sein in Jerusalem 
und in ganz Judiia und Samarien und bis zum Ende der Erde.“ 

*) Doch findet sich das indirekte Wort der Einschriinkung c. 22,30 = 
Matth. 19, 28 (s. 0. 8.26), aber es brauchte nicht so verstanden zu werden. 
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oder Erzihlungen, in denen sie als universalistisch bezeichnet 
wird"), und er hat nirgendwo absichtlich korrigiert.?) 

Von dem vierten Evangelium ist in diesem Zusammenhang 
ganz abzusehen; denn es hat den Horizont der Predigt Jesu, ja 
schon den Johannes’ des Taufers, nach Mafigabe der in den beiden 
ersten christlichen Generationen so erfolgreich unternommenen 
Heidenmission erweitert und dementspreehend ,die Juden“ von 
Anfang an — trotz der historischen Bemerkung ec. 4, 22 — als 
die Verworfenen erscheinen lassen. Lift man auch den Prolog 
beiseite, so begegnet sofort (c. 1,29) das Wort im Munde des 
Taufers: ,Siehe, das ist Gottes Lamm, welches die Siinde des 
Kosmos tragt“, und das ganze Evangelium ist von direkt uni- 
versalistischen Aussagen durchzogen. Jesus ist der Weltheiland, 
und Gott hat die Welt also geliebt, daf er ihn gesandt hat. 
Dazu finden sich Stellen wie die von ,den anderen“ Schafen und 
der einen Herde (10, 16). Besonders bemerkenswert aber ist 
es, daB dieses Evangelium ,,Griechen“ nach Jesum fragen (12, 20ff.) 
und diesen eine formliche Erklirung dariber abgeben lift, warum 
er noch nicht die Griechen befriedigen kénne: er muf erst sterben; 
erst als Erhéhter wird er alle zu sich ziehen. Man sieht, hier 
wurde ein schweres Problem empfunden. 


Die Predigt Jesu, sei es auch nur in ihren Grundziigen, hier 
zur Darstellung zu bringen*), wiirde irrefiihrend sein; denn zur 


1) Man hat dafiir allerlei anzufiihren versucht, aber es erweist sich als 
nicht beweiskriftig, so Petri wunderbaren Fischzug (5, 1ff.), die Samariter- 
geschichten (10, 33ff ; 17,16), das Gleichnis vom verlorenen Sohn (15, 11ff., 
s. dazu Jiilicher, a. a. O. II S. 333ff.). Auch die Apostelaussendung (6, 15 ff.) 
und die merkwiirdige Aussendung der Siebzig (10, 1ff.) ist kemeswegs im 
Sinne der Heidenmission erzihlt. Da® die Zwélfe in diesem Evangelium ein 
paarmal ,die Apostel‘ heiBen, ist ein harmloses Hysteron -Proteron. Die 
programmatische Rede in Nazareth (4, 26. 27) fallt noch am meisten ins Ge- 
wicht; aber auch in ihr erscheint der Universalismus Jesu nicht tiber den 
prophetischen hinausgehoben. In Bezug auf die Stelle 21,24 = Mark, 13,10 = 
Matth. 24, 14 ist Lukas sogar der Vorsichtigste gewesen, der in feinem Geftihl] 
den Stil der Propheten wiederherzustellen versucht hat. Er sagt nichts da- 
von, da® das Evangelium erst in aller Welt verktindigt sein mtisse, bevor 
das Ende kommt, sondern schreibt: you ob nAjowddow xcigoi evar, — 
Was die Samaritergeschichten betrifft, so scheint Lukas eine weitergehende 
religionsgeschichtliche Tendenz hier nicht im Sinne gehabt zu haben, wahrend 
eine solche Joh. 4 unverkennbar ist. 

2) Die Geschichte vom kananiischen Weib, die bei Matthaus und Markus 
zwischen den beiden Speisungsgeschichten steht, hat er wahrscheinlich nicht 
weggelassen, sondern gar nicht gekannt; das Wort Matth. 8,11 bietet er 
auch: 13, 28. 29. 

3) Vgl. meine Vorlesungen tiber das Wesen des Christentums. 
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Missionspredigt ist sie in der Folgezeit nicht einmal Juden gegen- 
iiber geworden. Sie unterstiitzte die Missionspredigt — die 
Evangelien sind, um als Mittel der Evangelisation zu dienen, 
niedergeschrieben —; diese aber handelte davon, daf Jesus der 
Messias sei und demniichst wiederkehren und das Reich aufrichten 
werde (so vor Juden), beziehungsweise von der Hinheit Gottes, 
der Weltschépfung, dem Sohne Gottes und dem Gericht (so vor 
Heiden). Die Spriiche Jesu haben daneben freilich eine stille 
und wirksame Mission ausgetibt, und das geschichtliche Bild. 
welches die Evangelien boten, hat — neben dem Glauben an 
den Erhéhten — einen tiefen Hinflu8 auf die Katechumenen und 
die Glaubigen gewonnen. 

Die partikularen Ziige an diesem geschichtlichen Bilde und 
den Spriichen wurde man nicht mehr gewahr, und das war recht 
und gut. Eine Gottes- und Menschenliebe war ja hier lebendig, 
die man als intensiven Universalismus bezeichnen kann, ein Ab- 
sehen von allem Auferen (Stand, Person, Geschlecht, auBerem 
Kultus u. s. w.), welches notwendig zur Innerlichkeit zwang, ein 
Protest gegen das, was ,die Alten“ gelehrt hatten, der alles Alte 
unwert machte. Hine der gréfBten Revolutionen, welche die Reli- 
gionsgeschichte kennt, ist hier eingeleitet und begriindet worden 
ohne jede Revolution. Nur die Ankiindigung des Untergangs des 
Tempels und das Gericht tiber das Volk und seine Leiter hat 
Jesus Christus ausgesprochen. Er erschiitterte das Judentum und 
stellte den Kern der Religion Israels ans Licht: damit, d. h. durch 
seine Verkiindigung Gottes als des Vaters, griindete er die Welt- 
religion, die zugleich die Religion des Sohnes wurde. 


Finftes Kapitel. 
Der Ubergang von der Juden- zur Heidenmission. 


Da® die Jiinger — nachdem sie sich tiberzeugt hatten, da 
Jesus nicht im Tode geblieben sei — sofort ihn und sein Evan- 
gelium mit dem kriiftigsten Hifer verkiindigt haben, folgt aus der 
Natur der Sache und wird berichtet. Blieben sie auch zuniichst 
in Jerusalem — und zwar 12 Jahre, nach einem sehr alten Be- 
richt '), den aber die Apostelgeschichte ignoriert (doch s. ¢. 12,17) —, 


aa is y Der alte Bericht — Petri Kerygma bei Clemens Strom. Vio one 
ist freilich verdiichtig; denn er behauptet, ein Herrnwort an die Jiinger zu 
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so werden sie von Jerusalem aus Missionsziige in der Umgegend 
unternommen haben (auch die Wahl des Jakobus zum Vorsteher 
der jerusalemischen Gemeinde!) — er gehérte nicht zu den 
Zwélfen —, spricht dafiir). Das lehrt die Apostelgeschichte, vor 
allem aber I. Kor. 9, 5. 

Zunachst wurde das Evangelium ausschlieBlich den Juden ge- 
predigt. Es bildete sich die Gemeinde in Jerusalem, bald darauf 
Gemeinden in Judia (I Thess. 2, 14: ai éxxdynoias tod Yeod ai odoa 
év tf “Iovdaia und Gal. 1, 22: juny dyvoobwuevos T@) MCCA TAIS 
éxxdnotac tis *Iovdaias tais év Xorg) sowie in Galilia, Samaria 
(Act. 1,8; 8,1ff.; 9,31; 15,3) und in dem Kiistenland CAGE. Osa ite). 
Das anfaingliche Verhiltnis dieser Gemeinden zu dem Judentum 
erscheint uns nicht recht klar, und es ist wohl auch zunichst 
nicht klar, sondern widerspruchsvoll gewesen. LEinerseits wird 
der Bericht der Apostelgeschichte (s. ¢. 3ff.), daB die jerusa- 
lemische Gemeinde fast von Anfang an stoBweise Verfolgungen 
erleiden mufte, durch das Zeugnis des Paulus beglaubigt (I. Thess. 
2,14: du ta ada énddere xal busic b20 tov Wiwy ovuprietdr, 
xadacs xai adtol [scil. die Gemeinden in Judiia] 616 réy “lovdatwr); 
die Meinung, die einige jiidische Gelehrte vorgetragen haben, er- 
scheint somit unhaltbar, es habe urspriinglich und Jahrzehnte hin- 
durch ein durchaus friedliches Verhaltnis zwischen den Christ- 
gliubigen und den Juden bestanden.”) Andrerseits steht es fest, 
daB auch Friede und Duldung geherrscht haben, die Gemeinden 


kennen, das gelautet habe: werd of try e€ésGere ets tov xoouor, wij ts eizy* 
ovx ijxovouey. Allein mit den 12 Jahren kann es seine Richtigkeit haben 
ohne die falsche, apologetische Begriindung; denn in den Acta Petri cum 
Simone c. 5 und bei Apollonius (bei Euseb., h. e. V, 18, 14) lautet das Wort 
(ebenfalls als Herrnwort), die Apostel sollten 12 Jahre in Jerusalem bleiben; 
von dem Auszug «és toy zxdouoy ist nichts gesagt. Das ,Herrnwort* wird 
auch hier nicht zu Recht bestehen; wohl aber wird die Tatsache, daB die 
Jiinger 12 Jahre in Jerusalem blieben, schwerlich erfunden sein. Zwilf bez. 
elf Jahre nach der Auferstehung ist ein Zeitraum, den auch andere Quellen 
abgegrenzt haben (s. Dobschiitz i. d. Texten u. Unters. XJ, 1S. 58f.); er 
liegt sogar der spiteren Berechnung des Todesjahres des Petrus zu Grunde: 
ann. 80 + 12 + 25 = ann. 67. Isoliert steht die Behauptung der pseudo- 
clementinischen Rekognitionen (I, 48; IX, 29), die Apostel seien sieben Jahre 
in Jerusalem geblieben. 

1) Die Apostelgeschichte setzt fiir die ersten Jahre voraus, daB die 
Apostel die jerusalemische Gemeinde geleitet haben. Plétzlich c. 12,17 er- 
scheint Jakobus als der Leitende. 

*) Vel. Joél, Blicke in die Religionsgeschichte, 2. Abt. 1883. Wie es 
bei der Mission in Paliistina zugegangen ist, steht Matth. 10, 17ff. zu lesen: 
maeadwcovow vuds sis ovvédove xui ey tais ouvaywyais airay uwnotLywoovow 
vuds ... meeadwoe dé adcdqos adehpov eis Pévatoy xol matne vé&kvoy xab 
Emavaotnoovta véxve Ent yoveis xal Favatwoovow adtovs ... oray dée dwwi- 
nWOW UUs EV TH Mole TadtN, pevyere Ets THY EtEouY. 
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geraume Zeit hindurch unbehelligt geblieben sind (Act. 9, 31: 4 
exxdynota nad’ Bdys ths “lovdaias xai Tadsdaias nal Lapaglas eizev 
elonyyny) und einige Christen hohes Ansehen bei ihren jiidischen 
Briidern genossen haben.') Sie waren strenge Gesetzesbeobachter 
und hielten sich auch eifrig zum Tempel*); damit aber erfiillten 
sie die oberste Pflicht des Juden, und da sie Jesus als Messias 
erst noch erwarteten — die erste Ankunft galt ja nur als etwas 
Vorlaufiges —, so mochte ihnen dies bei freundlicher Beurteilung 
um ihrer Gesetzesbeobachtung willen als Idiosynkrasie nachgesehen 
worden sein.?) Wenigstens vermégen wir uns die Sache nicht 


1) Hegesipp bei Eusebius, h. e. II, 22 berichtet dies von Jakobus. Seine 
Darstellung ist freilich sehr undurchsichtig, aber das Ansehen des Jakobus 
beim Volke darf man ihr entnehmen. 

2) S. Act. 21,20, wo die jerusalemischen Christen zu Paulus sprechen: 
Sewosic, Cel~ée, roca urorades sioiy &v Tos lovdaiois THY TLETMLOTEVZOTWV, XL 
navtes Cyhwrai tov vouov sadezyovo. Diese Stelle beleuchtet und recht- 
fertigt den Hauptpunkt des Berichts des Hegesipp tiber Jakobus. Aus der 
sehr alten Uberlieferung (Prolog zum Markusevangelium um 200), Markus 
habe sich, Christ geworden, den Daumen abgeschnitten, um nicht als Priester 
fungieren zu miissen, mag man schliefen, dab manche christianisierte Juden 
aus dem Priesterstand in Jerusalem anfangs noch als Priester fungiert haben. 

3) Richtig Weizsicker (Apost. Zeitalter? S.38): ,Die Zugehérigkeit 
zu dem Glauben und Gemeinwesen ihres Volkes hielten die iltesten Christen 
fest. Sie wollten nicht Abtriinnige sein, und sie konnten auch nicht als 
solche beurteilt werden. Auch wenn sie nicht den ganzen Kultus festhielten, 
geschah dadurch diesem Verhiiltnisse kein Eintrag. Das Judentum verstattete 
nicht blo® eine groBe Freiheit der Lehrmeinungen, sondern auch der Beteili- 
gung am Kultus, wie das Beispiel der Essiier in jener Zeit hinreichend beweist. 
Die Christen liefien sich keine Verletzung des Gesetzes zu Schulden kommen, 
sie traten nicht angreifend auf. Da® sie unter den Ortsgerichten ebenso wie 
unter dem Synedrium als oberstem Landesgericht stehen, fiallt damit zu- 
sammen, daB sie tiberhaupt Juden blieben. Daf einmal einzelne verklagt 
werden, aber wegen mangelnden Grundes wieder entlassen werden miissen, 
oder auch da dies mit einer Ziichtigung begleitet wird...., ist an sich ganz 
denkbar (cf. Matth, 10, 17).... Durch die ganze Stellung der ersten Christen im 
jiidischen Gemeinwesen ist nun auch die Vorstellung ausgeschlossen, als ob 
dieselben auf jiidischem Boden im allgemeinen sich eine besondere Synagoge 
eingerichtet und ihre Versammlung als solche neben die bestehende Synagoge 
gestellt hiitten. Da die Synagoge der Regel nach eine Einrichtung der 
jiidischen Gemeinde ist, so hiitte das soviel bedeutet, als sich vom Gemeinde- 
verband in jedem Sinn lossagen, und wiire daher dem Abfall gleich gewesen. 
Nur in Jerusalem kann die Frage aufgeworfen werden, ob hier nicht die 
Fremdensynagogen Gelegenheit zu einer solchen Einrichtung gaben. Es ist 
unsre Apostelgeschichte, welche uns eine unverfiingliche Angabe iiber solche 
bringt: sie spricht ¢. 6,9 von der Synagoge der Libertiner und Cyreniier und 
Alexandriner und derer von Cilicien und Asien, welche mit Stephanus dis- 
putierten. Es ist nicht ganz ersichtlich, ob dabei an eine einzige Synagoge 
zu denken ist, welche alle die Genannten umfafite, oder an mehrere und wie 
viele. Fiir das letztere spricht, da& die Fremden, welche sich nach dieser 
Angabe in Jerusalem zu eigenen Versammlungen vereinigen, von der Lands- 
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anders vorzustellen. Da sie tiberhaupt den Messias so sicher 
und so bald erwarteten, kann ihnen grade bei den Hifrigsten ihrer 
jiidischen Landsleute nur zum Lobe gereicht haben. Glaubten 
sie die Person des kiinftigen Messias bereits zu kennen, so war 
das freilich in den Augen dieser ein schwerer Irrtum; aber durch 
den Kreuzestod schien der Irrglaube an der Wurzel bereits be- 
seitigt, und jene Hifrigen konnten eben deshalb erwarten, daf 
ydas Argernis“ nun in sich selbst in Kiirze zusammenbrechen, 
der messianische Hifer dagegen nachbleiben werde. ~Die jiidische 
Obrigkeit aber konnte die Sache abwarten und sich mit Uber- 
wachung begniigen. Spielte sich doch einstweilen noch die ganze 
Bewegung in den untersten Schichten ab.) 

Allein die Periode der Nachsicht bez. stoBweiser und nicht 
sehr kriftiger Reaktionen seitens der Judenschaft mufte aufhéren 
und den scharfsten Repressalien weichen, sobald die Heiden- 
mission eine offenkundige Tatsache wurde. Die Heidenmission 
spaltete aber zuniichst die kleine Christenschar selbst und ver- 
anlafte diejenigen, welche sie ablehnten, naher an ihre nicht- 
christglaubigen Briider heranzuriicken. Der Apostel Paulus mufte 
tiber eine doppelte Gegnerschaft klagen und mit ihr kampfen: 
sowohl die gesetzesstrengen Judenchristen verfolgten ihn, als auch, 
wie I Thess. 2,15f. zeigt, die Juden (édi@éartes Huds .... xw- 
hbovtes Huds tots @veow hakijoa, va ow)@ow), die somit der 
christlichen Mission unter den Heiden, obgleich sie sie im Grunde 
nichts anging, keineswegs mit verschrankten Armen zuschauten. 

Die Anfange der Heidenmission sind nicht vollig klar — 
Paulus ist nicht der erste Heidenmissionar gewesen”) —; jedoch 


mannschaft ausgehen. Man kénnte nur vermuten, dai die Christen als Lands- 
mannschaft der Galilier (Act. 1,11; 2,7) eine ihnliche Stellung eingenommen 
haben; doch ist der Name nicht in zutreffendem Sinne nachweisbar. Nach 
Act. 24,5 muf man annehmen, dafBI sie vielmehr unter dem Namen Nazariier 
bekannt waren, und dieser wiederum bezeichnet wohl nicht die Herkunft 
des Vereins, sondern diejenige des Stifters und hat also einen anderen Cha- 
rakter. .... Selbst aber wenn die Christen eime Synagoge als Galilier in 
Jerusalem gebildet hitten, in ahnlicher Weise wie die Libertiner, so wiire 
daraus nicht viel tiber die Einrichtung ihrer Gemeinschaft zu entnehmen, da 
wir ja auch dariiber gar nichts wissen, in welchem Sinne und unter welchen 
Formen jene Landsmannschaften sich als besondere Synagogen in Jerusalem 
eingerichtet haben. Fiir die ganze Frage ist aber doch nicht zu tibersehen, 
da® wir in unsern Quellen den Namen der Synagoge tiberhaupt nicht auf 
die Christen angewendet finden.“ 

1) Man vgl., was tiber Gamaliel Act. 5,34 ff. erz&ihlt ist. Niederes Volk, 
s. Joh. 7,48. 49: «uj wis && Toy ceyovtwy Eniotevoer Eis avToY 1) Ex THY Pagi- 
cuiwy; ahha 6 oyhos obt0s 6 my ywicxwy toy Youoy Endgarol siow, Die 
Apostelgeschichte markiert jedoch c. 6,7, da auch Priester (angeblich ein 
molvs dyios derselben) hinzugetreten seien, und ¢. 15,5 auch Pharisier, 

2) Paulus hat nirgendwo in seinen Briefen den Anspruch erhoben, die 
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aus apriorischen Erwaégungen und aus bestimmten Mitteilungen 
kénnen wir folgern, daB der Ubergang zur Heidenmission ein all- 
mihlicher war, sich aber als solcher mit zwingender Gewalt auf- 
dringte. Auch hier war alles durch die innere Lage des Juden- 
tums bereits vorbereitet, nimlich durch die zum Universalismus 
strebende Zersetzung und den abgestuften Proselytismus. Wir 
haben darauf in dem ersten Kapitel schon hingewiesen. 

Nach der Apostelgeschichte (cap. 6. 7)') war die ilteste 
jerusalemische Christengemeinde aus zwei Elementen zusammen- 
gesetzt, dem palistinensisch-hebriischen und dem Element der 
Diaspora-Juden (‘Eddyyorai). Zwischen beiden trat frihzeitig eine 
Spannung ein; sie fiihrte zur Einsetzung der sieben Armenpfleger, 
die der zweiten Gruppe angehérten und simtlich griechische 
Namen trugen. Innerhalb dieser Gruppe, die wir uns im ganzen 
als freisinniger d. h. als minder streng in der buchstiblichen Ge- 
setzesbeobachtung denken diirfen”), trat Stephanus, der Armen- 


Heidenmission iiberhaupt erst begonnen zu haben, Hiitte er sie begonnen, 
so hitte er das gewi® nicht verschwiegen. Gal. 1,16 sagt nur, daf der 
Apostel bereits seine Bekehrung als Berufung zur Heidenmission verstanden 
hat, aber da®& diese selbst etwas ganz Neues war, sagt die Stelle nicht. 
Man braucht auch nicht aus ihr zu folgern, daB Paulus sofort als Heiden- 
missionar aufgetreten ist; der Zweck der Offenbarung des Sohnes Gottes 
(iva svayyedlCwuce wdtoy év tots &9veow) kann sich ihm allmiihhch enthiillt 
haben. Nur das ist anzunehmen, da fiir ihn, den Bekehrten, ein neuer 
innerer Kampf nicht mehr nétig war, um die Heidenmission zu unternehmen. 
Daf er trotzdem der Heidenmissionar bleibt, ist gewif. Er hat das Recht 
der Mission und die Pflicht wirklich begriindet, und er hat die Bewegung 
aus unsicheren Anfiingen zur weltumspannenden Mission erhoben. 

1) Fiir den Verfasser der Apostelgeschichte ist der Ubergang der Juden- 
mission in die Heidenmission und die aus ihm resultierende Verwerfung des 
Judentums eine Sache von gréfter Wichtigkeit gewesen; ja man darf sagen, 
da®B er die Darstellung dieses Ubergangs in den Hauptzweck seines Buches 
aufgenommen hat. Das beweist die Anlage der 15 ersten Kapitel sowie der 
Schlu& des Buches c. 28, 23—28 (die Verse 30 u. 31 sind ein Postscriptum). 
Nach Anfiihrung von Jesaj. 6,9. 10 — eine fiir das Judentum vernichtende 
Prophezeiung, die der Verfasser nun erfiillt sieht — la®t er den Paulus zu 
den Juden sprechen: yrwordy ovy totw vuiy Oru tots EPvEeow enectéAn TodTO 
TO Gwryovoy Tod FEod* advtol xat exovoovrat. Deutlicher kann man es nicht 
sagen, daf das Evangelium nicht den Juden, sondern den tibrigen Vilkern 
gegeben ist. — Was oben im Text von dem Werke der Heidenmission 
erzihlt ist, sttitzt sich auf die Apostelgeschichte, soweit als ich ihre Berichte 
fiir zuverlissig halte. Ihr Verfasser ist Pauliner; aber er motiviert den christ- 
lichen Universalismus sehr viel einfacher als Paulus oder vielmehr — er 
motiviert ihn gar nicht (das Evangelium ist universalistisch), wenn er auch 
nicht verschleiert, da® anfangs nur den Juden gepredigt worden ist und sich 
die Heidenmission langsam entwickelt hat, Die innerchristlichen Spannungen 
kommen dabei kaum zum Ausdruck. 

*) 8S. Weizsiicker, Apost. Zeitalter? S.51ff. Nattirlich waren sie »gute“ 
Juden, sonst hiitten sie sich nicht in Jerusalem niedergelassen; aber es darf 


Der Ubergang von.der Juden- zur Heidenmission. 35 


pfleger, besonders hervor. Die Anklage gegen ihn vor dem Syne- 
drium lautete, daB er fortgesetzt blasphemische Reden  fihre 
gegen ,den heiligen Ort“ und das Gesetz, indem er behaupte, 
dafi Jesus den Tempel zerstéren und die Sitten, die Moses ge- 
boten habe, andern werde. Diese Anklage wird in der Apostel- 
geschichte als erlogen bezeichnet; aber, wie die Rede des Ste- 
phanus beweist, war sie an sich begriindet, erlogen war nur die 
Tendenz, die man den Worten gab. Stephanus hat nicht wider 
den Tempel und das Gesetz gesprochen, um ihren géttlichen Ur- 
sprung zu bestreiten, sondern er hat die begrenzte Dauer dieser 
Hinrichtungen behauptet. Damit setzte er sich allerdings in 
Widerspruch zu dem vulgiren Judentum seiner Zeit, aber schwer- 
lich in Widerspruch zu allem, was jiidisch war. Daf es im 
Judentum, vornehmlich in dem der Diaspora, bereits Richtungen 
gab, die den Tempelkultus'), und in diesem in erster Linie die 
blutigen Opfer, fiir unwesentlich, ja fiir bedenklich hielten, steht 
fest. Ebenso gewif ist aber auch, da8 aus duBeren und inneren 
Griinden in manchen jiidischen Kreisen die AiuSerliche Gesetzes- 
beobachtung nicht hoch geschitzt wurde, bez. hinter der Moral mehr 
oder weniger zuriicktrat. Es ist demnach historisch und psycho- 
logisch wohl verstandlich, daf ein fiir das Evangelium gewonnener 
Diasporajude die souverinen und exklusiven sittlichen Momente, 
welche dasselbe darbot?), mit schon bestehenden Dispositionen in 
Bezug auf die relative Wertlosigkeit des Tempels und des Zere- 
moniengesetzes verband und das Ergebnis zog: der Messias Jesus 
wird den Tempelkultus abschaffen und das Zeremoniengesetz éindern. 
Man beachte dabei das Futurum; die Apostelgeschichte scheint 
hier sehr genau zu berichten: Stephanus hat nicht zu Anderungen 
_aufgefordert — erst der als Messias wiederkehrende Jesus wird 

Wandel schaffen —, sondern er hat diese Anderungen prophetisch 
vorhergesagt und damit allerdings den Unwert der bestehenden 
Ordnungen behauptet. Zur Heidenmission hat er nicht auf- 
gefordert, aber er hat sie durch sein Wort und seinen Tod doch 
mitbegriinden helfen. 


angenommen werden, dafs diese Synagogen der Libertiner (Rémer), Cyrenier, 
Alexandriner, Cilicier und Asiaten (Act. 6,9) auch hellenisierte Juden um- 
faBten, die durch hellenische Wissenschaft die jiidische Religion erweichten. 

1) Zumal nachdem derselbe wiederholt durch das verweltlichte Priester- 
tum entweiht war. 

2) Auch daran darf hier erinnert werden, da® Jesus selbst den Unter- 
gang des Tempels prophezeit hat. Ich halte mit Weizsicker (a.a.0. 8, 53) 
dieses Herrnwort fiir echt. Es ist zum Ausgangspunkt geworden fiir eine 
innere Entwicklung seiner Jiinger, die sie schlieBlich zur Heidenmission ge- 
fiihrt hat. 


3% 
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Stephanus wurde gesteinigt und starb, wie Hus, fir eine 
Sache, deren Konsequenzen er noch nicht iiberschaute; seine Stei- 
nigung ist nicht auffallend — diese Art von Jesusglaubigen konnte 
das orthodoxe Judentum am wenigsten vertragen. Auch die An- 
hanger des Stephanus wurden verfolgt — grell war ja auf einmal 
die kleine Christenschar in ihrer Gefahrlichkeit beleuchtet —; sie 
muften Jerusalem verlassen, nicht aber die Apostel (Act. 8, 1); 
diese haben sich also mit Stephanus in dem Punkte der Anklage 
noch nicht fiir solidarisch erklart.t) Die Versprengten zogen in 
Judia und Samarien umher und wirkten unfreiwillig-freiwillig als 
Missionare, d. h. als Apostel (Act. 8,4); unter ihnen war der 
Gemeindepfleger Philippus der bedeutendste; er predigte in Sama- 
rien und an der Kiiste. Wie er den athiopischen Dynasten, einen 
Eunuchen, gewonnen und getauft hat, wird ausfiihrlich berichtet 
(Act. 8, 26ff.) — das ist wohl verstindlich. Der Mann war kein 
Jude, sondern gehérte zu den ,,pofovuevor toy Ded“; iibrigens 
hatte er als Verschnittener auch nie Jude werden kénnen. Indem 
er der christlichen Gemeinde zugefiihrt wird, er, der ,,halbe“ 
Proselyt und Eunuch, ist eine starre Schranke bereits gefallen. 

Allein ein Fall entscheidet noch nicht, und auch der zweite 
abnliche Fall — Petrus tauft den ,qofovuevoc“ Cornelius in 
Casarea — kann die prinzipielle Bedeutung noch nicht gehabt 
haben, welche der Verfasser der Apostelgeschichte ihm gibt.?) 


*) Dies scheint mir sehr wichtig und bezeugt zugleich die Treue der 
Berichterstattung der Apostelgeschichte an diesem Punkte. Verfolgt wurden 
augenscheinlich die Christen damals mit Auswahl; unbehelliigt bleben solche, 
deren Devotion gegeniiber dem Tempel und Gesetz zweifellos war, also zu- 
nichst auch noch Petrus und die anderen Apostel. Da® Petrus erst spiiter, 
wenn auch nicht viel spiiter, den ersten Schritt aus dem strengen Judentum 
getan hat, sagt die Apostelgeschichte deutlich genug. Anders Weizsicker 
(a. a. O. 8. 60f.), der den ersten Schritt schon hierher verlegt, aber sonst 
richtig bemerkt: ,Es ist einleuchtend, da® diese Erkenntnis (niimlich da® 
das Heil im Reiche, das zukiinftige Heil, nicht mehr auf die Verpflichtung 
des Gesetzes gegriindet sein kann) durch nichts so sehr erweckt und ge- 
fordert werden konnte, als wenn von pharisiischer Seite der Glaube an Jesus 
und sein Reich verfolgt wurde, weil durch denselben der unverbriichlichen 
Dauer des Gesetzes und dem Glauben an das Heil desselben Eintrag geschehe. 
Die Verfolgung ist daher die Befreiung des Christenglaubens, sie ist das 
Mittel, denselben zur Klarheit tiber sich selbst zu bringen. Und sie ist in 
diesem Sinne an der Urgemeinde nicht vergeblich gewesen. “ 

*) Wenigstens hat sie sicher nicht dort gelegen, wo der Verfasser sie 
sucht; aber insofern war allerdings der Fall von hoher Bedeutung, als er 
Petrus nétigte, der Gesinnung und Praxis nun beizutreten, die die Stephanus- 
freunde bisher allein (ohne die Urapostel) befolgt hatten (s. die vorige Anmer- 
kung). Die Bekehrung des Hauptmanns von Cisarea fiihrte den Petrus und 
mit ihm einen Teil der jerusalemischen Gemeinde ein wichtiges Stiick weiter. 
Ubrigens ist nicht zu verschweigen, da®B die ganze Perikope Bedenken in 
Bezug auf ihre Geschichtlichkeit erregt. 
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So lange es sich um Proselyten, sei es auch um solche des 
weitesten Kreises handelte, konnte selbst der strengste Judenchrist 
eime Betrachtung finden, die ihm die Aufnahme derselben er- 
traglich erscheinen lieB: er konnte die recipierten Proselyten 
fir Angehorige der Christengemeinde im weiteren Sinne halten, 
d. h. noch immer fiir Proselyten. 

Kin weiterer und viel entscheidenderer Schritt geschah in 
Antiochien; er ging wiederum von den verjagten Stephanusfreunden 
aus (Act. 11, 19ff.), die auf ihren Missionswanderungen nach 
Phénicien, Cypern und Antiochia gekommen waren. Zwar die 
Mehrzahl von ihnen hielt sich streng an die Judenmission, aber 
einige — cyprische und cyrenische Manner!) — predigten in 
Antiochien auch den Hellenen?) und fanden bei ihnen eine gute 
Wirksamkeit. Diese Manner sind die ersten Heiden- 
missionare gewesen und haben die erste Heidenkirche — eben 
in Antiochien — gestiftet. In ihr Werk aber traten Barnabas 
und Paulus (Act. 11, 23ff.) ein, um schnell die eigentlich Leitenden 
zu werden. 

Die bekehrten Hellenen in Antiochien, Syrien und Cilicien 
— denn dort entfalteten Barnabas und Paulus bald darauf ihre 
Mission — mégen in den ersten Jahren gréftenteils frihere 
»popotuevor gewesen sein®), aber gewi8 nicht ausschlieBlich. 
Jedenfalls bildete sich in Antiochien eine Gemeinde, die der Mehr- 
zahl nach aus Unbeschnittenen bestand. Fiir diese Gemeinde kam 
zuerst — die heidnischen Gegner pragten den Namen — die 
Bezeichnung ,,Xovotvavoi“ auf (Act. 11, 26). Diese Bezeichnung 
ist fiir sich selbst ein Beweis, daB sich die neue Gemeinde in 
Antiochien kriftig von der Judenschaft abhob.t) Der Name 
wChristen“ ist der Titel der Heidenchristen®); Juden- 


1) Die Namen sind hier nicht genannt, aber c. 13,1 werden als an- 
tiochenische Propheten und Lehrer der (Cy prier) Barnabas, Simeon- Niger, 
der Cyrener Lucius, Manahem, der Vertraute des Tetrarchen Herodes, und 
Saulus genannt. Da nach Act. 11, 22ff Barnabas und Saulus erst nach 
Griindung der Gemeinde in Antiochien dorthin gekommen sind, so darf man 
vielleicht in den drei anderen Personen die Griinder der Gemeinde und also 
auch die ersten Heidenmissionare erkennen. Aber Barnabas muf unter den 
Begriindern der Heidenmission doch an erster Stelle genannt werden; er 
mu die freie Anschauung selbstiindig erworben haben. Das zeigt das Ver- 
haltnis des Paulus zu ihm. 

2) So ist 10, 20 zu lesen, nicht ,Hellenisten*. br: 

8) Cf. Havet, Le Christianisme T.IV-p.102: ,Je ne sais s'il y est 
entré, du vivant de Paul, un seul paien — je veux dire un homme qui ne 
conntit pas déja, avant d’y entrer, le judaisme et la Bible“. Das ist wohl 
tibertrieben, aber wird doch wesentlich richtig sein. 

4) Niheres tiber den Namen ,Christen“ s. im 3. Buch. ; 

®) Weder konnten die Juden fiir die Christen den Namen Christen auf- 
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christen sind zunichst und wahrscheinlich lange Zeit hindurch mit 
diesem Namen niemals genannt worden.') 

Die heidenchristlichen Gemeinden Syriens und Ciliciens hielten 
das Gesetz nicht und fiihlten sich doch als das Volk Gottes im 
vollsten Sinne des Wortes. Fiir die Meisten gentigte die Ver- 
sicherung, dafi Gott ja bereits durch die Propheten den Unwert 
der Opfer hat verkiindigen lassen*), und dafi man deshalb alles 
Zeremonielle im Gesetz allegorisch deuten und sittlich verstehen 
miisse.*) Auch die anderen heidenchristlichen Gemeinden, die 
sich nun durch unbekannte Missionare bildeten (z. B. die rémische), 
urteilten zunichst so. 

Allein so einfach hat sich der Apostel Paulus mit dem Gesetz 
nicht abgefunden. Entwertet durch den stillen auflésenden Gang 
der Zeit und der Verhiltnisse war ihm kein Teil desselben; es 
bestand vielmehr in allen seinen Geboten zu Recht. Abrogiert 
kann es nur von dem werden, der es gegeben hat, von Gott 
selbst, und auch Gott kann es nur so aufheben, dafi er es zugleich 
in seinem Rechte bejaht, d. h. fiir seine Erfiillung sorgt und es eben 
dadurch aufhebt. Dies alles ist geschehen: durch den Kreuzestod 
des Sohnes Gottes, Jesus Christus, ist das Gesetz erfiillt und auf- 
gehoben. Ob diese Betrachtung und Spekulation eine sekundire 
und abgeleitete war (gewonnen an dem Besitz des Geistes und 
des neuen Lebens, das der Apostel in sich fihlte), ob sie eine 
primiire war (gewonnen an der Gewibheit der Siindenvergebung), 
ob Beides zusammentraf, diese Frage braucht uns hier nicht zu 
beschaftigen. Genug, daf er das Evangelium fest und sicher als 
die neue Religionsstufe erkannte, wie er sich als Christ als 
eine neue Kreatur fiihlte. Die neue Religionsstufe ist die Stufe 
des Geistes und der Wiedergeburt, der Gnade und des Glaubens, 
des Friedens und der Freiheit: alles Alte, auch alle friiheren 


bringen, noch konnten Heiden darauf verfallen, von ,Christen* zu sprechen, 
solange die Bewegung eine rein innerjiidische war und sie also nichts an- 
ging. Der Name setzt voraus, dai bereits Heiden fiir das Evangelium ge- 
wonnen waren. 


*) Ich kenne ein bisher nicht publiziertes altchristliches Fragment, in 
welchem sich der Ausdruck Xguoricvoi re xal Iovdaiow Xovetoy duodoyodvtes 
findet. 

*) An dem Opferwesen hat man sich durchweg das Recht klar ge- 
macht, den Buchstaben preiszugeben; denn das Opferwesen war bereits fiir 
weite Kreise in die Ferne geriickt und entwertet. Das iibrige Gesetz folgte 
dann wie von selbst nach. 

8) Da®B dies die vulgiire heidenchristliche Anschanung war, erkennt 
man besonders deutlich aus der nachapostolischen Litteratur. Sie war also 


e ee geblieben trotz der sehr abweichenden und energischen Lehre des 
aulus, 
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Gottesoffenbarungen, hat sie als Religionen des Stimdenstandes 
unter und hinter sich. Von hier aus konnte er, der Jude und 
Phariséer, sogar die grofe Konzeption wagen, mit der er alle 
gesunde Religionsphilosophie und die ganze vergleichende Religions- 
geschichte begriindet hat, nimlich die ,natiirliche“ Gotteserkenntnis 
der Menschheit bez. das, was sich unter dem Prinzipat des Ge- 
wissens in ihr entwickelt hatte, mit dem Gesetze des erwihlten 
Volkes zusammenzustellen. Beides ist gittliche Offenbarung — 
das Beste, was die Menschheit bisher besessen hat —, und Beides 
hat doch nicht ausgereicht, sondern zum Tode gefiihrt. 

Eine neue Religion ist gegeben — eben deshalb ist die 
Heidenmission nicht eine Méglichkeit, sondern eine Pflicht, die 
Gesetzesfreiheit nicht eine Konzession, sondern die entscheidende 
und beseligende Form des Evangeliums. Daf es in keinem Sinn 
Gesetz ist, sondern Gnade und Gabe, darin liegt ja sein Wesen 
begriindet. Der geborene Jude mag sich auch als Christ be- 
schneiden lassen und die Gesetzesgebote halten — er halt damit 
das jiidische Volk in Kraft, dessen Rolle im weltgeschichtlichen 
Plane Gottes noch nicht ausgespielt ist — 1), aber fir seine 
Seligkeit ist das Gesetz belanglos; der geborene Heide aber darf 
sich nicht beschneiden lassen und darf das Gesetz nicht halten; 
denn er wiirde durch solches Tun erklaren, da Christus umsonst 
gestorben ist. 

In diesem Sinne hat der grofe Apostel den Heiden gepredigt 
und die Heidenmission sowohl prinzipiell begriindet als tatsachlich 
verwirklicht. Was die anderen vor ihm getan, war ein halbschlich- 
tiges Tun; es schien zu demselben Ziele zu fithren, aber es wurde 
weder dem Gesetze noch dem Evangelium ganz gerecht. Paulus zer- 
triimmerte die Religion Israels, waihrend er sie doch mit gréferer 
Ehrfureht und strengerem Gehorsam umfafte, als jene; er erklarte, 
die Zeit Israels sei abgelaufen. Zwar mit einer fast unbegreif- 
lichen Pietait ehrte er die Judenchristengemeinde Jerusalems, aus 
der ihm doch soviel Feindschaft entgegengebracht wurde; aber 
er lieB dariiber keinen Zweifel, daS nun ,,die Zeiten der Heiden“ 
gekommen seien, daf also judenchristliche Gemeinden, wenn sie 
nicht mit den heidenchristlichen zu der einen ,,Kirche Gottes“ 
verschmélzen, in ihrer Exklusivitat ein wirkliches Existenzrecht 
nicht mehr besifen. Seine religidse und religionsgeschichtliche 
Konzeption war, auf den Kern gesehen, von gréfter Hinfachheit 


1) Indessen da der geborene Jude, der Christ geworden, nach der Mei- 
nung des Paulus mit den Heidenchristen in Lebens- und Tischgemeinschaft 
treten soll, so wird damit die Gesetzesbeobachtung an einem sehr wichtigen 
Punkte durchbrochen. Uber dies Problem hat Paulus wohl nur deshalb 
nicht weiter nachgedacht, weil er an das nahe Weltende glaubte. 
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und unerschipflicher Tiefe. Freilich, auf eine kurze Formel 1abt 
sie sich nicht bringen, ohne bis zur Flachheit entstellt zu werden, 
sie ist immer nur in einem paradoxen Medium lebendig; aber 
an Stelle der Mittel, die er aufgebracht hat und in denen sie fiir 
ihn giiltig und gesichert war, kénnen auch andere Mittel treten: 
das haben bereits in der nichsten Generation der Verfasser des 
Hebrierbriefes und jener grofe Unbekannte bewiesen, der die 
johanneischen Schriften geschrieben hat. Seitdem sind noch viele 
andere Lehrer aufgetreten, die das paulinische Evangelium trans- 
formiert haben — ich nenne aus dem 2. Jahrhundert zwei so 
verschiedene, wie Marcion und Clemens Alexandrinus —; aber 
was sie transformierten, war nicht der Kern. In dem Kerne sind 
sie vielmehr mit dem Apostel einig: der nachgeborene Historiker 
hat das hohe Vorrecht, dort Einheit sehen zu diirfen, wo die Be- 
teiligten nur den Gegensatz gewahrten. 

Paulus, der Pharisiier, hat das Volk Israel und die Religion 
Israels in der Geschichte entthront'); er hat das Evangelium von 
dem jiidischen Boden losgerissen und auf den Boden der Mensch- 
heit verpflanzt.*) Kein Wunder, daf die volle Reaktion des Juden- 
tums gegen das Eyangelium nun erst begann — die Reaktion 
der Juden und der Judenchristen. Die Feindschaft der Juden 
zeigt jedes Blatt der Apostelgeschichte vom 13. Kapitel an. Sie 
haben das Werk des Paulus unter den Heiden auf Schritt und 
Tritt zu hemmen gesucht; sie haben die Massen und die Obrig- 
keit in allen Lindern. aufgehetzt; sie haben die furchtbaren 
Vorwiirfe gegen die Christen, die schon im Zeitalter Trajans eine 
Rolle spielten, systematisch und offiziell in die Welt gesetzt und 
die Verleumdungen iiber Jesus aufgebracht*); sie haben den 


1) Kein Wunder, da die Juden spiiter behaupteten, er sei ein ver- 
kappter Heide; s. Epiph., haer. 30, 16: xei rod evaov XOTHYOQOVYTES OVX 
ado ydvortau EMUMAKOTOLS TLOL THS TOY WEevdanootohwy c«dToY xaxovoylas xcl 
mhcyns Aoyous menomuévors. Tagoée us avitorv, ws adios duohoyst xal ovx 
COV ELT EL Aéyovtes && “Eddijvwr 0& caitoy 'noridertae, Ausovtes wy 700 Peco 
&% v0U tonov dic tO pidcAndss J avrod OyF€v, Ott, Tegssds siut, ovx coy uwov 
mohews mohirns. sita péoxovew avroy iver” EAAnve xe “Ehanvidos unreds xai 
Eddnvos mareos neida, ceveseByxéve dé gic ‘Iegooodvuce xai yoovoy éxei usue- 
vyREV OL , Eniceduunxevae dé Ivyaréoa tod teogws MQ0S yauov ayaysodae xe 
tovtow évexce Meoaydvtoy yEevEoduu xeel MEQITUNH}VEL, ELTR Un heeBovte thy xooHY 
ogyloday xai xare megitouts yeyoupévan xel xara cussérov xel vouotsolas. 

*) Niemand hat das Ergebnis der Verpflanzung erhabener ausgedriickt 
als Lukas in der Geburtsgeschichte Jesu (c. 2), und zwar in den Worten, die 
er dem Engel und den Engeln in den Mund legt. 

*) Justin (Dial. 17, cf. 108. 117) behauptet, da® die jiidische Regierung 
in Jerusalem ausgesandt habe tdeas éxdextovs dnd “lepovech)u sic néooy THY 
vi, Aéyortas wipsow &teoyv Xovotiavar MEDHVEV OL, KatahEyoVTAS Tadtea, «EE 
x0F judy of eyvoovrtes rjucs mevtes Aéyovow, wore ov “ovoy savtois eda. 
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heidnischen Christenfeinden das litterarische Material geliefert; 
sie haben — wenn nicht alles tauscht — die neronische Christen- 
hetze inspiriert und fast iiberall bei den spiteren blutigen Ver- 
folgungen im Hintergrunde oder im Vordergrunde der Aktion 
gestanden — ,fontes persecutionum“ nennt Tertullian die Syna- 
gogen —; sie haben das Heidenchristentum, das sie doch gar 
nichts anzugehen schien, instinktiv als ihren eigentlichen Feind 
empfunden. Die Juden taten, was sie muften: sie beschleunigten 
den ProzeB, der die volle Befreiung der neuen Religion von der 
alten bedeutete und der dem Judentum die Lisung der schon 
begonnenen Aufgabe, sich zur Weltreligion auszugestalten, entzog. 
In diesem Sinn hat die jiidische Feindschaft etwas Befriedigendes: 
sie half die beiden Religionen véllig von einander trennen und 
verstarkte, wenn es noch nétig war, in den Heidenchristen die 
Gewibheit, daf ihre Religion eine neue Schépfung darstelle und 
da sie selbst nicht nur die Zugelassenen zweiter Ordnung, son- 
dern das neue Volk Gottes seien, das an Stelle des alten ge- 
treten ist. 1) 


aitvor UndeyEeté, CAAA xa Tois HAhoLs Eenaow amhos dvFownos, cf. 117: Tod 
viod tod Feod ovouc BEBnhwdyvar xare mioay ty yny xol Bhaopnusiodat of 
aoyvepsis tod haov vuwor zai dWiéoxahor sigydoayto, u. c. 108: avdoas yx ELQ0- 
Tovynoavres éxhextovs eis maouy ty olxouueyyny enéupare, xyOVoooYTaS OTL 
wigecis tig KdE0S xaL KvOMoS EyAyEQTaL eno “Inoot Tivos Tohikaiov mhcvou, ov 
stavowodrvtoy yudy of uadytal adrov xdEWartEes avTOY GO TOU UYrUctos 
vVUXTOS .... Mhavedot tovs avdoumous héyortes &ynyéodau avtoy &x% vEexowv xot 
sis ovgavoy aveknhudévar, xarveinovtes JediWayévar xai TudTH UnEQ “are TOY 
duohoyovvtwy Xevoroy xai diwWdoxahoy zai vidy Feod siveu nayti yéver KvIQW- 
Toy aden nol dvoun zai avoove déyere. Apol. 1,10. Tertull. ad nat. 1,14: ,et 
eredidit vulgus Judaeo; quod enim aliud genus seminarium est infamiae 
nostrae?“ adv. Mare. III, 23; adv. Jud. 13. Origenes bezeugt wiederholt, da& 
die Juden die Urheber der Verleumdungen gegen die Christen seien. Vor 
allem ist der Bericht des Eusebius (in Jesaj. 18, 1f.) von Wichtigkeit, dessen 
Quelle man leider nicht kennt (Justin ist jedenfalls nicht die Quelle des- 
selben): evgouey éy trois TOy nuked ovyyeduucow, ws oi tiv ‘TeQovocdnu 
oixodytes tot tay lovduiwy edvovs teosis xal mpeoBritEQor yecuuata dveyaod- 
Eavtes sic mévta dvenéupavto ta tdvn ois émavrayod “lovdaiows dvapcddovves 
thy Xevorod diducxahiay ws ipsa xaiy xai Gddoteiay Tod HEod, magiyyEhov 
te dv énvotohav un magadéeaodar mitiy .... ol Te CMOGTOAOL aTMY ENI- 
ot0AadS BiBAivas xououevor.... enavtayot yijs diETeExOY, TOY mEQe tou 
cwrjnoos juav évdiasdssovres Adyov. amoctohous dé slo ere xal YOY &9os éotly 
Toudaiots ovouclew rovs &yxdxhue yoduuara mage toy Coyovtwyv avtvoOy ée7tt- 
xoucouévovs. Nach dieser Stelle ist Paulus ein »Apostel* gewesen, bevor 
er ein Apostel wurde, und es laBt sich die Frage wohl aufwerfen , ob jene 
Eigenschaft nicht mit dazu beigetragen hat, daB er sich, Christ geworden, 
in und mit seinem Christenstand sofort zum Apostel berufen fiihlte. 

1) In diesem Zusammenhang hat man auch auf den christlichen Sprach- 
gebrauch von dv (,gentes“, ,gentiles“) zu achten. Das Alte Testament 
stellt die %9vy dem Volke Israel gegeniiber (unter Umstinden wird natiirlich 
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Aber auch die Judenchristen nahmen den Kampf auf; sie 
stellten an die antiochenische Gemeinde yon Jerusalem aus die 
Forderung der Beschneidung. Die Folge dieser Forderung war 
das sogenannte Apostelkonzil. Wir haben zwei Berichte iiber 
dasselbe (Gal. 2 und Act. 15); aber jeder lat an sich viel zu 
wiinschen iibrig, und beide sind schwer vereinbar. Der des Paulus 
ist mehr hingewiihlt als hingeschrieben und strebt so gewaltsam 
der Mitteilung des schlieBlichen Ausgangs zu, daf die Vorstufen 
aus den abgerissenen Sitzen teils gar nicht, teils nur unsicher zu 
erkennen sind; der andere hat den schlieSlichen Ausgang durch 
die wungehérige Kombination mit einer anderen, spateren Aktion 
vollig verwirrt und erregt auch sonst Bedenken. Aber feststellen 
laBt sich noch, da’ Petrus, Johannes und Jakobus das Werk des 
Paulus anerkannt und ihm keine Vorschriften fiir seine Missions- 
wirksamkeit gemacht haben; sie selbst aber wollten, wie bisher, 
ausschlieBlich bei der Judenmission bleiben. Die Vereinigung von 
Juden- und Heidenchristen zu einer Gemeinschaft des Gottes- 
dienstes und des Lebens wurde zuniichst von Paulus nicht erreicht; 
nur das Prinzip war zum Siege gekommen. Weite Kreise der 
Judenchristen haben auch diese, freilich in sich haltlose und 
kurzlebige Konvention nicht anzuerkennen vermocht, und dennoch 
war sehr viel gewonnen — durch die Abmachung selbst und noch 
mehr dadurch, daf sie tiber sich hinauswies. Die Judenchristen 
spalteten sich. Wie sie dabei Jahre hindurch (in Jerusalem und 
sonst) doch haben zusammenhalten kénnen, ist ein schweres 
Ratsel. Der eine Teil fuhr fort, den Paulus und sein Werk mit 
gliihender Feindschaft und mit allen Mitteln zu verfolgen: man 
suchte ihn zu vernichten. Gewif war auch ehrliche Uberzeugung 


auch dieses zu den ,Vélkern* gerechnet), und daher war es den Juden 
ganz geliiufig, auch die anderen Religionen lediglich dadurch zu charak- 
terisieren, da sie die Religionen der vy seien. Somit hatte &9v7 bereits 
im vorchristlichen Zeitalter bei den Juden eine Bedeutung, die sich mit 
unserem Wort ,Heiden* ungefiihr deckte. Paulus — und augenscheinlich 
nicht er allein — konnte es daher nicht bestehen lassen, da® ein fiir das 
Evangelium gewonnener Nicht-Jude noch zu den &vy gerechnet wurde. Er 
gehirte eimst zu ihnen, nun aber nicht mehr (s. z. B. I. Kor. 12, 2: otdare ote 
ore tdyy yre neds te sidwhe ... Hyeote); er zihlt jetzt zum wahren 
Israel bez. zu dem neuen Volke. Offenbar sollte urspriinglich damit nicht 
gesagt sein, da er seine Nationalitiit wirklich gewechselt hiitte; allein es 
mufste den christlichen Kosmopolitismus und wiederum das SelbsthewuBt- 
sein, auch politisch etwas besonderes zu sein, miichtig fordern, wenn man 
sich in dieser Weise einerseits allen én gegeniiber stellte, andererseits sich 
als das neue Weltvolk faBte und von den Juden nichts wissen wollte. Dab, 
wo der Zusammenhang unmi®verstiindlich war und es nur auf die nicht- 
jtidische Herkunft ankam, auch Christen noch als zu den é9vn gehorig 
bezeichnet worden sind, braucht kaum besonders erwiihnt zu werden. : 
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dabei, die Paulus freilich nicht zu sehen vermochte; doch hat er 
diesen ,Kiferern um das Gesetz“ auf palistinensischem Boden bis 
zuletzt Konzessionen gemacht; nur auferhalb Palistinas lieB er 
sie nicht gelten, sobald sie auch Heiden fiir ihre Form des 
Christentums gewinnen wollten. Der andere Teil — und auf diesen 
Boden stellten sich Petrus und vielleicht noch andere Urapostel — 
begann bald, wenn auch tastend und unsicher, iiber die Konven- 
tion hinauszugehen und auf dem auferpalistinensischen Gebiet 
mit den Heidenchristen in Lebensgemeinschaft zu treten, auch 
die Judenchristen in diesem Sinne anzuleiten. Diese unsicheren 
Versuche endigten mit einer neuen Konvention, durch welche nun 
eine wirkliche Lebensgemeinschaft erméglicht wurde. Bedingung 
war, dafi die Heidenchristen sich vom Gdétzenopferfleisch, vom 
Genuf des Bluts und des Erstickten und von der Hurerei ent- 
halten sollten. Seitdem ist Petrus und vielleicht noch dieser oder 
jener aus der Zahl der Urapostel in die Heidenmission einge- 
treten. Die letzte Schranke war gefallen.1) Bewundern wir 
die Gréfe des Paulus, so gilt unsere Bewunderung nicht minder 
den Uraposteln, die um des Evangeliums willen auf eine Lebens- 
weise eingingen, die ihr Herr und Meister, mit dem sie gegessen 
und getrunken, sie nicht gelehrt hatte. 

Das Judenchristentum, welches in Lebensgemeinschaft mit 
den Heidenchristen trat, hob sich damit selbst auf: Petrus ist in 
der zweiten Periode seiner Wirksamkeit kein ,,Judenchrist“ mehr 
gewesen”); aber noch blieben zwei judenchristliche Parteien, 


?) Da® es in der Diaspora — und zwar nicht nur in den Palistina be- 
nachbarten Provinzen — urspriinglich auch judenchristliche Gemeinden ge- 
geben hat (nicht nur einen judenchristlichen Bestand innerhalb der heiden- 
christlichen Gemeinden), darf man wohl annehmen. Aber solche judenchrist- 
liche Gemeinden miissen sich in Kleinasien, oder wo sie sonst existierten, 
verhiiltnismiBig schnell mit den heidenchristlichen, paulinischen verschmolzen 
haben. Die Gemeinden von Smyrna und Philadelphia scheinen um das 
Jahr 93 (Apok. Joh.) wesentlich aus bekehrten Juden bestanden zu haben; 
sie stehen im Verbande der anderen Gemeinden, als wiiren sie heiden- 
christliche. 

2) Seine Missionstiitigkeit mu ihn an die Seite des Paulus geriickt 
haben (s. I. Clem. 5), aber wir wissen nichts genaueres iiber sie. Zufillig 
erfahren wir (Gal. 2), da er in Antiochien gewesen ist. Der I. Korinther- 
brief macht es wahrscheinlich, da® er bald nach der Stiftung der korinthi- 
schen Gemeinde vortibergehend auch nach Korinth gekommen ist. Es ist 
auch ein Zufall zu nennen, da® wir das héren. Lukas hat nach ec. 12 der 
Apostelgeschichte das Interesse fiir die Missionstiitigkeit des Petrus ver- 
loren; warum, ist nicht recht klar. Aber. wenn er bei Judenchristen in 
universalem Sinn gewirkt hat, ohne doch ihre Lebensfiihrung von dem Juden- 
tum sofort zu befreien, so versteht man es, dab die heidenchristliche Uber- 
lieferung kein besonderes Interesse an seiner Titigkeit genommen hat. Hin- 
mal aber mu® in seinem Leben der Moment eingetreten sein, in welchem 
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nimlich die, welche auf der Konvention des Apostelkonzils ver- 
harrte, den Heidenchristen ihren Segen gab, aber im Leben von 
ihnen abriickte, und die, welche die Heidenkirche als eine Pseudo- 
kirche zu bekimpfen fortfuhr. Eine kirchengeschichtliche Be- 
deutung kommt beiden nicht mehr zu, dazu waren sie numerisch 
zu schwach; Justin, der es wissen mubte, sagt Apol. I, 53, das 
jiidische Volk habe Jesum verworfen ,,7djv odhiywy tar". In 
der Diaspora waren Judenchristen — Syrien und Agypten aus- 
genommen — kaum vertreten'), dort fiihlten sich die Heiden- 
christen als die Herrn, ja fast als die Einzigen?), und es dauerte 
nur-noch bis gegen das Jahr 180, da wurden die Judenchristen in 
die Ketzerkataloge der groBen Kirche eingeriickt. Man zahlte ihnen 
also heidenchristlicherseits mit der gleichen Miinze heim: die 
Ketzer machten ihre friiheren Richter zu Ketzern. 

Aber auch die Beziehungen der Judenchristen zu ihren 
Stammesgenossen, den Juden, verschlechterten sich bald — soweit 
tiberhaupt leidliche Beziehungen bestanden hatten. Die Zerstérung 
Jerusalems und des Tempels scheint hier die letzte Krise, die 
mit dem vollen Bruch endigte, hervorgerufen zu haben.*) Kein 
Christ, mochte es auch ein eifernder Judenchrist sein, konnte die 


er ganz auf die heidenchristlichen Grundsiitze eingegangen ist. Man kann 
vermuten, daf das nicht erst in Rom geschehen ist, sondern schon damals, 
als er in Korinth war. In Rom war er kaum wenige Monate, dann wurde 
er gekreuzigt. Wir besitzen dafiir ein urkundliches Zeugnis, das merk- 
wiirdigerweise bisher nicht beachtet worden ist. Porphyrius schreibt bei 
Macarius Magnes (III, 22): forogetres ud odiyous wives Booxjous ta 100- 
Bate 6 Hérgos éoravgdode. Das kann sich nur auf den rémischen Aufent- 
halt beziehen. Das Zeugnis ist um so wichtiger, als Porphyrius lange in 
Rom gelebt und dort eingehend sich mit dem Christentum befaBt hat. 
Sollte aber der Heide bei Macarius nicht Porphyrius selbst sein, so hat er 
ihn ausgeschrieben. 


*) Doch haben einzelne Versuche der Propaganda nicht gefehlt. Dahin 
gehéren die Grundschriften der pseudoklementinischen Litteratur, gehért 
Symmachus und seine litterarische Titigkeit am Ende des 2. Jahrhunderts 
sowie jener Elkesait Alcibiades aus Apamea in Syrien, der nach Rom kam 
und von dem Hippolyt in den Philosophumenen berichtet. Das gnostische 
Judenchristentum — ihm gehdren alle diese Erscheinungen an — konnte 
mehr Gehér in der Heidenwelt erhoffen als das strenggliubige, da es syn- 
kretistisch war. Auf Einzelheiten hier einzugehen, wiirde zu weit fiihren. 

*) Wie sich das Blatt gewendet hat, erkennt man bei Justin, Dial. 47. 
Die Heidenchristen lassen sich liingst keine Bedingungen mehr vorschreiben, 
sondern sie erwigen ihrerseits, ob und wie weit sie Judenchristen als christ- 
liche Briider anerkennen kénnen, und verfahren dabei sehr rigoros. 

*) Wann sich die Judenchristen von jeder Beziehung zu den Synagogen 
getrennt haben bez. trennen mu®ten, wissen wir nicht ; wir kénnen nur ver- 


muten, da, wenn diese Beziehungen bis zum Jahre 70 bestanden haben, sie 
dann aufhérten. 
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Katastrophe des jiidischen Staates, seiner Stadt und seines Heilig- 
tums, fiir etwas anderes halten als fiir die gerechte Strafe des 
Volkes, das seinen Messias gekreuzigt hatte. Damit hérte er 
eigentlich auf, Jude zu sein — gewif hat iibrigens die Katastrophe 
das exklusive paliistinensische Judenchristentum decimiert und 
eine betrachtliche Anzahl sei es zum Judentum zuriickgefiihrt 
sei es in die grofe Kirche getrieben —; denn ein Jude, der den 
Untergang seines Staates und des Tempels als géttliche Schik- 
kung acceptierte, mordete sich damit selbst. Indessen, welcher 
Inkonsequenz sind nicht Gefiihle fahig, die an eine starke Uber- 
lieferung gebunden sind! Es gab doch Judenchristen, die nach 
dem Fall Jerusalems das blieben, was sie waren, also augen- 
scheinlich tiber den Fall des Tempels klagten und doch in diesem 
Fall eine gerechte Strafe sahen! Durften sie wiinschen, dai der 
Tempel wieder erbaut wiirde, oder durften sie das nicht wiinschen? 
Da sie ihren Landsleuten, den echten Juden, nun zum doppelten 
Argernis wurden, ist wohl verstiindlich. So gerieten diese armen 
Leute dauernd zwischen zwei Feuer: die Juden verfolgten sie 
mit grimmem HaB'), und die Heidenkirche beurteilte sie als 
Ketzer, d. h. als Nichtchristen. ,,Semijudaei“ und ,,Semichristiani“ 
zugleich hat sie Hieronymus genannt, der sie noch persénlich ge- 
kannt hat.2) Er hat nicht Unrecht: sie waren wirklich ,Halbe“; 
sie waren Halbe, obgleich sie die Lebensweise befolgten, die 
Jesus selbst befolgt hatte. Unter dem Druck des Buchstabens 
Jesu sind sie langsam gestorben. 

Kaum gibt es eine Tatsache, die des Nachdenkens so wiirdig 
ist, wie die, daB die Religion Jesu auf jiidischem Boden und — 
worauf man mit Recht hingewiesen hat — auf semitischem Boden 
itberhaupt keine Wurzeln hat fassen kénnen.’) Es muf doch 
etwas in dieser Religion gelegen haben und liegen, was dem 
freieren griechischen Geist yerwandt ist. In gewisser Weise ist 
ja das Christentum bis auf den heutigen Tag griechisch geblieben;. 
denn die Formen, die es auf diesem Boden angenommen hat, 
sind in den grofen Kirchen — auch im Protestantismus — wohl 


1) Epiphanius (h. 29,9): ov uovoy of tay *Tovdaiwy matdss m1gos rovrovs 
KEXINVTRL Uidos, CAAA cyLOTamEVOL EWtEY KUL (LEONS Ti ueous xa mEgh THY éonégay, 
Tols tis jusous, Ove Evyas Enitehovow éy vais avtiy ovvaywyais enagwyTat 
avrois xai cvateuatilover PauoxorvtEs Ow Enixatagaoa 6 EOS rods NaCweatous. 
nal yao tovtols mEQusadtEgor Evézovet, Jud TO &710 ‘Tovdeiwy adrovs ovtas Ijooby 
xnovocew sivas Xguetov, ong éoriv évaytiov mods tods ete ‘lovdeiovg tovs 
Xoworoy un deEauEvors. j i ee : 

2) Epiphanius (1. c.) sagt von ihnen: "Joudaiot udhdov xui ovdéy EvEgQoy 
nive dé odtor éytool Tois ‘lovdaious Ynaezovow. wo 

8) Die Syrer bilden eine gewisse Ausnahme; aber wie stark griicisiert. 
diese syrische Kirche, obgleich sie ihre eigene Sprache beibehalten hat! 
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modifiziert, aber nicht abgestreift worden. Welche KiiAprebs aber 
ist es gewesen, die diene Religion im zartesten Kindesalter erlebt 
hat! -Gehe aus deinem Vaterland und aus deiner Freundschaft 
in ein Tiand, das ich dir zeigen will, und ich will dich zum grofen 
Volke machen.“ Der Islam ist in ‘Arabien entstanden und iiber- 
all arabische Religion geblieben; die Kraft seiner Jugend war 
auch die Kraft seines Mannesalters. Die christliche Religion ist, 
fast unmittelbar nach ihrer Erscheinung, aus dem Volke ver trieben 
worden, dem sie angehérte. Sie muBte so gleich anfangs unter- 
scheiden lernen, was Kern und was Schale sei.’) 


Fiir den dezidierten Antijudaismus, der sich bereits in der 
altesten Heidenchristenheit ausbildete, ist Paulus nur zum Teil 
verantwortlich. Lehrte er auch, daf die Zeiten der Juden (dou 
évIodnog évaytioy, I Thess. 2, 15) jetzt voriiber seien, so konnte 
und wollte er doch an eine definitive VerstoBung des Volkes 
Gottes nicht glauben; sein letztes Wort dariiber hat er Rém. 11 
gesprochen: od délw buds ayvoeiv tO fwvotijoioy tobtO, bt AAEMots 
dxo wégovs tH “Iogand yéyovey Gyxous ob} 10 rdjowmua tov édv@y 
eicéhn, xal o8tws ras Togans owdijoetar .... apetamédnra 
yao ta yaolouata xal 4 xAjois tod Beov. In diesem Sinn ist Paulus 
Judenchrist geblieben: die Zweiheit der Menschheit (Juden und 
» Volker“) bleibt trotz der einen Kirche Gottes, die sie umspannt, 
in gewisser Weise bestehen, und diese Kirche hebt die besonderen 
den Juden geschenkten VerheiBungen nicht auf. 

Aber dieser Standpunkt ist dem Paulus eigentiimlich ge- 
blieben. Diejenigen, welche sich ausschlieBlich durch das Mittel 
der Allegorie von dem Buchstaben der alttestamentlichen Religion 
und von dieser selbst befreiten — sie bildeten die grofe Mehr- 
zahl —, hatten fiir die paulinische Betrachtung keinen Sinn 
und durften sie gar nicht gelten lassen; denn blieb sie auch nur 


') Das Evangelium verband sich besonders enge mit dem Griechentum, 
aber exklusiv ist es auch in dieser V erbindung in unserer Periode nicht ge- 
worden; im Gegenteil — man legte, wie schon der Apostel Paulus gethan, 
das heehste Gewiaht darauf, daQB ‘alle Vélker berufen seien und das Evange- 
lium von Angehirigen aller Nationen aufgenommen sei. Als primi inter 
pares galten aller dings die Griechen, und ihr Ansehen mufte in dem MaSe 
aC eeny als man aut die Tradition Gewicht legte und diese doch nicht bis 
zu den Juden zuriickfiihren konnte und durfte (die Berufung auf die jerusa- 
lemische Gemeinde war seit der Mitte des 2. Jahrhunderts eine Berufung auf 
eine griechische, nicht auf eine jiidiseche Gemeinde). In diesem Sinne em- 
pfanden sich auch die Lateiner den Griechen gegentiber als die sekundiren; 
doch verstand die rémische Kirche bald, digeane Nachteil wett zu machen. 
Im Osterstreit um das Jahr 190 kamen zuerst gewisse Rivalitiiten zum Aus- 
druck; aber es waren nicht nationale, sondern provinzialkirchliche. 
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an einem Punkte bestehen, so war damit das Recht der allegori- 
schen Auffassung und damit das Recht der Heidenkirche iiberhaupt 
in Frage gestellt.‘) Kommt dem Volke Israel noch ein Sonder- 
recht zu, bedeutet auch nur eine SonderverheiBung irgend etwas, 
mu auch nur ein Buchstabe in Kraft erhalten bleiben — wie 
darf das Ubrige spiritualisiert und auf ein fremdes Volk iiber- 
tragen werden? Konsequent folgte aus dieser Betrachtung, daf 
das jiidische Volk nun verworfen ist, da es Ismael ist und 
nicht Isaak, Esau und nicht Jakob. Aber auch-dieses Urteil 
konnte noch nicht gentigen. Wenn die geistige Deutung des Alten 
Testaments die richtige ist und die buchstiibliche die falsche, so 
ist jene von Anfang an die richtige gewesen; denn nicht 
kann heute richtig sein, was gestern noch falsch war. Nun aber 
hat das jiidische Volk yon Anfang an und stets die buchstibliche 
Deutung befolgt — es hat sich beschneiden lassen, es hat blutige 
Opfer gebracht, es hat die Speisegesetze beobachtet —, also ist 
es stets im Irrtum- gewesen und hat durch solchen Irrtum be- 
wiesen, daf es niemals das erwihlte Volk war. Das er- 
waihlte Volk war stets das christliche; es war gleichsam latent 
immer vorhanden — der jiingere Bruder ist in Wahrheit der 
dltere —, wenn es auch erst mit Christus in die Erscheinung ge- 
treten ist. Das jiidische Volk hat von Anfang an die Verheibung 
verloren; ja ob sie je ihm gegolten hat, selbst dariiber laBt sich 
streiten; jedenfalls beweist die buchstibliche Deutung der gott- 
lichen Willensoffenbarungen, daf es von Gott verlassen und unter 
die Fiihrung des Teufels gekommen ist. Ist das aber klar, so 
mu$ auch noch der letzte Schritt getan und das letzte Urteil 
ausgesprochen werden: das Alte Testament, dieses ganze 
Buch, geht die Juden iiberhaupt nichts an. Widerrecht- 
lich und frech haben sie es an sich gerissen, mit Beschlag belegt, 
und suchen es seinem einzigen Higentiimer zu entziehen, ver- 
filschen es durch ihre Auslegungen, ja selbst durch Korrekturen 
und Streichungen. Jeder Christ muf ihnen daher den Besitz des 
Alten Testaments absprechen; ein Christ, der sagen wiirde, dieses 
Buch gehért uns und den Juden, der siindigt: das Buch ge- 
hort yon Anfang an, jetzt und immerdar den Christen 
allein; die Juden aber sind das schlimmste, gottloseste und gott- 
yerlassenste Volk unter allen Vélkern?), das eigentliche Teufels- 


1) Die paulinische Lehre vom Gesetz und vom alten Bunde wurde, wie 
die nachapostolische Litteratur lehrt, in weiten Kreisen nicht verstanden und 
daher nicht rezipiert. 

2) Justin z. B. beurteilt die Juden nicht giinstiger als die Heiden, son- 
dern ungiinstiger (s. Apol. I, 37. 39. 43. 44. 47. 53. 60). Aristides’ freundlichere 
Stellung (Apol. c. 14) ist eine Ausnahme. 
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volk, die Synagoge des Satans, die Genossenschaft der Heuchler.') 
Die Kreuzigung des Herrn — das ist die Signatur dieses Volkes.*) 
Nun aber hat sie Gott auch offenkundig und vor aller Welt dem 
Verderben dahin gegeben: ihr Tempel ist verbrannt, ihre Stadt 
ist zerstért, ihr Gemeinwesen ist vernichtet, ihr Volk ist zerstreut 
— es darf Jerusalem nicht einmal mehr betreten.*) Man. kann 
daher zweifeln, ob Gott die Bekehrung dieses Volkes iiberhaupt 
noch wiinscht, ob nicht in seine Strafe unerlaubt eingreift, wer 
auch nur einen Juden zu gewinnen unternimmt: doch sie wollen 
ja selbst nicht kommen und iiberheben durch ihre Halsstarrig- 
keit und Christusfeindschaft die Christen der Beantwortung dieser 
Frage. 

Das ist die konsequente Haltung der Heidenkirche gegen- 
iiber dem Judentum. Der Trieb der Selbsterhaltung und die 
Rechtfertigung der Aneignung des Alten Testamentes trafen mit 
der alten Antipathie der Griechen und Rémer gegen das Juden- 
tum zusammen. Die letzten Konsequenzen, wie sie der Verfasser 
des Barnabasbriefs (c. 4,6f.; 14,1f) gezogen hat, haben doch 
nicht alle zu ziehen gewagt.*) Die Meisten gestanden in un- 
klarer Weise zu, daf in friiheren Zeiten ein besonderes Verhalt- 
nis Gottes zu diesem Volk existiert habe; aber auch sie bezogen 
alle VerheiBungen im Alten Testament auf das Volk der Christen. 
Wahrend Barnabas in der Beobachtung des Wortsinns des Ge- 
setzes einen Beweis der teuflischen Verfiihrung erkannte, der das 
jiidische Volk unterlegen sei>), sahen diese in der Beschneidung 


1) §. Apoe. Joh. 2,9; 3,9; Didache 8; vgl. auch, was im Johannes- und 
im Petrusevangelium tiber die Juden zu lesen steht. Daf sie von einem 
bésen Engel von Anfang an verfiihrt worden seien, sagt Barnabas, ep. 9, 4. 
Im II. Clemensbrief heifien die Juden ,of doxodyres yew Geov*, Ahnlich in 
dem Kerygma Petri bei Clemens, Strom. VI, 5, 41: éxetvou udvou oiduevoe toy 
HEov yuyvMoxEw ove ENMloTaYTKL. 

*) Pilatus wurde immer mehr entlastet. 

5) Cf. Tertull. Apolog. 21: ,Dispersi, palabundi et soli et caeli sui ex- 
torres vagantur per orbem sine homine, sine deo rege, quibus nec advenarum 
lure terram patriam saltim vestigio salutare conceditur‘. 

*) Das Folgende nach meinem Lehrbuch der Dogmengeschichte I 8. 168 ff. 

5) S. Barnab. ep. 9f. Man mi®versteht die Stellung des Barnabas zum 
Alten Testament griindlich, wenn man glaubt, tiber seine Auslegungen 
cc. 6—10 als tiber ,Seltsamkeiten* und , Willktirlichkeiten“ hinwegschreiten 
und sie als gleichgiiltig und ,unmethodisch* beiseite schieben zu kénnen. 
,Unmethodisch* ist hier gar nichts, und darum auch nichts willkiivlich. Der 
streng geistige Gottesbegriff des Barnabas und die Uberzeugung, da alle 
(jtidischen) Zeremonien teuflisch seien, nétigten ihn zu seinen Auslegungen; 
diese sind im Sinne des Barnabas so wenig blo® geistreiche Hinfille, da®B 
er vielmehr ohne sie das Alte Testament véllig hatte preisgeben miissen. 
Z. B. der Bericht, dafé Abraham seine Knechte beschnitten habe, hitte dem 
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ein von Gott gegebenes Signum!) und erkannten auf Grund irgend 
welcher Erwigungen an, dafi die wértliche Beobachtung des Ge- 
setzes zeitweilig die Absicht und das Gebot Gottes gewesen, 
wenn auch die Gerechtigkeit niemals aus solcher Beobachtung 
geflossen sei. Indessen auch sie sahen in dem geistigen Sinn 
den allein wahren, den die Juden durch eigene Schuld verkannt 
hatten, urteilten, dai die Belastung mit Zeremonien eine piida- 
gogische Notwendigkeit gegeniiber dem halsstarrigen und zum 
Gétzendienst geneigten Volk gewesen sei (Schutz des Monotheis- 
mus), und gaben dem Zeichen der Beschneidung auch wohl eine 
Deutung, durch die es nicht mehr als ein Gut, sondern vielmehr 
als das Merkmal zur Vollziehung des Gerichts an Israel erschien.?) 

So ist Israel eigentlich zu allen Zeiten die After- bez. die 
Teufelskirche gewesen; in Wahrheit steht das ,altere“ Volk dem 
,jungeren“ auch zeitlich nicht voran; dieses ist vielmehr das iltere 
und das ,neue“ Gesetz das urspringliche. Die Patriarchen, 
Propheten und Gottesminner aber, die der Mitteilung von Gottes 
Worten gewiirdigt worden sind, haben mit dem Volke der Juden 
innerlich nichts gemein: sie sind Gottes Erwahlte, die sich durch 
einen heiligen Wandel, ihrer Erwahlung entsprechend, ausgezeichnet 
haben und als die Vorliufer und Vater des latenten Volkes der 
Christen betrachtet werden miissen.*) Auf die Frage, wie es zu 


Barnabas die ganze Autoritiit des Alten Testaments vernichten miissen, wenn 
es ihm nicht gelungen wire, ihn umzudeuten. Er thut es, indem er eine 
andere Stelle aus der Genesis mit ihm kombiniert und nun im Bericht tiber- 
haupt nicht mehr die Beschneidung, sondern eine Weissagung auf den ge- 
kreuzigten Christus findet (c. 9). 

1) Barnab. 9, 6: Aa épeis* xal wy meguétunta 6 dacs ets opouyidu: 
so li®t Barnabas den vulgiren Heidenchristen sprechen; er selbst teilt diese 
Meinung nicht. 

2) Vgl. Justin, Dial. 16. 18. 20. 30.40—46; er hat neben einander die 
drei Beurteilungen: (1) da die Zeremonialgesetze eine pidagogische Mafi- 
regel Gottes gewesen seien gegentiber dem halsstarrigen, zum Abfall ge- 
neigten Volk, (2) da®B sie — so die Beschneidung — das Volk in Hinsicht auf 
die Vollziehung des zukiinftigen Gerichts nach gottlicher Anordnung kennt- 
lich machen sollten, (3) da sich im zeremonialgesetzlichen Gottesdienst der 
Juden die besondere Verworfenheit und Schlechtigkeit des Volks darstelle. 
Den Dekalog aber hat Justin als das natiirliche Vernunftgesetz gefabt, also 
vom Zeremonialgesetz bereits bestimmt unterschieden. 

3) Das ist die tibereinstimmende Ansicht aller Schriftsteller des nach- 
apostolischen Zeitalters. Die Christen sind das wahre Israel ; daher gebithren 
ihnen alle Ehrenpriidikate des Volkes Israel. Sie sind die zwolf Stimme 
(s. Jacob. epist. 1,1), und so sind Abraham, Isaak und Jakob die Vater der 
Christen (diese Vorstellung, iiber welche in der Heidenkirche kein Schwanken 
herrscht, ist nicht allein auf den Apostel Paulus zuriickzuftihren) ; die Gottes- 
minner des Alten Testaments sind Christen gewesen; s. Ignat., ad Magn. 8, 2: 
of moogryre, xara Xovoroy “Inoody eyouv. — Zu beachten hat | aber, dats 
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erklaren sei, daf& diese Manner, die doch gar nicht als Juden 
betrachtet werden diirfen, ausschlieBlich oder fast ausschlieBlich 
innerhalb des Volkes der Juden erschienen sind, erhalt man aus 
den Urkunden keine befriedigende Antwort. Man nahm wohl an, 
daB Gott in seiner Barmherzigkeit das schlimmste Volk durch die 
stirksten Mittel hat zur rechten Erkenntnis fiihren wollen; aber 
auch das hat nichts gefruchtet. 


Eine solche Ungerechtigkeit wie die der Heidenkirche gegen- 
tiber dem Judentum ist in der Geschichte fast unerhdrt. Die 
Heidenkirche streitet ihm alles ab, nimmt ihm sein heiliges Buch, 
und, wihrend sie selbst nichts anderes ist als transformiertes Juden- 
tum, durchschneidet sie jeden Zusammenhang mit demselben: die 
Tochter verstéBt die Mutter, nachdem sie sie ausgepliindert! Aber 
ist diese Betrachtung wirklich zutreffend? Auf einer gewissen 
Stufe allerdings, und vielleicht kann man niemanden zwingen, sie 
zu verlassen. Aber auf einer héheren Stufe stellt sich die Sache 
anders dar: das jiidische Volk hat durch die Verwerfung Jesu 
seinen Beruf verleugnet und sich selbst den TodesstoB versetzt; 
an seine Stelle riickt das neue Volk der Christen; es iibernimmt 
die gesamte Uberlieferung des Judentums; was unbrauchbar in 
derselben ist, wird umgedeutet oder fallen gelassen. In Wahrheit 
aber ist diese Abrechnung nicht einmal eine plétzliche oder uner- 
wartete; unerwartet ist nur die spezielle Form: das Heidenchristen- 
tum fiihrt doch nur einen ProzeB zu Ende, der in einem Teile 
des Judentums bereits lingst begonnen hatte — die Entschrankung 
der jiidischen Religion und ihre Transformation zur Weltreligion. 


; Um das Jahr 140 war der volle Ubergang der christlichen 
Mission zu den ,,Heiden“ und die Loslésung yon dem Judentum 
perfekt.') Nur gelehrte Gegner unter den Griechen und die Juden 


ein nicht geringer Bruchteil der Christen, die Mehrzahl der sog. Gnostiker 
und die Marcioniten, mit dem Judentum auch das Alte Testament verwart 
(Barnabas steht im Briefe dicht vor der Verwerfung, vermeidet sie aber durch 
seine entschlossene Umdeutung des Buchstabens). Sie erscheinen als die 
Konsequenten und sind es doch nicht; denn das Alte Testament abschneiden 
heibt fiir das Christentum eine andere, neue historische Grundlage suchen, 
und diese konnte nur in irgend einer anderen Religion oder einem anderen 
Kultsystem gefunden werden. Nur Marcion machte den bedeutsamen Ver- 
such, das Alte Testament preiszugeben und mit der Lehre und Mythologie 


des Paulinismus ausschlieBlich zu arbeiten; aber gelungen ist der Ver- 
such nicht. 


A) Vierzig Jahre spiter konnte daher bereits Irenius das Alte Testament 
und seine wirkliche Religion viel unbefangener betrachten; denn man fihlte 
sich im Besitz des Alten Testaments kaum mehr ernstlich durch das Juden- 
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selbst erinnerten die Christen daran, da8 sie eigentlich Juden sein 
miiBten. Hine jiidische Gegenmission hat es aber seit dem Falle 
Jerusalems — lokale Versuche ausgenommen — nicht mehr ge- 
geben*), vielmehr setzten sich die Christen in die Burgen der 
jiidischen Propaganda und der jiidischen Proselyten: Japheth 
bezog die Hiitten Sems*), und Sem mute weichen. 


Immerhin gab es einen dunklen Punkt: warum ist Jesus 
nicht in der Mitte der , Vélker“, sondern unter den Juden aufge- 
treten? Das war ein quilendes Problem. Es ist wichtig (s. 0.), daf 
das 4. Evangelium erzihlt, Griechen hitten Jesum sehen wollen 
(12, 20ff.). Die Worte, welche der Evangelist daraufhin Jesu in 
den Mund legt*), sollen eine Erklirung der fehlenden Heiden- 
mission des Heilands sein. Und derselbe Evangelist last Jesum 
unmibverstindlich deutlich sprechen (10, 16): xai ddda aodpata 
éyw & ob% &otw éx tho abdis tadbtys, xdxeiva Ost pe Gyayely xal 
TS Pwovyis uwov axovoovow. Er selbst wird sie herfiihren — also 
ist die durch seine Jiinger vollzogene Mission seine eigene Mission: 


tum gestért. Nun vermochte Ireniius sogar wieder zuzugestehen, daf die 
wortliche Beobachtung des Alten Testaments in friiherer Zeit gut und 
fromm war, und die folgenden altkatholischen Vitter gingen darin noch weiter. 
Sie niiherten sich von der einen Seite so wieder dem Paulinismus; aber sie 
entfernten sich gleichzeitig woméglich noch stiirker von ihm als die friitheren 
Generationen, da sie seinen Antinomismus noch weniger verstanden und dazu 
das Alte Testament gegen die Gnostiker zu verteidigen hatten. Ihre Un- 
befangenheit in Anerkennung des wortlichen Sinnes des Alten Testaments 
war aber nicht nur durch die Sicherheit verursacht, die sie gegentiber dem 
Judentum empfanden, sondern noch mehr durch das steigende Wohlgefallen, 
das sie an den Gesetzen und Kultussatzungen des Alten Testaments empfanden. 


1) Die jiidische Mission unter den Griechen und Rémern hérte seit der 
Mitte des 2. Jahrhunderts mehr und mehr auf, wenn sie auch nie ganz er- 
loschen ist. Der Hauptgrund fiir dieses Aufhéren war die grié®ere Strenge, 
mit der das Judentum gegen den Hellenismus in seiner eigenen Mitte seit 
der zweiten Vernichtung Jerusalems verfuhr. Das hellenistische Judentum 
horte allmihlich auf, und damit wurde der Propaganda die schiirfste Schranke 
gezogen. 

2) Die unfertigen und halbbiirtigen Schépfungen der jiidischen Propa- 
ganda im Reiche verwandelten sich in selbstiindige, anziehungskriftige, den 
Synagogen weit tiberlegene Bildungen, die sich naturgemi® sofort gegen eben 

diese mit aller Schirfe richten muften. 

8) "Ehjavder of Wow iva dokaodi 6 vids vod evPewnov. curjy auyy réyo 
vuiv, &dv uw 6 xdxx0s tod citov neowy sic tiv yy dnoddry, a@vtoS Movos 
uéver’ édv dé cnoddvy, mokiv xupnoy péoe..... htev ovv porn &&% tov 
ovoavon’® xai edogaou nal ach doEtow..... "Inoods einev* ov OU Eué fF Pun 
adrn yéyovey Ghhe OC Kuds* viv xgiots éoriv Tod ZxOGMo TovTOU' Viv 6 c“oyor 
rod xdouov tovtov éexBdydjoera Kw xdyo &dv Vvwoto SLITHS YTS; 
Mavres EAxVOW MOOS EUaUTOY. 
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es ist so gut, wie wenn er selbst hinauszdge*) — ja, weil er ihnen 
den heiligen Geist senden wird, der sie in alle Wahrheit leiten 
und ihnen noch verborgene Weisheit mitteilen soll, wird sich sein * 
eigenes Wirken in ihnen noch potenzieren, 

Eine Folge dieser Betrachtung war, daf man die Sendung 
der Zwilf in alle Welt, d. h. die von Jesus selbst befohlene Heiden- 
mission, in das Kerygma aufnahm; man vgl. die Apologie des 
Aristides c. 2; Justin Apol. I, 39; Ascens. Isaiae 3, 13ff. (der ad- 
ventus XII discipulorum gehért zu den grundlegenden Heilstat- 
sachen); Iren. fragm, 29; Tertull., Apol. 21; Hippol., de antichr. 61; 
Orig.c. Cels. III, 28; Acta Joh. (ed. Zahn p. 246): 6 édeEduevos 
fiuds sic Gnootohiy é0vay, 6 éumémpas uds eis thy olxovmévyny 
Weds, 6 Oeiéacs Eautoy bid TOY Gxootbiwy.*) Niheres tiber 
diese Auffassung der Urapostel s. im dritten Buch. 


Exkurs. 
Das angebliche Apostelkonzil zu Antiochien. 


Obschon im allgemeinen die Apostellegenden aus dieser Darstellung 
ausgeschlossen sind, so méchte ich doch an dieser Stelle auf eine Legende 
und ein zu ihr gehériges falsches Aktenstiick eingehen, weil es ein beson- 
deres Interesse in Bezug auf-das uns hier beschiiftigende Problem bietet und 
weil es in der neueren Geschichtschreibung vernachlissigt worden ist — 
auch von solchen, die zu seiner Beriicksichtigung verpflichtet gewesen wiiren 
(z. B. von Hefele, Konzilengesch., Lipsius, Apokr. Apostelgesch., Katten- 
busch, Apostol. Symbolum, v. Dobschiitz, Christusbilder, u. a.). Ich meine 
das apostolische Konzil zu Antiochien und die Kanones desselben. 


1) Freilich vollstiindig und iiberall beruhigte man sich dabei nicht. 
Zwar mitten unter die heidnischen Vélker hat auch die Legende in ilterer 
Zeit Jesum nicht zu versetzen gewagt; aber schon zu dem Kinde sind Magier 
aus dem Orient gekommen und haben es angebetet, nachdem ein Stern seine 
Geburt aller Welt kund getan hat (Matth. 2); Engel haben ,allem Volke“ 
bei der Geburt Jesu grofe Freude angektindigt (Luk. 2); als jener Stern er- 
schien — so erzihlt Ignat. ad Eph. 19 —, da bezeugte diese Erscheinung 
dak edvero nace wayeia, xai nao deouds ypavitero xaxlas, &yvove AOD siees 
mechecoce Baothsia diepeigero Feod cyFownivws gaveoovuevon eis Subievied 
atdlov Cons: coxiv 08 shéupavey 10 nage Feo dnnotisugvor, évtey Ta mévtE 
suvexiveito dua 10 wshercoduu Puveérov xarcdvow. Kiihner noch sind die 
edessenischen Christen gewesen; sie haben im 3. Jahrhundert behauptet, Jesus 
habe mit ihrem Kénige Abgar korrespondiert und ihn geheilt. Eusebius (h e.J 
fin.) war diese Erziihlung sehr wichtig; denn sie schien ihm das direkte Wirken 
Jesu bei den Heiden in etwas zu ersetzen. 

3) Auch eines der Motive zur Erfindung von apostolischen Missions- 
geschichten ist hier zu suchen, 
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Da von den Aposteln zu Antiochien ein Konzil gehalten worden sei, 
behauptet unseres Wissens zuerst Inmocentius I. in einem Brief an den antio- 
chenischen Bischof Alexander (Mansi III p. 1055: ,Quod [Antiochia] prima 
primi apostoli sedes esse monstretur, ubi et nomen accepit religio Christiana 
et quae conventum apostolorum apud se fieri celeberrimum me- 
ruit“). Augenscheinlich setzt er die Tatsache als eine in West und Ost 
notorische voraus, so notorisch wie die des Ursprungs des Christennamens in 
Antiochien. Um das Jahr 400 muS daher die Legende, die unter Anlehnune 
an Gal. 2, 11ff. und an Act. 11, 22 ff. entstanden sein wird, weit verbreitet ge- 
wesen sein. Aus welchem Motiv sie entsprungen ist, ist nicht leicht zu sagen, 
Da man aber um 400 ziemlich allgemein glaubte, da® nicht nur ein Apostel- 
konzil, sondern zwei beziehungsweise mehrere in Jerusalem gehalten worden 
seien?), so kann die Verlegung eines Konzils nach Antiochien schwerlich 
einen anderen Sinn gehabt haben als den, die Urapostel in eine stirkere 
Beziehung zu der Heidenkirche zu bringen; denn warum iinderte man 
sonst den allgemein anerkannten Schauplatz der Wirksamkeit der Zwilf- 
apostel als eines Kollegiums? Ist aber dies das Motiv, das zur Legende 
gefiihrt hat, so kann sie sehr wohl aus verhiltnismiGig friiher Zeit 
stammen. 

In der Litteratur- begegnet nur noch eine Erwihnung dieses angeb- 
lichen Konzils. Gregor von Pisinunt — so berichten die Akten des 2. Nici- 
nischen Konzils vom Jahre 787 (Mansi XII p. 1018) — erklirte auf dieser 
Synode: “Ey ry zaré “Avtwoysiay ovvodw tov éyiwy dnoctohwy stontae’ ,,tov 
année thaviotat eis te Eidwha tovs swloukvous, Had” aytemovilew tiv FEeav- 
dowjy ayourtoy otyAny tod xugiov rudy ‘Inood Xovorod“. Gregor kennt und 
zitiert also schriftlich fixierte Kanones des angeblichen antiochenischen 
Apostelkonzils. Dieselben kénnen freilich nach der von ihm gegebenen Probe 
den Verdacht erregen, als seien sie erst von den Bilderfreunden im 8. Jahr- 
hundert angefertigt worden; die Probe macht es unsicher, ob schon zur Zeit 
des Innocentius I. diese Kanones vorhanden waren.?) 

Im 16. Jahrhundert entdeckte Turrianus in einer griechischen Hand- 
schrift die Akten, die Gregor zitiert hatte, und edierte sie in Regesten im 
Jahr 1573 lateinisch (nebst einigen Bruchstiicken im Original).*) Tur- 
rians Handschrift ist meines Wissens unbekannt geblieben; aber Bickell 
fand die Akten im Monac. Gr. 380 saec. XIV und edierte sie in seinem 


1) Das Konzil, auf welchem die Welt durchs Los unter die Apostel ver- 
teilt und das apostolische Symbolum abgefaBt worden ist; das Konzil bez. 
die Konzilien, auf denen die gemeinsamen dvarayai bez. 0g0v der Apostel auf- 

estellt worden sind (vgl. saa den “Ogos xavovixos tay cyiwy anostodwy, den 

ickell, Gesch. d. Kirchenrechts I, 1843, 8. 133 ff. abgedruckt hat). Eusebius 
kennt ein apostolisches Konzil auBerhalb Jerusalems gleich nach dem Tode 
des Jakobus, auf welchem sein Nachfolger Symeon zum Bischof erwihlt 
worden ist (h. e. ITI, 11). 

2) Kinen Widerspruch in Bezug auf die Echtheit und Autoritit der 
Kanones hat Gregor auf dem Konzil nicht erfahren; im Gegenteil zeigt die 
gleich folgende Bemerkung des Bischofs Leo von Rhodus, dafs man die Worte 
als apostolisch betrachtet hat. Das Konzil mu® also damals samt den 
Kanones im Orient anerkannt gewesen sein. 

8) Turrian., Pro canon. apost. I ¢. 25 (abgedruckt bei Baronius ad 
ann. 102, bei Mansi I, 67, bei Fabricius, Cod. apocr. N. T. U, 336ff. und 
Fabricius-Harle®, Bibl. XII p. 153ff.). Ausdriicklich sagt Turrianus: ,Hos 
ego canones concise et in epitome, quasi indices quosdam, gratia brevitatis 


describam.* ‘ 
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Kirchenrecht (I S. 101 ff. 138ff.).') Da sie nicht umfangreich und fiir unsere 
Untersuchung von Interesse sind, so lasse ich sie hier folgen.’) 

Tod dylov isgoucorvecc Maugihov &% ts Ev 

-AvtoyEele TOY GnOCTOAWY ovyodoOV, TOUTEGTLY 

& TOY Gvvodizay KvTay xavoYwY LEQ0S THY 

vn’ avrot evoedévtwy eis tiv Qovyévove pupdto- 

Inzuny.?) ” : Z 

«. Mere wjy rov usychov Feod zai owryjoos yuwv Inoov Xeuorov 2 
avaotasly te nai avddnwy tots sic adtoy®) morevortas Tadshaious éxchouy ob 
tore avdownor.*) svvodevourtes ovy of amdotodot &y ‘Avrwyzele Tis Zveves 
éyonuctioay tvovs Tudthaiovg Xovotuavovs ev 7IQUITOLS ovowcleodet 7) %OL edvos 
«yoy, Bacidevoy tepdtevuct®) xatd thy YeoW TOV aylov Banriouaros, enwvyuicy.®) 

B. Tod un meouréuvecdar tovs Bantilouévous xata tiv TOY Tovdaiwy 
youoteolay, ws Tod HElov Bantiouatos ovtos MEOLTOUTS ELELQOMOIATOV év a] 
anexdvesi”) tod nahaod cayvtownov") cnopahoytos thy MuhaLotntE TiS Guce- 
tlas.1?) , . 

y. Tod stodéyecdur ano mavtos EFvovs nal yévous tovs owlouvouc &y 
TH oodod0Ew miotE xc Tod xnovydynvar eis Mevta Te EFvN14) TOY hoyor TIS 
Ay setes. 

J. Tov uy prdaoyvesiy 1+) Xototvavovs, tov xvelov Aeeuvtog*®), uy Fyoav- 
oilers vuiy Iynoaveovs Emi TS is, OM0v ons xual Bowots c—pavilel, xai UchioTE 
e& adixwy 1%) mogwy* yéyounta yeéo™)* ovdeis dvvareu'®) dvoi xveiots Jovdevew, 
xal ov dvvacts Heo dovhevew xal uquoré. 

€&. Tov un gumadas Eyew rovs Xovotwevods évexey yaotoyucoylias xl 
Tov enéysodar GoehyOv FEectowy xual UTE ourvE MoOmTETMS, TOD xvOlov Asay 
10g 1) ur Oudont OAws, ute Ev 1H ovOUYO, Ore Fodvos eoti Tod Feod, UrtE eV 
th vii, ote Ynonodwy éote tay nodwdy avtod, unre sis ‘IeQocddAvua, ore modLS 
éotl Tov meycdov Baotdéws, njte &v xED~ady cov oudoys, Or ov dDivacat uiay 
toiye Asvxyy 1 wéhaway moun Eotw Je 6 Aoyos Fudy vei vai, od ov" TO D8 

< , > a 3 
MEQLGGOY TOUTWY EX TOD TOYNHOOD EoTLY. 


*) In die orientalischen Kirchenrechts-Sammlungen sind die Kanones 
nicht aufgenommen worden, wiihrend bekanntlich anderes ,Apostolische* 
Aufnahme gefunden hat. 

*) Sie sind, soviel ich weiS, nach Bickell nicht wieder abgedruckt 
worden. Die Kanones folgen sich bei Turrianus (also in dem von ihm ent- 
deckten Kodex) in etwas anderer Reihenfolge; bei ihm sind die Kanones 4 
und 5 als 8 und 9 geziihlt. Fiir beide Reihenfolgen li®t sich etwas anfiihren. 
Die Kanones gegen die Gétzenbilder und die jiidischen Speisegesetze schlieBen 
sich gut an den Kanon an, der die Gebote Act. 15,29 enthilt; sie fiigen sich 
aber auch zum Kanon 3 (vgl. auch das of cwlouevoy in Kan. 3 u. 8). Ich 
gebe die Reihenfolge des Turrianus wieder, ohne Gewicht auf sie zu legen. 

*) Auch Turrianus bietet dieses Stiick griechisch und zwar wéortlich 
identisch bis auf das bei ihm fehlende vm’ avrod. 

*) Tit. 2,18. — 5) Ms. avzovs. — *) Act. 2,7. — 7) Act. 11, 26. 

8) I Pet. 2, 9. 

®) Dies Wort ist als Apposition zu denken. Es steht im Gegensatz zu 
év ngwrots. Daher ist nicht mit Bickell zu tibersetzen: ,sie verordneten 
zuerst, da® die Galilier Christen genannt werden sollten“, sondern: ,sle ver- 
ordneten, da die Galiliier in erster Linie (als Hauptname) ,Christen’ hei®en 
sollten und ,heiliges Volk’, ,Kénigliches Priestertum’ nach der Gnade der 
h, Taufe als Beiname*. 3 

*°) Koloss. 2,11. — 14) Koloss. 8,9. — 1%) Rém. 7, 6. 

**) Matth, 28,19. Mark. 16,15, — 14) I Tim. 6, 10. — 15) Matth. 6, 19. 

**) Luk. 16, 11. — 1”) Matth. 6,24. — 18) Ms. dvvacdue, 

1°) Matth. 5, 34—37, 
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s. Tod anéyscdu ndvtas Xeiotiavors evtganehiacs), aisyoohoyias?) xai 
Phacognuias 8) xai oon &vind EIn. xed ur) cvvouovotodar eaitois*) meds TO Un) 
EMEatnInval TVS EmAovOTEQOLE. 

Bc Tow Ly paysiv Xovotvavovs caiua Gav dnézecdur aiuatos xal mvixtod 
xa TOEVELas.®) 

y. Tod unxére®) mhavaodar rovs owlouvove sic ta sidwie?) Gad avtet- 
xovilew tiv teavdoixyy «youytoy ayeioonoinroy ®) otyAny tod cAndiwod eod 
xai®) owrjoos') yuoy ‘Inoot Xovorod xai tay avtod Feoandvtwy) dytixed 
tay siddhov zai ‘lovduiwy, xai unzétu mhavaotu sis sidwha unde Fuovodrodet 
‘lovd aiows.'?) 

@. To') uy eouovodtodau Xovotiavovs ‘lovduio Evexey anoyns Bowuctwr, 
Cha nai dvElwv KnoyEvEcIa, Tod xvElov Fecmicaytos'*) OTL TA sloMOQEVO MEV 
sig 10 OTOUc Ov xoWvol TOY tyFownoy, GAAd Ta exnOQEVOMEVa Ex TOd O10 UatOS, 
ws & ms xagdias eEsoyousva. xai ive un xate yeduuc cxodovdy GAAa mVYEV- 
UOTIAES KUL KYUYWYIAOS ModLTEvyTEaL’ % YEO xtHYWINS Ovvaywyn TOY “lovdaiwy 
tov uév vy >) Bdedvooetat, TH O& NoyNnolE ovYExETaL xaTa TOY MeOpytixoY hoyoy 18): 
OTE EyogtaaInoay VEelwy xei epyzay'?) Ta xarcdoima Tois vynious avtmy.'®) 
duolws xai THY CoTEaxodEQuMY xa chendwtwY iyIvwY kxwdAvTOY TOis XoLOTLEVOLS 
amoysvectet%®)* vosital YeQ xa OVTMS MYEYUETLIXMS THY dovYETOY adTOY xaQdiaY 
dotpdxov Jixny cnopakhousvwy®®) ta Ho cAndeias xnovywata aiviTTOMEVOS. 


(1) Was man vermuten konnte, dafi nimlich Akten eines erdachten 
Apostelkonzils zu Antiochien die Apostel in Beziehung zu den Heiden- 
christen setzen werden, bestiitigt sich: dieses Aktenstiick giebt Anweisungen 
beziehungsweise Grundsitze der Urapostel fiir die Heidenmission. 

(2) Es ist gré®tenteils ein Cento aus neutestamentlichen Schriften und 
Reminiszenzen, und daher ist die Unechtheit, wenn man dariiber iiberhaupt 
ein Wort verlieren darf, sicher. 

(3) Eine Falschung ist auch die Uberschrift; sie giebt das Folgende als 
einen Auszug aus den antiochenischen Synodalakten und behauptet, in den 
vollstiindigen Akten sei vermerkt, da® der heilige Mirtyrer Pamphilus diese 
in der Bibliothek des Origenes gefunden habe. Handschriften, die einen 
solechen Vermerk oder einen ganz ihnlichen tragen, besitzen wir noch heute; 
der Fiilscher kannte sie und ahmte sie nach. Die Akten kénnen weder vor- 
origenistisch noch voreusebianisch sein; denn Origenes und Eusebius mii®ten 
sie erwihnt haben, wenn sie sie in ihrer Bibliothek gehabt hiitten. Dies 
ist besonders in Bezug auf Eusebius deutlich; denn III, 11 schreibt er: ,Nach 


1) Ephes. 5,4. — *) Koloss. 3, 8. sa 

3) Koloss. 3,8. — 4) Ms. avrovc. — *) Act, 15, 29, ecdwioditwr fehlt. 

*) Cod. Turr. uj. — 7) Gregor Pis. ets ra etd. , owl. 

8) Im Cod. Turr. yevgonoiyroy und auch im Monae. ist das Alpha nach- 
triglich gestrichen; bei Gregor Pis. fehlt das Wort ganz. Die Variante 
yevoonoinroy bei Turr. und die Streichung des Alpha im Monae. ist dunkel. 
Doch mag sie ein abendlindischer Protest gegen die orientalischen Acheiro- 
poieten sein, auf die man die Stelle — irrtiimlich, wie sich zeigen wird — 
bezog und mifideutete. ; 

°) cht, Geot zai fehlt bei Gregor Pis. — *°) Gregor xugtov. 

11) Im N. T. nur einmal (Heb. 3,5) und zwar von Moses gebraucht. 

12) Die Worte zal tay avtot Fsoan. bis zum SchluB fehlen bei Gregor Pis. 

18) Es ist Too_zu lesen. — 1*) Matth. 15, 11.17 (etwas frei zitiert). 

15) Turr. mv ov. — 1*) Das folgende Citat ist bisher nicht nachgewiesen. 

11) Turr. egijxev. — 1) So Turr., der Monae. rijs vymevas ohne avrwy, | 

19) Turr. dorgaxddeguov zai cenidwroy (zduv und (fiir eoyevertou) Ewa 
gig TO cémoy. 

20) Turr. d1o0padseodau. 
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dem Martyrertode des Jakobus und der bald darauf erfolgten Zerstérung 
Jerusalems kamen, wie erzihlt wird, die damals noch lebenden Apostel und 
Jiinger des Herrn von allen Seiten her zugleich mit den leiblichen Ver- 
wandten des Herrn....an demselben Orte zusammen. Hier nun _hielten 
alle gemeinsame Beratung dariiber, wer des Jakobus Nachfolger zu werden 
verdiene u.s.w.“ Eusebius kennt also eine Nachricht, die er ftir glaub- 
wiirdig halt — denn die Formel Adyos xaréyev besagt das bei ihm —, nach 
welcher die Apostel nach dem Jahre 70 auGerhalb Jerusalems noch einmal 
zusammengekommen seien. Er wei aber nicht, wo die Zusammenkunft 
stattfand, und kennt keinen anderen Zweck fiir dieselbe als die Besetzung 
der Stellung des Jakobus. Mit der angeblichen apostolischen Synode in 
Antiochien kann sie nicht identisch sein; denn diese soll, wie die Kanones 
beweisen, im Anfang des apostolischen Zeitalters stattgefunden haben und 
hat mit der Besetzung des jerusalemischen Bistums nichts zu tun. Unsere 
Akten gehéren also friihestens dem 4. Jahrhundert an.’) 

(4) Bevor wir aber Zweck, Alter und Ort der Falschung festzustellen 
versuchen, ist die Einheitlichkeit und Integritiit der Akten zu untersuchen; 
sie erweckt zuniichst einige Bedenken. Erstlich kénnte man unter Ver- 
weisung auf die Tatsache, dai die Kanones 8 und 9 in ihrer Stellung in 
den Handschriften schwanken, geneigt sein, sie fiir emen spiiteren Zusatz zu 
halten. Allein dagegen ist zu bemerken, dai sie formell und stofflich den 
anderen gleichartig sind und da® sich auch identische Worte und Begriffe 
finden (s. of owfouevor c. 8 und c. 3; emopcddew c.9 und c. 2; eyeleomoinros 
e.9 und 2; ré ris cAndelas xnovyuate c.9 und 6 hoyos tis aAntelas Cc. 3; 
Ouovototet, eouovodvoda c.8 und 9 und orvouowictae c. 6). Zweitens kénnte 
man vermuten, daf} der Kanon 1 erst spiiter vorgesetzt worden sei, weil er 
formell den iibrigen nicht gleichartig ist, ja sich tiberhaupt nicht als Kanon 
darstellt, sondern als Referat; indessen ist ja in der Uberschrift das Ganze 
nicht als ,die Kanones von Antiochien* angekiindigt, sondern als uéoos & 
tov ovvodinay xeavoywy, Diese Uberschrift erklirt hinreichend die Fassung 
des ersten Abschnitts. Dazu kommt, da sich in ihm der Ausdruck 6 uéyes 
Yeos xai owrje rjuoyr ‘I. Xo. findet, in c. 8 der ganz parallele 6 cddnSuwds Feds 
ze wre yudy I. Xe. Drittens endlich kénnte man annehmen, da& noch 
Gregor Pis. eine iiltere Gestalt des Kanon 8 gekannt habe, da er ihn nur 
bis zu den Worten “Ijoot Xgvorod zitiert, cyevgonoinroy ganz fortli®t und 
statt der weitschichtigen Bezeichnung fiir Christus nur rz. xvgiov au. “I. Xeustod 
schreibt. Allein, den ersten Pnnkt anlangend, laiBt sich nicht beweisen, daB 
Gregor den Schlu® des Kanon nicht gelesen hat — die erste Hilfte geniigte 
fiir seine Zwecke —?); den zweiten Punkt betreffend, so ist das eyEipomoinroy 
durch can. 2 als héchst wahrscheinlich urspriinglich gedeckt; Gregor zitierte 
wohl aus dem Gedichtnis, daher lie® er es fort. Dasselbe ist tiber den dritten 
Punkt zu sagen (unabsichtliche oder absichtliche Verkiirzung) ; die Bezeichnung 
Jesu in der vollen Form hat dazu, wie gezeigt worden, an Kanon 1 eine Stiitze. 

(5) An der Integritit des Ganzen, wie es durch die Mss. tiberliefert ist, 
braucht somit nicht gezweifelt zu werden. Was nun den Zweck betrifft, so 
sei eine Inhaltsangabe vorangestellt; 


, 1) Dafiir spricht auch der Ausdruck owleodau év ti oododoEw miotet (c. 3): 
so sprach man m. W. im 3. Jahrh. nicht. Auch die Phrase Feavdoixn orpdy 
x4. (c. 8) spricht nicht gerade fiir das 3. Jahrh. Endlich verriit der Ausdruck 
c.9 fiir den geistigen Schriftsinn: avevuarixds xel avaywylxas mMohrEveodeu 
ebenfalls eine spiitere Zeit. 

_ 7) Doch sind allerdings sowohl die Worte xal tar adrod } 
wie das Folgende verduchiig: Sou. 43 chika 
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1. Historische Einleitung: die Apostel haben die, welche friiher Gali- 
lier hieBen, ,Christen* zu nennen befohlen. ') 

2. Die Beschneidung ist abzutun; nur die Taufe soll gelten. 

3. Glaubige aus allen Vélkern sind aufzunehmen und allen Vélkern ist 
das Wort der Wahrheit zu verkiindigen. 

4. Die Christen sollen nicht geldgierig sein. 

5. Die Christen sollen sich der GefriiBigkeit, lockerer Schauspiele und 


des voreiligen Schwirens enthalten. 

6. Die Christen sollen sich der Possen, der Zoten, der Listerung und 
heidnischer Sitten enthalten. 

7. Die Christen sollen sich des Blutgenusses, des Erstickten und der 
Hurerei enthalten. 

8. Sie sollen nicht mehr zu den Gétzenbildern abirren. 

9. Sie sollen die jiidischen Speisegesetze nicht halten. 


Diese Ubersicht zeigt, da®& es sich um die einfachsten, aus dem Neuen 
Testamente abstrahierten Grundsiitze fiir die Missionsthitigkeit unter den 
Heiden handelt — eine kurze Anweisung, die wirklich das Wichtigste ent- 
halt, was hier zu sagen ist, ausgestattet mit zweckmiGig gewihlten Herrn- 
worten und Reminiszenzen aus apostolischen Briefen. Stellte man schon seit 
dem 2. Jahrhundert (Didache), noch mehr aber seit dem 3. und 4. bereits alles 
mogliche unter den Schutz des Apostolischen und gab ihm die Form aus- 
driicklicher apostolischer Gebote, so sind demgegeniiber unsere apostolischen 
Synodalkanones fast harmlos; denn sie enthalten (von der Naivetit in can. 1 
abgesehen) wirklich apostolische Anordnungen. Hin Bediirfnis aber, diese 
Zusammenstellung zu machen und ausdriicklich als Apostelwort zu bezeichnen, 
kann nur in einer Zeit bestanden haben, in welcher die Missionstiitigkeit een 
grofen Aufschwung nahm, die Massen in die Kirche strémten und Gefahr 
vorhanden war, da unter der Masseneinwanderung selbst die notwendigsten 
und wichtigsten Stiicke des Christentums Schaden litten.*) Den edvixe 29) 
galt es tiberall in der Kirche entgegenzutreten (can. 6), ,damit die Einfaltigen 
nicht verfiihrt wiirden“ (ibid.). Hier ist der praktische Zweck ganz offenbar; 
aber auch das Judentum erscheint noch als eine gefiihrliche Macht (can. 2. 8. 9). 
Der Antijudaismus des Verfassers ist ein héchst gereizter. Er spricht von der 
»viehischen Synagoge der Juden‘. 

(6) Was nun die Zeit betrifft, so ist oben bergits darauf hingewiesen 
worden, da® die drei ersten Jahrhunderte ausgeschlossen sind — die Unter- 
schiebung, die sich durch Ausdriicke verriit, die erst im 4. Jahrhundert als 
geliufige nachweisbar sind, ist sicher nacheusebianisch. Andererseits sprechen 


1) Da®& die Apostel den Namen ,Christen* gegeben haben, widerspricht 
dem Sinn und auch dem Buchstaben der Apostelgeschichte nach gesunder 
Exegese; nach der Exegese der alten Kirche widerspricht die Behauptung 
der Apostelgeschichte nicht, da sie ja nicht ausdriicklich sagt, wer den 
Namen gegeben hat. Augenscheinlich lag es unsrem Verfasser daran fest- 
gustellen, da der hochheilige Name ,Christen‘ nicht eine Schépfung der 
Heiden sei, sondern der Apostel. Was dann noch folgt, ist Nebensache. Mit 
dem Ausdruck ,of rote evdownor fiele der Verfasser aus der Rolle, wenn er 
nicht verheiGen hiitte, nur einen Auszug zu geben. — Was iibrigens den 
hier behaupteten Ursprung des Christennamens betrifft, so ist es beachtens- 
wert, da® Eusebius (h. e. I, 3, 4) schreibt, der Name sei zu Antiochien  WOTLEO 
én’ evdadors xai yoviuov mnyis* gegeben worden. Das ist eime Vorstufe zur 
Angabe unsres Verfassers: auch Eusebius will nichts davon wissen, da der 
Name humili loco natum sei. (Niheres im 3. Buch). 


2) Um einen blofen lusus ingenii handelte es sich gewif nicht. 
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folgende Erwigungen dafiir, beim 4. Jahrhundert zu verharren. Der Papst 
Innocenz, der zuerst von der antiochenischen Apostelsynode gesprochen hat, 
schreibt (s. 0.): ,Quod Antiochia prima primi apostoli sedes esse monstretur, 
ubi et nomen accepit religio Christiana et quae conventum apostolorum 
apud se fieri celeberrimum meruit*. Wenn er von einem antiochenischen 
Apostelkonvent und zwar von einem conventus celeberrimus wubte, so wubte 
er auch etwas von diesem Konvent. Die einfachste Annahme ist, dafs er 
eben unsere falschen Akten kannte, und dies ist um so wahrscheinlicher, als 
er die Erwihnung des Konvents unmittelbar an die Erwihnung der Tatsache 
anreiht, da& in Antiochien die Glaubigen zuerst ,Christen‘ genannt worden 
seien. In unseren Akten geht den eigentlichen Kanones ebenfalls jene Er- 
wiihnung vorher. In den Akten aber — von Kanon 8 zunichst abgesehen — 
steht-nicht nur nichts, was es verbietet, sie ins 4. Jahrhundert zu verlegen, 
sondern dieses Jahrhundert erscheint geradezu angezeigt; denn, wie wir ge- 
sehen haben, sie stammen aus der Zeit einer grofen Missionsbewegung, in 
der sich die Grenzen von Christlich und Heidnisch zu verwischen drohten, 
Giimstig ist diesem Ansatze auch die Beobachtung, daB die Akten als altesten 
Namen der Christen den ,Galilier“ nennen, ihn aber, der ,von den damaligen 
Menschen“, also von Gegnern stammt, durch die Bezeichnung ,,Christen“ 
feierlich fiir antiquiert erkliiren. Das sieht wie ein deutlicher Protest gegen 
Julians héhnende Bezeichnung ,Galilaer“ aus, und auch die Wut des Ver- 
fassers gegen die Juden ist von hier aus zu erkliren. In der 2. Halfte des 
4, Jahrhunderts — etwa in der Zeit des Gratian und Theodosius — scheinen 
also unsere Akten besonders gut erklirbar zu sein, und, abgesehen von Kanon 8, 
wird man nichts zu entdecken vermégen, was diesen durch Innocenz an die 
Hand gegebenen Ansatz verbéte. *) 

(7) Aber weist nicht der 8. Kanon in eine sehr viel spitere Zeit, tritt 
er nicht fiir die Bilderverehrung ein? Das haben alle die angenommen, die 
sich bisher mit diesen Kanones beschiiftigt haben. Ich vermag ihnen nicht 
beizustimmen. Der Kanon lautet: . 


»Dafs sich die Geretteten nicht mehr zu den Gétzenbildern verirren, 
sondern sich dagegen die gottmenschliche, makellose, nicht mit Hiinden 
gemachte Siule Jesu Christi, des wahrhaftigen Gottes und unseres Heilands, 
und seiner Diener zum Bilde gestalten?) sollen wider die Gétzenbilder und 
Juden und sich nicht mehr yerirren zu Gétzenbildern noch sich den Juden 
gleichstellen. “ i 

Gregor Pis. hat diese Stelle allerdings zu Gunsten der Bilder zitiert — 
aber wie viele Bibel-, Synoden- und Kirchenviiterstellen sind von den Bilder- 
verehrern zu ihren Gunsten angefiihrt worden, die schlechterdings nichts von 
Bilderverehrung enthalten! Hier aber scheint mir jeder Zweifel ausgeschlossen 
zu sein, da es sich nicht um Bilderverehrung handeln kann; braucht doch 
der Verfasser einen Ausdruck (ord), der es ganz deutlich macht, da® er 
,bildlich* redet. Oder sagt er, die Christen sollten sich eine Siiule, d. h. ein 
Standbild von Jesus Christus machen? Aber bekanntlich haben das die 
Bilderverehrer im Orient zu allen Zeiten verworfen. Der Text befiehlt auch 
nicht, von Jesus Christus eine Stele zu machen, sondern »sich die Stele Jesu 


*) Sehr merkwiirdig ist, da® in Kanon 7 bei der Wiedergabe des Apostel- 
dekrets (Act. 15) das Gétzenopferfleisch einfach weggelassen ist. Ist das Zu- 
fall oder war Gétzenopferfleisch - Essen, als der Verfasser schrieb, keine Ge- 
fahr mehr, weil die blutigen Opfer in der Offentlichkeit ganz aufgehért 
hatten? Nimmt man letzteres an, so braucht man deshalb doch nicht mit 
unsrer Schrift das 4. Jahrhundert zu verlassen. 

*) Das Verbum eyreixovite ist den Lexicis unbekannt. 
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Christi zum Bilde zu gestalten‘. Was hei®t das? Ich bekenne, da& ich den 
Ausdruck nicht ganz verstehe, zumal in der weiteren Form ,die Stele unseres 
Heilandes und seiner Diener‘. Allein soviel ist doch gewi®, daB, da die 
Stele ,gottmenschlich, makellos, nicht mit Hiinden gemacht“ genannt wird, 
die Stele Jesus Christus selbst ist (cf. I. Kor. 10, 4: of aérea av 6 Xot- 
ovos).!) Der Verfasser spricht aber wohl deshalb von der oryAn’I. Xo. statt 
von Jesus Christus selbst, weil er es in diesem Kanon mit Gétzenbildern zu 
tun hat; diesen setzt er Jesus Christus als die Saule, als das wahre Stand- 
bild entgegen, welches man sich abbilden soll — natiirlich im Herzen; denn 
wenn es auch im 4. Jahrhundert (schon friiher) Bilder Jesu und der Apostel 
gab, ja in Paneas sogar ein Standbild fiir das Jesu Christi galt (Huseb. 
h. e. VII, 18), so ist von solchen hier nicht die Rede. Hiitte der Verf. die 
Absicht gehabt, zu sagen, man solle sich statt der heidnischen Idole viel- 
mehr Bilder Jesu anfertigen, so hiitte er sich so ungeschickt, so unverstind- 
lich und sprachlich so inkorrekt wie méglich ausgedriickt. Dazu kommt, dal 
eine solche nackte Antithese: ,Statt der Idole malt euch Bilder von Christus‘ 
zu allen Zeiten unerhért ist und in den Zusammenhang unseres Aktenstiicks 
nicht pat, welches auf die Hauptsache geht und zugleich in Kanon 2 und 9 
der pneumatischen Exegese folet (die Taufe als die nicht mit Handen ge- 
machte Beschneidung; die jiidischen Speisegesetze sind avevuctix@s und ave 
ywyize¢ zu verstehen; die Juden sind eine »viehische Synagoge*, eben weil 
sie in ihrer xegdia covveros alles wortlich nehmen). Die Siule, welche 
Christus ist, soll man sich geistig zum Bilde gestalten — das will der 
Verfasser sagen.”) 

Was endlich den Ausdruck ,,¢yevgonoinros“ betrifit, so hat von Dob- 
schiitz, Christusbilder 8. 37ff. und S. 118*—122* gezeigt, wie friihe tiber ihn 
in der Kirche verhandelt worden ist; vgl. namentlich den an das Wort an- 
gekniipften Streit zwischen den spiritualisierenden Origenisten und Methodius 
am Ende des 3. Jahrhunderts (Method., de resurr. XV, 3—6). Die ¢yevgonointos 
orjdm in unsern Kanones hat natiirlich mit dem ervdoc azewonointros (Dob- 
schiitz S. 38. 118*) nichts zu tun: Jesus hei®t dyegoroinros, wie ihm das 
Attribut $eavdoixds zukommt. Da er nicht erschaffen ist, soll damit aus- 
gedriickt sein. ,,Azevgomointe TaY ucotiguy stEpare, xvove “Inoot Xouoté, 
betet die h. Barbara (nach Joh. Damasc., Le Quien II pag. 905). 

Uber den Ort der Falschung ist nichts bekannt; aber es legt am 
nichsten, an Antiochien und Umgegend zu denken, denn anderswo wird man 
kein Interesse gehabt haben, Antiochien mit einem Apostelkonzil zu be- 


1) Eben deshalb kann ich die von den beiden Codd., nicht aber von 
Gregor gebotenen Worte ,z«i tay avrod Fegandvtwr™ kaum fiir urspriing- 
lich halten; denn sonst wiirden die Jiimger als eine und zwar die eine gott- 
menschliche, makellose etc. Siule zusammen mit Christus bezeichnet sein. 
Das ist unméglich. Tes orjdas aber vor toy avtod Fepunovtwy zu erginzen, 
ist an sich schwierig. Dazu kommt, da die Pridikate deardouxy xta. augen- 
scheinlich als mit 677/47 untrennbar verbunden zu denken sind. Die Worte sind 
daher wahrscheinlich entweder ein Zusatz oder der Text ist_verderbt. Auch 
das Folgende erregt iibrigens Bedenken, erstlich durch die seltsame Zu- 
sammenstellung ré etdwda xal ‘lovdaiov, zweitens durch die Wiederholung 
xed pnnére mhavaotar eis eidwha pnd? Cmowvodc "Tovdeious. , 

2) Bickell u.a. berufen sich fiir ihre Ansicht, es sei hier ein Gebot 
der Bilderverehrung gegeben, auf den Schlu®; sie meinen, die Warnung vor 
den Juden habe hier den Sinn einer Warnung vor dem jiidischen Abscheu 
gegen Bilder! Hitte der Verfasser das gemeint, so hiitte er sich wohl anders 
und vor allem ausfiihrlicher ausgedriickt. Er meint natiirlich, man solle 
sich den Juden nicht gleichstellen, die immerfort zum Gétzendienst abfielen. 
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schenken. Die Fialschung muf zeitweise eine gewisse Verbreitung und ein 
Ansehen genossen haben, kam sie doch bis Rom; aber wirklich durchgedrungen 
in der Kirche ist sie nicht. Sie fristete eine unterirdische Existenz, aus der 
sie plétzlich beim 2. nicinischen Konzil ans Tageslicht trat, um dann wieder 
zu verschwinden. 


Die gefilschten Kanones der antiochenischen Apostelsynode gehéren 
nicht den drei ersten Jahrhunderten an; aber Grundziige der Missionspredigt 
in der Heidenwelt sind in ihnen in einer nicht ungeschickten Weise aus- 
geprigt.') ,Apostolische* Kanons zu heiBen verdienen sie in héherem MaBe, 
als manche Aktenstiicke, die noch heute unter diesem Namen zitiert werden, 
und es wird denkwiirdig bleiben, daf man noch am Ende des 4. Jahrhunderts, 
in der Epoche der Orthodoxie, solche Kanones aufzustellen und sich in dieser 
Weise in die alteste Zeit zu versetzen vermochte, ohne auf dogmatische 
Fragen einzugehen. 

*) Freilich auch ziemlich bla8; man wird fast an die Kompilation des 
falschen Laodicenerbriefs erinnert. 


Zweites Buch. 
Die Missionspredigt in Wort und Tat. 


Das Geheimnis der Anziehungskraft der christlichen Predigt 
und eine wichtige Bedingung ihres Erfolges lag in dem Hinen 
und Vielen, das sie von Anfang an umfafte. Sie war einerseits 
so einfach, daf man sie mit wenigen kurzen Satzen zu umschreiben, 
in einer grofen inneren Erschiitterung zu erfahren vermochte, 
und sie war andererseits so mannigfaltig und reich, da sie jeg- 
liches Denken befruchtete und jedes Gefiihl belebte. Fast von 
Anfang an vermochte sie mit jeder Betitigung des Edlen und 
Guten, ja auch mit jeder Spekulation und jedem Mysterienkultus 
zu wetteifern. Sie war neu und alt, jenseitig und diesseitig zu- 
gleich; sie war hell und durchsichtig und wiederum tiefsinnig und 
geheimnisvoll; sie war statutarisch und iiber jedes Gesetz erhaben; 
sie war eine Lehre und doch keine Lehre, eine Philosophie und 
doch etwas anderes als Philosophie. Man hat vom abendlandischen 
Katholizismus gesagt, er sei in seiner Gesamterscheinung die 
complexio oppositorum; aber dies gilt auch schon von der christ- 
lichen Predigt in ihren friihesten Anfaingen. Man kann es bereits 
am Paulinismus nachweisen, ebenso aber auch an der Verkiindigung 
der christlichen Religion im zweiten Jahrhundert. Wer daher die 
Missionspredigt und Missionswirksamkeit darstellen will, um die 
iiberraschenden Erfolge des Christentums zu erkliren, muf sich 
aller Momente gleichmabig zu bemiachtigen versuchen. Wir werden 
so verfahren, dafi wir darstellen werden: 

(1) Religidse Grundziige der Missionspredigt. 

(2) Das Evangelium vom Heiland und von der Heilung. 

(3) Das Evangelium der Liebe und Hiilfleistung. 

(4) Die Religion des Geistes und der Kraft, des sittlichen 
Ernstes und der Heiligkeit. 

(5) Die Religion der Autoritét und der Vernunft, der Mysterien 
und der transcendentalen Erkenntnisse. 

(6) Die Botschaft von dem neuen Volk und dem dritten 
Geschlecht (das geschichtliche und politische Bewuftsein der 
Christenheit). 
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(7) Die Religion des Buchs und der erfiillten Geschichte. 
(8) Den Kampf gegen den Polytheismus und Gétzendienst. 


In diesen Kapiteln zusammengenommen hoffen wir dem Reich- 
tum der Aufgabe gerecht zu werden, ohne doch die einfache 
Kraft dieser Religion abzuschwiichen oder zu verdunkeln.') Hines 
freilich mu8 hier ausgeschlossen bleiben, nimlich die Entwickelung 
der christlichen Lehre bis zu der abgeschlossenen Katechismus- 
lehre der Kirche und bis zu der christlichen Religionsphilosophie 
des Origenes und seiner Schiiler zu verfolgen. Unstreitig hat die 
Lehre in beiden Gestalten auch fiir die Mission eine hohe Be- 
deutung gehabt, namentlich seit ihrem relativen ersten AbschluS 
um die Mitte des 3. Jahrhunderts. Aber die Aufgabe hier ist so 
groB, daB sie ein eigenes Werk fiillt. Ich habe ihr in dem 
1. Bande meines Lehrbuchs der Dogmengeschichte (3. Aufl.) zu 
entsprechen versucht und muB diejenigen auf dieses Werk ver- 
weisen, welche die Liicke, die wir hier lassen miissen, erginzt 
sehen wollen. 


Erstes Kapitel. 


Religidse Grundziige der Missionspredigt. 


Das Wort ,,Missionspredigt“ kann in einem doppelten Sinne 
verstanden werden — erstlich (im weiteren Sinne) umfaft es alles, 
was das Evangelium an bewegenden, anziehenden und tiberzeugen- 
den Momenten besaB bez. in seiner Entwickelung zur synkretistischen 
Religion bis zum Ende des 3. Jahrhunderts rezipierte und in Kraft 
und Leben umsetzte. Zweitens (im engeren Sinne) uwmschlieBt 
das Wort lediglich die entscheidende Glaubensbotschaft und die 
moralischen Forderungen. Im letzteren Sinne werden wir in 
diesem Abschnitt die Grundziige der Missionspredigt zur Dar- 
stellung bringen; in der weiteren Fassung gehért vieles hierher. 
Altes Testament und neue Schriften, Heilung und Erlésung, Gnosis 
und Apologetik, Mythus und Sakramente, Dimonenbezwingung, 
soziale Ausgestaltung und Hiilfleistung — alles dies nahm an 
der Missionspredigt teil und trug dazu bei, sie eindrucksyoll und 
iiberzeugend zu machen. Im engeren Sinne sind der Darstellung 
der Missionspredigt Schranken zu ziehen; denn die Fassung der 
entscheidenden Glaubensbotschaft und der moralischen Forderungen 
ist natiirlich abhiingig gewesen von der dogmengeschichtlichen 


1 atopy s72 : 
_ 7) In dem Martyrium der Scilitaner sagt der Prokonsul: ,Simplex est 
religio nostra‘. Darauf repliziert der Christ Speratus: »si tranquillas prae- 
bueris aures tuas, dico mysterium simplicitatis*. 


Religiése Grundziige der Missionspredigt. 63 


Entwickelung. Diese kann aber nicht dargelegt werden, ohne die 
Grenzen dieses Werks zu iiberschreiten (s. 0.). Indessen ist die 
Schranke nicht so empfindlich, weil, soviel wir wissen, die Missions- 
predigt im strengen Sinne des Wortes seit dem Ende des 2. Jahr- 
hunderts so ziemlich aufgehért hat. Der Katechumenenunterricht 
trat an ihre Stelle und die hiiusliche Erziehung im und zum 
Christentum. Endlich ist das Mifverstindnis abzuwehren, als sei 
jeder, der zum Christentum iibertrat, durch eine in den Grund- 
ziigen vollstindige Missionspredigt gewonnen worden. Die Quellen, 
soweit sie uns hier Aufschlu8 geben, zeigen ein ganz anderes Bild 
— und zwar wihrend der ganzen vorkonstantinischen Epoche. 
In unzihligen Fallen war das, was die Entscheidung bewirkte, 
nur ein Strahl des Lichtes: der eine wurde durch das alte 
‘Testament gewonnen, der andere durch Damonenbeschwérer, ein 
dritter durch die Reinheit des christlichen Lebens, wieder ein 
anderer durch den Monotheismus oder durch die Aussicht auf das 
ewige Leben oder-durch die Tiefe der Spekulationen oder durch 
den sozialen Halt, den er gewann. Am hiufigsten aber mag wohl 
ein Glaiubiger den anderen erweckt haben, wie ein Prophet den 
anderen salbt; das Beispiel — nicht nur das der Martyrer — 
und die persénliche Darstellung des christlichen Lebens erzeugten 
die Nachahmung. (Niheres s. spiiter). Hine vollstandige Kenntnis 
der christlichen Lehre, die ja noch im 2. Jahrhundert wie weiches 
Wachs war, haben sich gewif die wenigsten erworben — ,,idiotae, 
quorum semper maior pars est“, sagt Tertullian, und Hippolyt 
klagt iiber die Ignoranz selbst von Bischéfen —; aber auch die 
Kenntnis der heiligen Schriften muBte das Vorrecht einzelner 
bleiben, so weitschichtig und schwer verstiindlich waren sie.*) 


Die alteste Missionspredigt an die Juden lautete: ,,.Das Gottes- 
reich ist nahe herbeigekommen; tut Bufe.“?) Was das Himmel- 
reich sei und was die Nihe bedeute, glaubten die Juden zu wissen; 
was Bube zur Erwerbung der besseren Gerechtigkeit sei, mubte 
ihnen gesagt werden, und von hier aus empfing auch der Begriff 
,Gottesreich“ einen wesentlich anderen Sinn. 


1) Namentlich abendlindische Bischdfe und Theologen klagen immer 
wieder tiber die mangelnde Bibelkenntnis bei Laien und auch bet Klerikern, 
aber vgl. auch Clemens Alexandrinus. ptty 

2) Die alteste Missionspredigt (Matth. 10, 7f.), mit der die Jiinger Jesu 
betraut wurden, lautet: xyevooere Aéyortes Ove Hyyiney 9 Buorhela TOY ovec- 
voy. Die BuBe ist hier nicht genannt, aber aus anderen Stellen zu er- 
ginzen. Die Kraft, Heilandswirken zu iiben, wird ihnen dabei in Aussicht 
gestellt (dotevodvras Jegumevere, vExQovS éveiperé, Aemgovs xadagilere, Dooce 


£xBOAAETE). 
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Die zweite Stufe in der Missionspredigt an die Juden bildete 
der Satz ,Jesus, der Auferstandene'), ist der Messias*) und wird 
vom Himmel wiederkommen, um sein Reich aufzurichten.“ 

Die dritte Stufe war durch die Beleuchtung des ganzen alten 
Testaments (des Gesetzes und der Propheten) vom Standpunkte 
der durch Jesus Christus geschehenen Erfiillung bezeichnet, und 
zugleich galt es, diejenige innere Gesinnung und sittliche Haltung 
zu gewinnen und auszugestalten, zu welcher die Mitglieder der 
messianischen Gemeinde, die durch den heiligen Geist berufen und 
von ihm getragen sind, sich verpflichtet wissen.*) Hierbei mufte 
die _Erfahrung gemacht werden, daf die bisherige Gesetzes- 
beobachtung nicht ausreiche, um die Siinde zu tilgen, bezw. um 
die Gerechtigkeit zu gewinnen, dafi aber Jesus, der Messias, ge- 
storben sei zur Vergebung der Siinden (yywordy gotw byiv, dt dua 
tovtov buiy Apecis auaoti@y xatayyédhetae Gnd advtwmy ov oz 
Hovyndnte éy vouc Muoicéms dixarwdijvar).*) 


ylhr wift, dai, als ihr Heiden wart, ihr zu den stummen 


1) Vgl. das uralte gemeinchristliche Auferstehungsbekenntnis I. Kor. 
15, 4 ff. 
2) Cf. Matth. 10, 32. 

8) ,Nachahmung* und ,Nachfolge“ Christi hatten bei den sittlichen Er- 
mahnungen nicht den Spielraum, den man erwartet. Jesus hat von Nach- 
ahmung Gottes gesprochen und ihm selbst nachzufolgen geboten; auch legte 
das Verhiltni8 von Lehrer und Schiiler die Formel der Nachfolge nahe. 
Aber sobald er als Messias anerkannt war, als Gottes Sohn, Heiland und 
Richter, muSten Nachahmung und Nachfolge zuriicktreten, wenn auch die 
Apostel in ihren Briefen beides noch eingeschiirft und Jesum in Gesinnung, 
Tat und Leiden als Vorbild aufgestellt haben. Ein ethisches Formprinzip, 
um mich eines modernen Ausdrucks zu bedienen, ist in der alten Kirche die 
Nachahmung nur fiir die Virtuosen der Religion, die Geistlichen, Lehrer, 
Asketen und Mirtyrer geworden; in der ethischen Unterweisung der Ge- 
meinde spielte sie eine geringere Rolle. Auch die Anweisung zur Nachfolge 
im strengen Sinn findet sich verhiltnismi®ig selten. Doch ist es nicht ohne 
Interesse, die Stellen zu sammeln und zu iiberschauen, die hier einschlagen. 
Gerne parallelisierte man den Lebensgang und das Verhalten hervorragender 
Christen, namentlich Konfessoren, mit dem Christi. Zu generellen gesetz- 
lichen Vorschriften in Bezug auf die Nachahmung Christi ist es nicht ge- 
kommen, weil die Christologie dazwischen trat (Gehorsam, nicht Nachahmung 
ist gefordert), und weil die wirkliche piinktliche Nachahmung zu schwer 
erschien, Die, welche sie versuchten, haben daher stets als Christen hdherer 
Gattung gegolten (wenn ihnen auch frithe schon zugerufen worden ist, sich 
nicht zu tiberheben); also hat die Theorie der katholischen Kirche von den 
yevangelischen Riiten“ eime uralte Wurzel. 

*) Act. 13, 88; soweit ist m. E. die judenchristliche Erkenntnis in der 
antiochenischen Rede des Paulus zutreffend formuliert; die weitere Fortfiihrung 
des Gedankens (év rovrw aé¢ 6 nuotevwy dixccvodter) ist spezifisch paulinisch. 
Im tibrigen bietet die ganze Rede ein schines Beispiel einer an Juden ge- 
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Gotzen entfiihrt fortgerissen wurdet“ (I Kor. 12, 2); ,,Thr seid be- 
kehrt von den Gétzen zu Gott, zu dienen dem lebendigen und 
wahrhaftigen Gott und zu erwarten vom Himmel her seinen Sohn, 
den er erweckt hat von den Toten, Jesum, der uns rettet von 
dem kommenden Zorn“ (I Thess. 1,9f.). Hier haben wir die 
Missionspredigt an die Heiden in nuce. Der ,lebendige und 
wahrhaftige Gott“ ist das Erste und Entscheidende; Jesus, der Sohn 
Gottes, der Richter, der uns gegen den zukiinftigen Zorn sicher 
stellt — daher , Jesus der Herr“ — das Zweite. Dem lebendigen 
Gott, der nun bekannt ist, gebtihrt Glaube und hingebender Dienst; 
dem Sohne Gottes als dem Herrn gebiithrt Glaube und Hoffnung.') 

Diese kurze Predigt enthalt een unerschépflichen Inhalt — 
objektiv und subjektiv, positiv und negativ — und ist doch aufs 
festeste in sich geschlossen. Objektiv und positiv ist sie die 
Botschaft von Gott dem einen, dem geistigen, dem allgegenwirtigen, 
allwissenden und allmiachtigen, dem Schépfer Himmels und der 
Erden, dem Herrn und Vater der Menschen, dem grofen Okonomen 
der Menschheitsgeschichte?); sie ist ferner die Botschaft von Jesus 
Christus, dem Sohne Gottes, der vom Himmel gekommen ist, den 
Vater kundgetan hat, fiir die Siinden gestorben, auferstanden ist, 
den Geist herabgesandt hat und, zur Rechten Gottes sitzend, 
zum Gericht wiederkommen wird?); sie ist endlich die Bot- 


richteten Missionspredigt. Da®B der Satz: ,Christus ist fiir unsere Siinden 
gestorben nach den Schriften‘, ein allgemein christlicher und nicht bloB ein 
paulinischer war, folgt aus I Kor. 15,3. Auch Weizsacker (a. a. 0.78. 60f.) 
hebt es mit Recht stark hervor, da® vor und neben Paulus auch in den 
judenchristlichen Kreisen (bei Petrus) die Einsicht bestanden haben muf, das 
Gesetz und seine Beobachtung sei zur Rechtfertigung vor Gott nicht vdllig 
ausreichend und dem Messias Jesus bez. seinem Tode komme eine soterio- 
logische Bedeutung zu. 


1) Justin (Acta Just. 2) antwortet auf die Frage nach dem ,Dogma‘ 
der Christen: deg evoefoduer sig tov Tay XQuotiava@Y Feor, OY ryovuEda Eve 
rodtoy & coyns nomtyy xual Inuvovpyor ts ndéons xrisEws, dguris te xal 
cogdrov, xui xvouy “Incoivy Xguoroy acid teov, os HL AQOKER OVATE v0 
Tov nmoogytay uthhwy nagauyivesdur TO yévEer TOY avIQUMwWY owINQlas xjQVvE 
zal dwWeoxahos xehoy uadytor. 

2) In dieser Hinsicht ist die Rede, die Lukas dem Paulus auf dem 
Areopag in den Mund gelegt hat (Act. 17, 22—30), typisch und besonders 
instruktiv. Zugleich stellt sie die Verbindung dar mit den reimsten Konzep- 
tionen des Hellenismus. Ein besonders gutes Bild von den Grundztigen der 
Missionspredigt (neg. und pos.) gewahren auch die Fragmente des Kerygmas 
Petri. Die alte Schrift hat, wie auch schon der Titet andeutet, geradezu 
ein Kompendium der Lehre fiir Missionszwecke sein wollen. 

3) Thaddius kiindigt dem Abgar fiir den folgenden Tag eine Missions- 
predigt an und gibt im voraus ihren Inhalt also: an (Euseb., h. e. I, 13): 
znovéw xal omego tov hoyoy ts Cw7s, MEQe TE THs éhevoews Tov Ijgov xaos 
éyéveto, xe mEgl tis emootods MuTOv, xm EVEXK TIYOS ameotcédy v0 too 


5 


Harnack, Mission, 
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schaft von dem Heile, das Jesus als der Heiland bringt, namlich 
die Befreiung von der Herrschaft der Daimonen, der Siinde und 
des Todes und das Geschenk des ewigen Lebens. 

Objektiv und negativ ist sie die Verkiindigung yon der 
Nichtigkeit aller iibrigen Gétter, der Protest gegen die goldenen, 
silbernen und hélzernen Gétzenbilder und der Protest gegen das 
blinde Fatum und die Gottlosigkeit. 

Subjektiv endlich ist sie die Botschaft von dem Unwert aller 
Opfer, aller Tempel und alles Kultus von Menschenhinden, da- 
gegen die Verkiindigung des Gottesdienstes im Geist und in der 
Wahrheit, des zuversichtlichen Glaubens, der Heiligkeit und der 
Enthaltung, der Liebe und der Briiderlichkeit, endlich der felsen- 
festen Gewigheit der Auferstehung und des ewigen Lebens und 
daher des Unwerts des gegenwiirtigen, welches unter dem zu- 
kiinftigen Gericht steht. 

Die Botschaft von dem einen allmichtigen Gott befremdete 
weite Kreise nicht mehr — im Gegenteil: das unsicher Geahnte 
schien erfillt in GewiSheit und Herrlichkeit. Aber wie man nach 
dem Bericht der Apostelgeschichte (17,18) in Athen ,,den Jesus 
und die Anastasis“ fiir neue Damonen und fiir héchst seltsam 
hielt, so mute tiberall die Lehre von ihnen zuerst als paradox 
gelten. Doch auf diesen Punkt haben wir hier nicht einzugehen. 
Gewi8 ist, daB ,der eine, lebendige Gott als der Weltschdpfer“, 
,der Soter Jesus“'), ,die Anastasis“ und die Enkrateia“ die 
hervorstechendsten Punkte der neuen Verkiindigung bildeten. Da- 
bei muBte die Geschichte Jesu kurz mitgeteilt werden (christolo- 


MATOSS, Kel MEL Tis DuycuEMs xai TOY EQywY cTOD xE uvorygioy wy &hédnoey 
ey xoouw, xa moi Dvvcusl Tadta EMOLel, KHL EEL TIS KKLIS avrov xnovtews, 
xetl meol TS uuLxedrytos, xci MEQl TS TanEWWoEWs, Xai MOS Eranelywoer ExvTOY 
zal anégdero xed &ouixovver adivod tiv Hedryta, zai ~oTaveWdy xal xaréBN EIS 
ror “Any, zat diésyios pouyucy tov & aidvos un) ayuotévta, xai crijyEipEY 
vexoovs xal xarébn udvos, evésn dé were Tokkod Oyhov mQds TOY MaTEQE KUTOD. 

1) In der Paradoxie, da®& der Soter auch der Richter ist, besaB das 
Christentum einen seiner charakteristischen Gedanken, durch den es anderen 
Religionen besonders tiberlegen war. — ,Vater und Sohn“ bez. ,Vater, Sohn 
und heiliger Geist‘: die Dyas und die Trias wechselt, aber jene Formel ist 
wohl etwas Alter; beide sind schon bei Paulus selbst nachweisbar, Ob er 
die letztere gepriigt hat, méchte ich bezweifeln. Sie gehért wahrscheinlich 
wie ,die Kirche“, ,das neue Volk“, ,das wahre Israel“, ,Apostel, Propheten 
und Lehrer“, ,Wiedergeburt“ u.s. w.* zu den Schépfungen des iltesten 
Jiingerkreises. — Das Kerygma von Jesus ist mit dem Bekenntnis zu Vater, 
Sohn und Geist und mit der Kirche, der Siindenvergebung und der Fleisches- 
auferstehunge verbunden worden. Das rémische Symbol ist fiir uns der erste 
Zeuge dieser Verbindung und wahrscheinlich auch an sich der iilteste. Dieses 
Symbol ist wohl nicht aus der Missionspraxis im engeren Sinn entstanden, 
sondern schon aus der katechetischen Praxis. 
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gisches Kerygma) und wurde die Anastasis in der Regel als Auf- 
erstehung des Fleisches, die Enkrateia in erster Linie als die 
geschlechtliche Reinheit, iitberhaupt aber als der Verzicht auf die 
Welt und die Abtétung des Fleisches bestimmt.') 


Der covia, obveois, émotiun und yrdous war yon Anfang an 
das weiteste Gebiet geéffnet, und schwerlich gab es irgend eine 
ausfiihrlichere Missionspredigt, die nicht ins ,Gnostische“ d. h. 
ins Hellenisch-Philosophische iiberging; denn da es feststand, da8 
der Soter Jesus yom Himmel gekommen war — die Kreise, 
die es anders auffaBten, kénnen hier bei Seite bleiben —, so 
war die Phantasie véllig entschrinkt und zum héchsten Fluge 
verpflichtet. ,,Wir sind géttlichen Geschlechts“ (Act. 17, 28), war 
noch eine niichterne Erkenntnis: die Gottheit ist Mensch, ja 
Fleisch geworden, damit die Menschen gittlich wiirden, das war 
die Erkenntnis, zu der sich Alles zuspitzte. Sie wurde verbunden 
mit der Spekulation, dai die Menschwerdung, eben weil sie 
ein gottlich-kosmisches Ereignis sei, eine wiederherstellende und 
steigernde Bedeutung fiir alles Geschaffene habe, und da die 
Seele des Menschen, durch abgestufte Machte und Schranken 
bisher von Gott, ihrem Urquell, geschieden, nun den freien Riick- 
weg zu Gott besitze, wobei alle jene Michte, selbst befreit, nicht 
mehr Schranken, sondern Stufen und Vermittler sind. Zu der 
unumginglichen Spekulation iiber #edc, xdouos, wuyi kam noch 
die iiber die Kirche; auch hier wurde das Historische und Irdi- 
sche ins Kosmische und Transcendentale erhoben. 


1) Fir den ersten Punkt (der eine, lebendige Gott) ist Hermas Mand. I 
besonders entscheidend (1e@toy névtwy niotevsoy, ore sis éotiv 6 Feds 6 Ta 
MAVTG “TOUS xa xaTaoTLoas xtd.), vgl. Praedic. Petri bei Clemens, Strom. V, 6, 48; 
VI, 5,39; VI, 6, 48 (die zwiélf Jiinger werden von Jesus als Apostel aus- 
gesandt mit dem Auftrag: evayyehioacdat tovs xara ry oixovuévyy oy Foumous 
ywaoxew, ort eis He05 ot). Aristides giebt c. 2 seiner Apologie das Kerygma 
von Jesus Christus; aber wo er das Christentum auf einen kurzen Ausdruck 
bringen will, geniigt es ihm zu sagen: die Christen sind die, welche den 
einen wahren Gott gefunden haben, s. z. B. c. 15: ,Die Christen haben .. 
die Wahrheit gefunden .... sie kennen nimlich und glauben an Gott, den 
Schépfer Himmels und der Erde, ihn, durch den alles besteht und von dem 
alles kommt, ihn, der keinen anderen Gott neben sich hat, ihn, von welchem 
sie die Befehle erhalten haben, die sie in ihren Sinn eingeschrieben haben, 
Befehle, die sie beobachten im Glauben und in der Erwartung der zukiinftigen 
Welt.“ (Vgl. auch die pseudomelitonische Apologie.) Die drei anderen Haupt- 
punkte sind besonders charakteristisch in den Acta Theclae formuliert: von 
Paulus heift es hier (c. 1. 5), daB er iiberliefert habe mavra te hoy xuglo xei 
Tis yevynoews xal HS dvactdoEws tod Hyannuévov, und dab der Inhalt seiner 
Predigt sonst gewesen sei — doyos teod negi éyxpareias xl avuotcoEws. 
Die beiden letztgenannten Begriffe sind als sich ergiinzende aufzufassen. Die 
éyxodreve wird gefordert, weil die Auferstehung d.h. das ewige Leben gewiS 


ist, aber jene zur Bedingung hat. 
5) * 
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Der Gegensatz einer ,,gesunden* und einer hiretischen Gnosis hat 
sich in der Predigt erst allmihlich herausgestaltet, wenn man auch 
yon Anfang an aufmerksam gewesen ist auf gewisse Spekulationen, 
die das Kerygma selbst zu gefaihrden schienen.') Das Korrektiv 
gegen eine zu ausschweifende Gnosis, die die ganze synkretistische 
Religion des Zeitalters hereinzog und ins Dualistische und Doke- 
tische tiberging, wurde in der ,gesunden“ Gnosis, sodann aber in 
der Lehre von der Freiheit, in einer ntichternen, rationalistischen 
Gotteslehre und Moral, in dem Realismus der als Heilstatsachen 
gedeuteten Geschichte Jesu und in der Lehre von der Auf- 
erstehung des Fleisches — letztlich aber und am sichersten in 
dem Verbot von ,Neuerungen“ und in der Fixierung der Uber- 
lieferung — gefunden. In dieser Hinsicht ist sehr instruktiv, wie 
Origenes das Kerygma bestimmt (in Joh. XXXII, 9). Erst repetiert 
er Hermas Mand. I (der eine Gott, der Schépfer), dann fiigt er 
hinzu: yo} dé xal motevew, St xbQuos “Inoots Xowstés, xai mdon 
ti] mé0l abtod xara ty Bedtyta xai thy dvBounoryTa ahnbeia. dst 
dé xat sic TO Gytoy muotEevEew mvEvUA, xal 6tt adteeovotot OvtEes 
xodatéueda' wiv éy ofc Guagtdvomer, tindmeda O& Ep 
olc eb MOATTOMEY. 

Im 2. Jahrhundert bereits war das christliche Kerygma ein 
sehr verschiedenes: anders predigten die Evangelisten der grofen 
Kirche im Morgenland und anders im Abendland, wenn auch auf 
derselben Grundlage, wieder anders predigten die Gnostiker und 
Marcioniten. Aber Tertullian hat vielleicht nicht ganz Unrecht, 
wenn er behauptet, die Heidenmission werde von diesen wenig 
betrieben; sie machten sich in der Regel nur an solche, die be- 
reits Christen waren. 

Die Theologie war beim Ubergang des 2. zum 3. Jahrhundert 
uniibersehbar weitschichtig geworden, aber die Missionspredigt mu 
stets verhiltnifBmifig kurz gewesen sein; denn fiir die ,,Idioten“ 


1) Es gehdrt zu den merkwiirdigsten Erscheinungen und zu denen 
welche am meisten zu denken geben, das von Anfang an, wo nur aimee 
eine »gefihrliche * Spekulation auftauchte, diese so bekiimpft wurde, daB 
man einen Teil derselben itbernahm. Man vgl. die in Phrygien (Kolossii) 
aufgetauchten ,Irrlehren“ und halte den Kolosser- und Epheserbrief dagegen ; 
man erinnere sich der ,Irrlehren*, welche die johanneischen Schriften Be 
kiimpfen, und denke an den gnostischen Inhalt dieser Schriften; man zeichne 
sich ein Bild von den ,Irrlehren*, welche Ignatius im seinen Briefen be- 
kiimpft, und vergegenwiirtige sich die Theologie des Ignatius; man stelle 
sich die grofsen enostischen Systeme des 2. Jahrhunderts vor und lese den 
sie bekiimpfenden Ireniius: ,vincendi vincentibus legem dederunt!* So ge- 
waltig war die Macht der hellenisch-synkretistischen Ideen! Es scheint fast 
als habe stets ee Art von Immunisierungsverfahren stattgefunden: man 
impfte der ,gesunden* Lehre die Irrlehre in starker Verdiinnung ein und 
feite sie so gegen die akute Infektion. 
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waren schon jene vier Stiicke, die wir oben genannt, genug und 
iibergenug. Szenen, wie die, welche die Apostelgeschichte (c. 8, 
26—88) erziihlt, haben sich mutatis mutandis — besonders in 
Zeiten der Verfolgung angesichts der Mirtyrerfreudigkeit einzelner 
Christen — immer noch wiederholt, obgleich eine rechtgliubige 
(und in der Theorie unumgiingliche) Lehre von gro8em Umfang 
bestand, und das Bekenntnis ,#IXY OFOS“ und ,,KYPIOS 
IHZYOY SX war gewib fiir viele alles, was sie wuBten. Anderer- 
seits waren gewisse Hauptstiicke des Weissagungsbeweises, der 
in der Predigt vor Juden und Heiden eine so grofe Rolle spielte 
(siehe das Kapitel tiber das Alte Testament), in sehr weiten 
Kreisen verbreitet, und es miissen die Grundziige des christlichen 
Gottesbegriffs sehr vielen geliufig gewesen sein; denn triumphie- 
rend weisen die Apologeten immer wieder darauf hin, daB_,,bei 
uns“ die Handwerker und Sklaven und alten Weiblein Rechen- 
schaft zu geben wissen yon der Gottheit und nicht ohne Beweis 
glauben.“ ') 


Die vier Stiicke — der eine, lebendige Gott, der Soter und 
Richter Jesus, die Anastasis und die Enkrateia — konstituierten 
in ihrer Verbindung die neue Religion, die sich kraftig von den 
alten, namentlich auch von der jiidischen, abhob und sich doch 
trotz ihres scharfen Kampfes gegen den Polytheismus organisch 
an den Entwickelungsgang anschlofh, den die Religion an den 
Ufern des éstlichen und zentralen Mittelmeeres genommen hatte. 


1) Zusammen mit den Hauptstiicken des Weissagungsbheweises (ein bis 
zwei Dutzend Stellen aus dem Alten Testament) waren die entsprechenden 
Stiicke der Geschichte Jesu die bekanntesten und geliufigsten, Da’ es — 
abgesehen vom Kreuzestod — streng historisch genommen fast siimtlich 
Legendenstoffe (ideelle Geschichte) waren, war das notwendige Ergebnis 
dieser Betrachtungsweise und Methode. An gewaltigem Eindruck kam wahr- 
scheinlich nichts den Geburtsgeschichten gleich, wie sie bei Matthiius und 
namentlich bei Lukas zu lesen standen. Da die Auferstehungsgeschichte 
im Detail nicht den gleichen Erfolg erzielte, lag an der Verschiedenheit 
der Berichte, die in den autoritativen Schriften so gro6 ist, da eime einheit- 
liche und eindrucksvolle Vorstellung des Verlaufs herzustellen selbst. den 
damaligen Exegeten — und was vermochten sie nicht alles! — nicht gelang. 
So haben die in den Evangelien erzihlten Einzelgeschichten in Bezug auf 
die Auferstehung nicht die Bedeutung erlangt wie die Geburtsgeschichten, 
,Am dritten Tage auferstanden von den Toten nach der Schrift* — nur 
dieses kurze Bekenntnis ist so popular geworden wie Luk. 1 und 2 und wie 
die Geschichte der Weisen aus dem Morgenlande, — Die Vorstellung, daS 
die Apostel selbst eine Quintessenz des christlichen Lehrstoftes zusammen- 
gestellt haben, war verbreitet; aber worin diese Quintessenz bestehe, dariiber 
herrschte grofe Verschiedenheit. Mit der Didache beginnt die Abfassung 
der Werke, die als Werke aller Apostel oder als autoritative Zusammenfassung, 


ihrer Anordnungen angesehen wurden. 
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Das Medium aber, in welchem jene vier Stiicke lebendig waren, 
war der Vergeltungsgedanke d.h. die Souveranetat des Sitt- 
lichen — jede Auffassung der Grundziige der christlichen Missions- 
predigt ist verfehlt, die nicht alles sub specie dieses Gedankens 
betrachtet. Wohl hat die ,Gnade“ einen grofen Spielraum; aber 
sie hat die Vergeltung nicht gesprengt. Die Hinschirfung des Sitt- 
lichen wurde in den christlichen Gemeinden von Anfang an doppelt 
bewirkt, durch den Geist Christi und durch den Gedanken des Ge- 
richts und der Vergeltung. Es erhielt aber durch beides eine strenge 
Richtung auf das Jenseits; denn Christus war der, der wiederkehren 
sollte. Die ,gegenwirtige“ und die ,,zukiinftige Zeit“ standen sich 
schroff fiir das Empfinden der Altesten Christen gegeniiber, und von 
hier erhielt die Forderung der ,,Enthaltung“ das kriaftigste Motiv, 
ja wurde bei nicht wenigen zu einer Art passionierter Leidenschaft. 
Es ist dieselbe Gemeinde, die in jedem Gottesdienste betete: 
,»Kommen mége die Gnade und vergehen mége diese Welt; 
Maran atha“, und die solche Anweisungen gab, wie wir sie im 
Hirten des Hermas im ersten Gleichnis lesen.') ,,Von allen Chri- 


1) ,Ihr wift,“ — ich setze die Stelle, die statt vieler gilt, hierher — 
,da® ihr Diener Gottes in der Fremde weilt; denn enre Stadt liegt fern ab 
von dieser Stadt. Wenn ihr nun die Stadt kennt, in der ihr kiinftig wohnen 
werdet, warum richtet ihr euch hier Felder ein, schafft ihr euch kostspieligen 
Prunk, zwecklose Gebiiude und Wohnungen? Wer sich in dieser Stadt hier 
derart einrichtet, der erwartet nicht, in seine Stadt hinaufzugelangen. 
Torichter, halbherziger, elender Mensch, siehst du denn nicht, da® all dieses 
fremdes Eigentum ist und unter der Gewalt eines anderen steht? Der Herr 
dieser Stadt wird dir einst sagen: ,I[ch sehe es nicht gern, da® du in meiner 
Stadt wohnest; riume diese Stadt, weil du nicht nach meinen Gesetzen 
lebst.‘ Nun du, Besitzer von Ackern, Hiiusern und vielen anderen Geschiaften, 
was willst du mit deimem Hause und was du dir sonst erworben hast, an- 
fangen, wenn du von jenem ausgewiesen wirst? Denn der Herr dieses Landes 
erklirt mit vollem Rechte: ,Entweder fiige dich meinen Gesetzen oder gehe 
mir aus dem Lande.‘ Was willst du in diesem Fall deiner Felder und tibrigen 
Habe wegen tun, da du in deiner eigenen Stadt schon ein Gesetz hast? 
Wirst du dein Gesetz vollstiindig verleugnen und nach dem Gesetze dieser 
Stadt wandeln? Sieh zu, ob es nicht nachteilig fiir dich sei, dein Gesetz zu 
verleugnen. Denn wenn du in deine Stadt zuriickkehren willst, wirst du 
nicht aufgenommen, sondern ausgeschlossen werden, weil du das Gesetz deiner 
Stadt verleugnet hast. Siehe darum zu, da du, in der Fremde weilend, dir 
nicht mehr erwerbest als das gerade Ausreichende; und wenn der Herr dieser 
Stadt kommt, dich als einen gegen sein Gesetz Widerspenstigen hinauszu- 
schaffen, so sei bereit, seme Stadt zu verlassen, nach der deinigen dich auf- 
zamachen und ungestért und freudig nach deinem Gesetz zu leben. Sehet 
euch also vor, ihr, die ihr Gott dienet und ihn im Herzen habt. Vollbringet 
die Gott gefiilligen Werke, eingedenk der Gebote und VerheiB®ungen, die er 
gegeben hat, und vertrauet ihm, er werde diese erfiillen, wenn seine Gebote 
erfiillt werden. Statt Acker kaufet, so weit jeder im stande ist, bedriingte 
Seelen, nehmt euch der Witwen und Waisen an und iibersehet sie nicht : 
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sten kann man das Wort héren: Mir ist die Welt gekreuzigt 
und ich der Welt.“ *) 

Aber eben dieser entschlossene Verzicht auf die Welt machte 
sie erst fahig und stark, auf sie zu wirken. Wenn der Spruch: 
» Wer fiir die Welt etwas tun will, muf sich mit ihr nicht ein- 
lassen“, je eine Wahrheit gehabt hat, so hat er sich damals 
bewahrheitet. Man hat dem iltesten Christentum vorgeworfen, 
dafi es zu weltfliichtig und asketisch gewesen sei; aber Revolutionen 
werden nicht mit Rosenwasser gemacht, und hier galt es auch 
einer Revolution. Es galt, den Polytheismus zu stiirzen und die 
Majestat Gottes und des Guten aufzurichten in der Welt — fiir 
die, welche an sie glaubten, und auch fiir die, welche nicht an 
sie glaubten. Das konnte zunachst nicht anders geschehen als 
dadurch, daB man den Unwert dieser Welt behauptete und sich 
wirklich von ihr léste. Die Schroffheit aber hat die Missions- 
predigt schwerlich gehemmt, sondern verstirkt, da sie nicht isoliert 
war, sondern begleitet von der Botschaft von dem Heilande und 
der Heilung, von der Liebe und Hiilfleistung. Und noch etwas 
ist zu sagen: dem Vergeltungsgedanken, so scharf er ausgepragt 
war und so stark er die Gemiiter auf das Jenseits richtete, war 
die Harte und Unlebendigkeit genommen; denn neben ihm stand 
die sicherste Empfindung und Uberzeugung von der Gegenwart 
Gottes, seiner Vorsehung und Leitung. Von keiner Betrachtung 
waren die alten Christen weiter entfernt als von der, welche man 
die deistische nennt. Sie kannten den Vater im Himmel; sie 


eueren Reichtum und alle euere Bemiihungen verwendet auf solche Felder 
und Hauser, die ihr von Gott empfangen habt [scil. auf die Armen]. Denn 
zu dem Zweck hat euch der Herr Reichtum verliehen, da& ihr ihm solche 
Dienste leistet. Viel besser ists, solehe Acker, Giiter und Hauser zu kaufen, 
die du wiederfinden wirst in deiner Stadt, wenn du dich dort niederlassen 
wirst. Ein solcher Aufwand ist gut und heilig, nicht mit Schmerz und 
Furcht, sondern mit Freude verbunden. Machet darum nicht den Aufwand 
der Heiden; denn er ist euch, den Knechten Gottes, unzutriglich; entfaltet 
vielmehr den eignen Aufwand, an dem ihr Freude haben kéunt. Driickt den 
Dingen keinen falschen Stempel auf; riihrt nichts Fremdes an und verlangt 
nicht darnach; denn es ist verderblich, Fremdes zu begehren. Tu, was dir 
als Arbeit befohlen ist, und du wirst das Heil erlangen.* Bei aller Schroff- 
heit der Ermahnung kommt es dem Hermas iibrigens doch nicht in den Sinn, 
da® der Unterschied von reich und arm tatsiichlich in der Gemeinde aut- 
héren soll. Das zeigt, wenn es noch nétig, das folgende Gleichnis. Wie die 
Entwicklung in der christlichen Gemeinde in Bezug auf diese Frage weiter 
fortgeschritten ist, lehrt der Traktat des alexandrinischen Clemens: ,Quis 
dives salvetur? Ubrigens zeigt schon das Joh. 12,8 Jesu in den Mund ge- 
legte Wort ,Arme werden allezeit bei euch sein“ — das Wort ist schwerlich 
absichtslos gesetzt —, dali man in der Gemeinde nicht an eine wirkliche 
Aufhebung des Unterschieds von reich und arm gedacht hat. 


1) Celsus bei Origenes V, 64. 
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wuBten, da8 Gott ihnen nahe sei, daf er sie leite, dab er mit 
seiner Kraft in ihnen regiere. So verkiindigten sie ihn, und in 
dieser Verkiindung wurde das Jenseits zum Diesseits; die starre 
Vergeltung schien zu verschwinden; denn was war noch zu »Vver- 
velten*, wenn man in seiner Gegenwart lebte und seine Weisheit, 
Macht und Giite mit allen Kriiften des Herzens, ja mit allen 
Sinnen spiirte? Die Stimmungen des sicheren Besitzes und der 
Sehnsucht, der erfahrenen Gnade und einer leidenschaftlichen 
Hoffnung haben nicht nur in einem Manne wie Paulus gewechselt. 
Sehnsiichtig schaut er aus auf die Befreiung von dem Leibe, und 
ergreifend ist dabei seine Teilnahme fiir alles, was m Banden 
liegt, fiir die ganze seufzende Kreatur. Aber die Hoffnung, die 
sein ganzes Herz und sein Sein erfiillte, war keine aufreibende 
und ungewisse; sie ruhte auf dem festen Grunde eines sicheren 
Unterpfandes, nimlich der Kindschaft und des Besitzes des Geistes 
Gottes. *) 


Zweites Kapitel. 


Das Evangelium vom Heiland und von der Heilung.*) 


Das Evangelium, wie Jesus es verkiindigt hat, ist Erlésungs- 
religion, aber Erlésungsreligion in verborgener Weise. Jesus ver- 
kiindigt eine neue Botschaft — die Nihe des Reiches Gottes, 
den Vater, seinen Vater — und ein neues Gesetz, aber er wirkt 
als Heiland, und in solechem Wirken wurde er ans Kreuz geschlagen. 
Als Religion der Erlésung hat Paulus das Evangelium verkiindigt. 

Als Arzt ist Jesus in die Mitte seines Volkes getreten. ,, Nicht 
die Gesunden bediirfen des Arztes, sondern die Kranken.“3) Als 
den Arzt des Leibes und der Seele, als den Heiland schildern ihn 
die drei ersten Evangelien. Er spricht nicht viel yon der Krank- 
heit, sondern er heilt sie. Er erklirt nicht, daB die Krankheit 
gesund sei, sondern er nennt sie beim rechten Namen, aber er 


1) Das Bild der Person Christi in ihrer Totalitiit, so da® ein Christus- 
pathos entstand, hat doch nur in Wenigen so gewirkt, daB sie das, was sie 
an ihm erlebt haben, auszusprechen sich getrieben fiihlten. Neben Paulus 
und Johannes ist eigentlich nur Ignatius zu nennen. Aber in wie vielen 
Christen mag dieses Bild die stiirkste Macht gewesen sein, ohne daB wir es 
wissen! Bei einigen Mirtyrern bricht es in den letzten Bekenntnissen in er- 
greifender Weise hervor. 

*) Nach dem Abschnitt VI meiner Abhandlung ,,Medicinisches aus der 


iltesten Kirchengeschichte“ 1892 (Texte u. Untersuch. Bd. VIII) in neuer Be- 
arbeitung. 


®) Mark. 2,17. Luk. 5, 31. 
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erbarmt sich der Kranken. Nichts von Sentimentalitit oder Raffine- 
ment findet sich bei ihm; auch keine feinen Distinktionen und 
Sophismen, daf die Gesunden eigentlich die Kranken seien und die 
Kranken die Gesunden. Er sieht Scharen von Kranken um sich, 
er zieht sie an sich, und er hat nur den Trieb zu helfen. Leibes- 
und Seelenkrankheiten unterscheidet er nicht streng — er nimmt 
sie als die verschiedenen Ausserungen des einen grofen Leidens 
der Menschheit. Aber er kennt ihre Wurzeln; er weif, da es 
leichter ist zu sagen: ,Stehe auf und wandle“, als ,,Dir sind deine 
Siinden vergeben“'), und er handelt demgemi$. Vor keiner 
Seelenkrankheit schreckt er zuriick — Siinderinnen und Zéllner 
bilden seine stete Gesellschaft —, und keine Leibeskrankheit ist 
ihm zu ekelhaft. In dieser Welt von Jammer, Elend, Schmutz 
und Verworfenheit, die ihn tiglich umgibt, bleibt er lebendig, 
rein und immer tatig. 

So hat er Jiinger und Jiingerinnen gewonnen: es ist ein Kreis 
von Geheilten, der ihn umgibt.?) Sie sind geheilt worden, weil 


1) Mark. 2, 9. 

2) Eine alte edessenische Legende iiber Jesus hat sich an seine heilende 
Titigkeit angeschlossen. Die Edessener fiihrten am Ende des 3. Jahrhunderts 
ihr Christentum, welches sie in der zweiten Hilfte des 2. Jahrhunderts er- 
halten hatten, auf die apostolische Zeit zuriick, und sie bewahrten einen an- 
geblichen Briefwechsel zwischen ihrem Kénige Abgar und Jesus. Dieser 
Briefwechsel ist uns noch erhalten (s. Euseb., h. e. I, 13). Er ist eine naive 
Dichtung. Der schwer erkrankte Konig schreibt also: ,,Abgar, Toparch von 
Edessa, entbietet Jesu, dem guten Heilande, der in der Gegend von Jerusalem 
erschienen, seinen GruS. Ich habe von Dir und Deinen Heilungen gehort, 
die Du ohne Arznei und Kriuter vollbringst. Denn, wie erziihlt wird, machst 
Du Blinde sehen, Labme gehen und reinigst Aussiitzige, treibst unreine 
Geister und Dimonen aus, heilst die, welche von langwierigen Krankheiten 
gequilt sind und erweckst Tote. Da ich nun alles dieses iiber Dich gehért 
hatte, da stellte ich mir das Doppelte vor die Seele: entweder bist Du selbst 
Gott und, herabgestiegen vom Himmel, tust Du dies, oder Du bist ein Sohn 
Gottes, indem Du dies tust. Deswegen schreibe ich nun an Dich und bitte 
Dich, zu mir zu: kommen und das Leiden, welches ich habe, zu heilen. Denn 
ich habe auth gehdrt, daS die Juden wider Dich murren und Dir Ubles zu- 
fiigen wollen. Ich habe eine sehr kleine, aber anstiindige Stadt, die fiir uns 
beide gentigt.“ Darauf antwortet Jesus: »Selig bist Du, weil Du an mich 
gliubig geworden bist, ohne mich gesehen zu haben; denn es steht von mir 
geschrieben: Die mich gesehen haben, werden nicht an mich glauben, damit 
diejenigen, welche mich nicht gesehen haben, glauben und leben. Was aber 
Deine Bitte zu Dir zu kommen betrifft, so mu®B ich hier alles, wozu ich ge- 
sandt bin, erfiillen und darnach zu dem aufgenommen werden, der mich ge- 
sandt hat. Wenn ich aber aufgenommen sein werde, so werde ich einen 
meiner Jiinger senden, da er Deine Krankheit heile und Dir und den Deinigen 
das Leben gebe.“ Es wird nun erzihlt, da Thaddius nach Edessa gekommen 
sei und den Konig ohne Arznei und Kriuter durch Handauflegung geheilt 
habe, nachdem dieser ein Glaubensbekenntnis abgelegt hatte. ,,Auch Abdus, 
der Sohn des Abdus, wurde von ihm vom Podagra geheilt.“ 
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sie an ihn glaubten, das heift weil sie aus seinen Ziigen und aus 
seinen Worten Gesundheit abgelesen haben. Die Gesundheit der 
Seele ist die Erkenntnis Gottes. Auf diesen Fels hatte sie Jesus 
aus dem Schiffbruch des Lebens gerettet. Weil sie Gott als den 
Vater in dem Sohne erkannt haben, darum wissen sie sich als 
geheilt. Sie schépfen fortan aus einem nie versiegenden Quell 
Gesundheit und wahres Leben. 

,lhr werdet zu mir dies Sprichwort sagen: ,Arzt, heile dich 
selbst‘ “!) — er, der so vielen half, schien selbst in eine immer 
hiilflosere Lage zu kommen. Angefeindet, verleumdet, von den 
Oberen seines Volks mit dem Tode bedroht, verfolgt in dem 
Namen des Gottes, den er verkiindigte, ging er dem Kreuze ent- 
gegen. Aber eben dieses Kreuz offenbarte erst die ganze Tiefe 
und Kraft seines Wirkens als Heiland. Es vollendete seinen Be- 
ruf, indem es die Menschen lehrte, daf das Leiden des Ge- 
rechten das Heil in der Geschichte ist. 

,Hiirwahr er trug unsere Krankheit und lud auf sich unsere 
Schmerzen; durch seine Wunden sind wir geheilt“ — das war die 
neue Erkenntnis, die vom Kreuze ausging.*) Wie ein lebendiger 
Strom Wassers ergof sie sich auf die vertrockneten Menschen- 
herzen und auf ihre diirre Moral. An die Stelle der dinglichen 
und statutarischen Moral trat die Anschauung eines persdénlichen, 
reinen und géttlichen Lebens, das sich im Dienste an den Briidern 
verzehrt und willig in den Tod gegeben hatte. Diese Anschauung 
wurde das neue Lebensprinzip; sie entwurzelte das alte Leben, 
wie es zwischen Siinde und Moral hin- und herschwankte; aber 
sie lief ein neues Leben entstehen, welches nichts anderes sein 
wollte als Jiingerschaft Christi, und welches Kraft schipfte aus 
semem Leben. Die Jiinger zogen hinaus, um die Botschaft ,,Gottes 
des Heilandes“ zu verkiindigen,*) des Heilandes und Arztes, dessen 
Person, Tun und Leiden die Heilung war. Es war nicht augen- 
blickliche tiberschwiingliche Stimmung, sondern der sichere und 
ruhige Ausdruck des Bewuftseins, das ihn stetig erfiillte, wenn 
Paulus den Galatern schrieb:*) ,Ich lebe — doch mun nicht ich, 
sondern Christus lebet in mir. Denn was ich jetzt lebe im Fleisch, 


*) Luk. 4, 23. — *) Vgl. I Petr. 2, 24: of 13 uwdwae adtol iddyte. 

3) Luk. 2,11: &rezdn vuiy owrje, os gotw Xeiords xvouoc. Joh. 4, 42: 
oidauey ow ovrds gor cdydas 6 owrjg tod xdcuor. Tit. 2,11: érepdvn of 
UEQUG TOD Seov owrr ews teow KvPeunotc. Tit. 8,4: 9) yonororns xa 9 piray- 
Jownia enepcyn tod owryjoos yHudy Hsov. In einigen christlichen Kreisen 
wurde die Bezeichnung ,,Heiland“ fiir Jesus sogar ausschlieBlich gebraucht. 
Trenius (I, 1, 3) macht es dem Valentinianer Ptolemiius zum Vorwurf, da®B er 
Jesus nicht ,,xvevos nennen wolle, sondern nur ,owtyo", und wirklich wird 


in dem Brief des Ptolemius an die Flora Jesus ausschlieBlich swtme genannt. 
*) Gal. 2,20, 
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das lebe ich in dem Glauben des Sohnes Gottes, der mich geliebt 
hat und sich selbst fiir mich dargegeben.“ In diesem Bewubtsein 
waren die Altesten christlichen Missionare bereit tiglich zu sterben. 
Eben deshalb ist ihre Sache nicht untergegangen. 

In der Welt, welcher die Apostel die neue Botschaft ver- 
kiindigten, war die Religion urspriinglich nicht fiir die Kranken 
da, sondern fiir die Gesunden. Die Gottheit will reine und gesunde 
Verehrer. Die Kranken und die Siinder sind den finsteren Machten 
verfallen; sie mégen zusehen, ob sie Gesundheit des Leibes und 
der Seele von irgend woher wiedergewinnen kénnen. Erst dann 
sind sie den Géttern willkommen. Es ist interessant zu sehen, 
wie noch bei dem Christenfeind Celsus im Ausgang des 2. Jahr- 
hunderts diese Auffassung die durchschlagende ist:1) ,Die, welche 
zur Feier anderer Weihen auffordern, schicken folgende Botschaft 
voraus: ,Wer reine Hinde hat und Verstandiges spricht, (der 
komme herzu)‘, oder: ,Wer rein ist von jeder Schuld und wer 
sich in seiner Seele’ keiner Siinde bewuft ist nnd wer ein edles 
und gerechtes Leben gefiihrt hat, (der trete heran)‘. Und das 
rufen die aus, welche Entsiihnung von Siinden versprechen.*) 
Héren wir nun dagegen, was fiir Leute jene (die Christen) rufen: 
,Wer ein Siinder ist, ein Tor, ein Einfaltiger, mit einem Wort 
ein Ungliicksmensch — ihn wird das Reich Gottes aufnehmen‘. 
Den Siinder, damit meinen sie den Ungerechten, den Dieb, den 
Einbrecher, den Giftmischer, den Tempelriuber und den Grabes- 
schiinder. Wenn einer eine Rauberbande bilden wollte, wiirde 
er soleche Leute herbeirufen!“*) Mit wiinschenswerter Deutlich- 
keit hat hier Celsus den prinzipiellen Gegensatz des Christentums 
und der antiken Religion zum Ausdruck gebracht.*) 


1) Orig. c. Cels. III, 59f. 

2) Der Sinn ist, selbst zu solchen Mysterien, in denen es sich um Ent- 
siihnung handelt, werden nur solche berufen, die im allgemeinen gut und 
gerecht gelebt haben. 

8) Bei Porphyrius steht die Sache schon etwas anders. Unbedingt kann 
er den Spruch Christi von den Kranken, um deren willen er gekommen sei, 
nicht verwerfen. Anderseits steht ihm doch als Hellenen fest, da® die 
Religion fiir die Einsichtigen, die Gerechten und die Forschenden ist. Daher 
ist seine Ausfiihrung (bei Macarius Magnes IV, 10) ziemlich verworren. 

*) Origenes verteidigt hier das Christentum geschickt. » Wenn ein Christ 
seine Einladung an dieselben Leute ergehen lift, an die sich ein Riuber- 
hauptmann wendet, so tut er das in anderer Absicht. Er tut es, um ihre 
Wunden mit seiner Lehre zu verbinden, um die Fieberglut der Leidenschaften 
in der Seele mit den Heilmitteln zur ersticken, die der Glaube bietet, und 
die dem Wein und dem 0] und den anderen Mitteln entsprechen, welche die 
Heilkunde anwendet, um dem Leibe Linderung der Schmerzen zu verschafien‘* 
(III, 60) ... ,,Celsus verdreht den Tatbestand und behauptet, wir lehrten, 
Gott sei nur fiir die Stinder gesendet worden. Dies ist gerade so, als wenn 
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Aber die religidse Stimmung, welche das Christentum vor- 
fand und welche sich im 2. und 3. Jahrhundert rapid entwickelte 
und verbreitete, war, wie wir bereits gesehen haben (Buch I 
Kap. 3) nicht mehr die ,antike*. Auch hier zeigt es sich, dab 
die neue Religion erschien, ,als die Zeit erfiillt war“, Die heitere 
Naivetit der alten Religion, soweit eine solche bestanden hatte, 
war im Absterben; an ihre Stelle traten neue religidse Bediirf- 
nisse. Die Philosophie hatte das Individuum entfesselt und den 
Menschen im Biirger entdeckt. Der Austausch der Staaten und 
Nationen, ihr Zusammenwachsen zu einem Weltreich, hatte den 
Kosmopolitismus verwirklicht. Der Kosmopolitismus aber hat 
immer den Individualismus zu seiner Kehrseite. Die verfeinerte 
materielle und geistige Kultur machte das Leid des Lebens emp- 
findlicher. Die gréS8ere Empfindlichkeit zeigte sich auch auf dem 
sittlichen Gebiet, und einige orientalische Religionen kamen dem 
entgegen. Die Philosophie der Sokratiker mit ihren feinen 
ethischen Reflexionen verbreitete sich aus den Héhen der Denker 
in die Niederungen des Volkes. Vor allem die Stoiker hatten 
es unablissig mit der ,Gesundheit und den Krankheiten der Seele“ 
zu tun und zwangen ihre praktische Philosophie in diese Grund- 
form. Reinheit, Trost, Entstthnung, Heilung begehrte 
man, und man begann sie in der Religion zu suchen, weil man 
sie sonst nirgends fand. Man schaute nach neuen religiésen 
Weihen aus, um sie zu gewinnen. Beweise fir diese verianderte 
religiése Stimmung bieten die Werke des Seneca, des Epiktet 
und vieler anderer. Aber ein noch viel stirkerer Beweis liegt 
in dem Aufschwung, den der Kult des Askulap in der Kaiserzeit 
gewonnen hat. Bereits im Jahre 290 vor Chr. war auf den Rat 
der Sibyllinischen Biicher der Askulap von Epidaurus nach Rom 
geholt worden. Auf der Tiberinsel hat er sein Heiligtum er- 
halten; daneben stand, wie bei den zahlreichen Asklepien der 
Griechen, eine Heilanstalt, in welcher die Kranken im Schlaf die 
Anweisungen des Gottes erwarteten. Griechische Arzte folgten 
dem Gott nach Rom. Aber es dauerte lange, bis der Gott und 
die griechischen Arzte populiir wurden. Diese scheinen sich anfangs 
nicht durch Geschicklichkeit empfohlen zu haben. ,Im Jahre 
219 vor Chr. hatte sich der erste griechische Wundarzt in Rom 
niedergelassen; er bekam sogar das Biirgerrecht und auf Staats- 


er etwas daran auszusetzen hiitte und den Leuten es vertibelte, wenn sie 
sagten, ein wohlwollender und gniidiger (pidertewadraros, Beiwort des 
Askulap) Kénig habe in eine Stadt seinen Arzt gesendet der Personen wegen, 
die in derselben krank ligen. Gott das Wort ist demnach als Arzt fiir die 
Stinder gesandt worden, als Lehrer der gittlichen Geheimnisse aber fir die. 
welche bereits rein sind und nicht mehr stindigen“ (ITI, 61) ' ae 
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kosten einen Laden ,in compito Acilio“. Allein dieser Arzt 
wititete so unbarmherzig mit Messer und Brenneisen, dai der 
Name eines: Chirurgen und der eines Schinders gleichbedeutend 
wurde“.'!) In der Kaiserzeit wurde es anders. Zwar hielten sich 
die Rémer selbst immer noch von der Kunst der Medizin fern 
und beurteilten sie wie eine Art Divination; aber geschickte 
griechische Arzte waren auch in Rom gesucht, und der Kultus 
- des Askulap, des ,deus clinicus“, bliihte. Von Rom aus hat er 
sich iiber den ganzen Westen verbreitet, hie und da verschmolzen 
mit dem Kultus des Serapis und anderer Gottheiten, ihm zur 
Seite und untergeordnet der Kultus der Hygiea und Salus, des 
Telesphorus und Somnus. Dabei erweiterte sich die Sphire dieses 
heilenden Gottes immer mehr: er wurde zum ,,Soter“ schlecht- 
hin, zu dem Gott, der in allen Noten hilft, zu dem ,,Menschen- 
freunde“ (qgidavdowadtatos).”) Je mehr man in der Religion 
nach Rettung und Heilung ausschaute, desto mehr wuchs das 
Ansehen des Gottes, Er gehért zu den alten Géttern, welche 
dem Christentum am lingsten Widerstand geleistet haben. Dar- 
um begegnet er auch in der alten christlichen Litteratur nicht 
selten. In der zweiten Hilfte des zweiten Jahrhunderts und 
im dritten war der Askulapkultus einer der verbreitetsten. Man 
reiste zu den beriihmten Heilanstalten des Gottes, wie man heute 
in die Bader reist; man rief ihn an bei den Krankheiten des 
Leibes und der Seele; man brachte ihm, dem OLOS S2THP, 
die reichsten Geschenke; man weihte ihm das Leben. Ungezihlte 


1) Preller-Jordan, Rém. Mythologie II. 8. 243. Plinius sagt: »Mox 
a saevitia secandi urendique transisse nomen in carnificem et in taedium 
artem omnesque medicos.“ y 

2) Der Kult war wirklich ein humaner, und die Arzte wurden dureh 
ihn zur Humanitit gefiihrt. In einer Stelle in den pseudohippokratischen 
Napayyediar heiBt es: Ich ermahne aber; sich nicht inhuman zu bezeigen, 
sondern Reichtum oder Diirftigkeit (der Patienten) in Betracht zu ziehen, 
gegebenenfalls auch unentgeltlich zu behandeln* — in welchem Ansehen die 
tatool cvdéeyveo. standen, ist bekannt — ,und mehr auf kiinftige Dankbarkeit 
wa rechnen als auf augenblicklichen Ruhm. Wenn sich (also) Veranlassung 
bietet, einem Unbekannten oder Unbemittelten beizuspringen , wird man 
solehem vor allem hilfreich sein; denn wo Nichstenliebe ist, da ist auch 
Werktitigkeit* (IX 258 Littré, HI 351 Erm.; mir bekannt aus der Mit- 
teilung Ilberg’s in der Berl. Philol. Wochenschrift 1893, 25. Marz). Wie 
stark die Christen selbst die Wahlverwandschaft mit den humanen Arzten 
empfanden, daftir hat [lberg (a. a. O. aus V1 90 Littré, II, 123 Erm.) das 
schlagendste Beispiel gegeben. Eusebius schreibt (h. e. X, 4,11): ,Jesus hat 
wie ein trefflicher Arzt um der Heilung der Kranken willen Abschreckendes 
untersucht und Ekelhaftes beriihrt, bei fremden Leiden selbst Schmerz em- 
pfunden.* Diese Stelle ist wortlich hintibergenommen aus dem pseudo- 
hippokratischen Traktat 179i puowr: 0 wey yaa inreds dost TE dewd, SuyyaveEl 
te cndéor, én ahdorpinos dé Fyupogiow idias xapmovrar Avmas. 


78 Die Missionspredigt in Wort und Tat. 


Inschriften und Bildwerke bezeugen das. Aber auch bei anderen 
Géttern stellte man die heilbringende Tatigkeit nun in den 
Mittelpunkt. Zeus selbst und Apollo+) traten in ein neues Licht. 
Auch sie wurden ,,Heilande“. Niemand konnte mehr ein Gott 
sein, der nicht auch ein Heiland war.?) Durchmustert man die 
groBe Streitschrift des Origenes gegen Celsus, so gewahrt man 
leicht, dai ein Hauptstreitpunkt zwischen den beiden bedeutenden 
Mannern der war, ob Jesus der rechte Heiland sei oder Askulap. 
Celsus tritt ebenso lebhaft und wundergliubig fiir diesen ein, 
wie Origenes fiir jenen. Dabei ist die Mischung schlimmsten 
Aberglaubens mit verstiindiger Kritik, wie sie sich bei beiden 
findet, heute fiir uns ein Ritsel. Wir kénnen uns den geistigen 
Zustand, in welchem sich jene Manner befanden, kaum mehr 
vorstellen. L. III, 3 bemerkt Origenes: ,Es geschahen iiberall 
oder doch an vielen Orten Wunder. Celsus selbst gibt in 
seinem Buche an, da8 Askulap Krankheiten geheilt und kiinftige 
Dinge offenbart hat in allen Stadten, die ihm geweiht waren, 
wie in Trikka, Epidaurus, Kos und Pergamum‘. Nach II, 22 
macht es Celsus den Christen zum Vorwurf, da8 sie sich nicht 
entschlieBen kénnen, den Askulap, weil er zuvor Mensch ge- 
wesen, Gott zu nennen. Origenes erwidert, daf Askulap nach 
der griechischen Uberlieferung yon Zeus mit dem Blitz getitet 
worden sei. Celsus behauptet (III, 24) als glaubwiirdig, dab 
eine groBe Anzahl von Griechen und Barbaren den Askulap ge- 
sehen haben und noch sehen, ihn selbst und nicht ein bloBes 
Trugbild von ihm, wie er Krankheiten heilt und Wobhltaten 
spendet, da aber die Jiinger Jesu nur einen Schatten gesehen 
hatten. Origenes ist dariiber sehr emport; aber seine Gegen- 
beweise sind schwach. Auch auf die zahllose Menge von Griechen 
und Barbaren, die an Askulap glauben, beruft sich Celsus. Ori- 
genes verweist auf die groBe Anzahl von Christen (l38.), apur 
die Wahrheit der h. Schriften und auf die gelungenen Kranken- 
heilungen im Namen Jesu. Dann aber jindert er plétzlich seine 
Verteidigung und schreibt (IIT, 25) in héchst verstiindiger Uber- 
legung: ,, Wollte ich aber auch zugeben, da ein Dimon, Askulap 
mit Namen, die Macht habe, kérperliche Krankheiten zu heilen, 
so kénnte ich doch denjenigen, welche dieses Heilen oder das 
Weissagen des Apollo mit Staunen erfiillt, die Bemerkung machen, 
da diese Kraft der Krankenheilungen an sich weder gut noch 
bése ist, daB sie eine Sache ist, die nicht blo8 Rechtschaffenen, 


) S. z. B. Tatian, Orat. 8. 


*) Dem entsprechend bezeichnet Porphyrius als Zweck des Philosophie- 
Tens 7 tmHs Weyns owrnota, 
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sondern auch den Gottlosen zu teil wird, desgleichen daB, wer 
die Zukunft kennt, damit nicht sofort ein braver und wackerer 
Mann ist. .. Man wird nicht im stande sein, die Tugendhaftig- 
keit derer zu erweisen, die Kranke heilen und Kiinftiges ver- 
kiinden. Es lassen sich viele Beispiele von solchen an- 
fiihren, die geheilt wurden, obgleich sie es nicht ver- 
dienten zu leben, Leute, die so verdorben waren und 
einen so schmahlichen Wandel gefiihrt hatten, da8 ein 
verstandiger Arzt Bedenken getragen hatte, sie zu 
heilen. .. In der Macht, Kranke zu heilen, offenbart sich an 
sich nicht etwas Géttliches.“ Man sieht aus allen Ausfiihrungen 
des Origenes hier, wie hoch der Kultus des Askulap gestanden 
hat und wie die damaligen Menschen nach ,Heilung“ aus- 
schauten. 

In diese heilungssiichtige Welt trat die christliche Predigt 
ein. Daf sie Heilung versprach und brachte, daf sie in dieser 
Higenschaft alle anderen Religionen und Kulte iiberstrahlte, das 
hat ihren Sieg bereits begriindet, bevor sie ihn durch eine ein- 
drucksvolle Religionsphilosophie vollends gewann. Nicht nur 
setzte sie dem ertriumten Askulap den wirklichen Jesus gegen- 
iiber, sondern sie gestaltete sich selbst als die ,Religion 
der Heilung“, ,als die Medizin der Seele und des Leibes“ 
bewubt und bestimmt aus'), und sie sah auch in der 
tatkraftigen Sorge fiir die leiblich Kranken eine ihrer 
wichtigsten Pflichten. Beides soll hier durch eine Reihe 
von Beispielen aus einer uniibersehbaren Fiille beleuchtet werden. 

Zuniichst die Theorie. Das Christentum blieb bei der ihm 
eingepflanzten Regel, daf die Religion fiir die Kranken sei. Aber 
es setzte demgem&6$ voraus, daf sich kein Mensch oder doch fast 
kein Mensch in einem normalen Zustande befinde, daf sie allzumal 
untiichtig seien. Nicht nur Paulus hat diesen Charakter ans Licht 
gestellt — er sah alle Menschen ohne Christus als Sterbende an, 
sterbend an ihrer Siinde —; neben ihm haben die vielen unbe- 
kannten iltesten Missionare ahnlich, wenn auch einfacher, gelehrt: 
die menschliche Seele ist krank, ist dem Tode verfallen, und zwar 
von ihrer Geburt an. Das ganze Geschlecht liegt im Sterben. 
Jetzt aber ist die ,,Giite und Menschenfreundlichkeit Gottes des 
Heilandes“ erschienen nnd erneuert die kranke Seele.*) So wurde 
die Taufe als ein Bad zur Wiederherstellung der Gesundheit der 


1) Schon das Neue Testament ist so stark von medizinischen Ausdriicken 
durchzogen, die als Bilder verwertet werden, daS eine Zusammenstellung 
mehrere Seiten fiillen wiirde. 

2) Tit. 3,4: of yoyordrys xai of prdavdqunia énepdvy tov TWTH OOS 
judy teod ... Eowosy yucs, s. das Neue Testament sub owrtno. 
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Seele, zur ,Erlangung des Lebens“ aufgefabt*); so galt das 
Abendmahl als das ,Pharmakon der Unsterblichkeit“*); so heift 
die BuBe ,,vera de satisfactione medicina“.*) Bei der Feier wurde 
fiir das ,,.Leben“ gedankt, welches nun geschenkt ist.*), Der Be= 
eriff des ,,.Lebens“ erhielt eine neue, vertiefte Bedeutung. Schon 
Jesus selbst hatte von einem ,Leben“ gesprochen, dem der Tod 
nichts anzuhaben vermag, ja das man gewinnt, indem man das 
irdische Leben opfert. Paulus und der vierte Evangelist haben 
die Anschauung und das Wort aufgenommen und sie zum Inbegriff 
aller Giiter der Religion ausgestaltet. Der Not, dem Elend, der 
Siinde, dem Tode gegeniiber gab sich die neue Religion als die 
Botschaft von der Unsterblichkeit. Das verstand die Heidenwelt. 
Sie verstand es, wenn ihr verheifen wurde, sie sollte selig und 
unsterblich werden wie die seligen Gotter. Aber nicht wenige 
verstanden auch das Recht der Bedingung, daf man sich der Kur 
der Religion zu unterwerfen habe, daf die Seele erst rein und 
heilig sein miisse, bevor sie unsterblich werden kénne. So er- 
eriffen sie die Botschaft von dem grofen Arzte, der ,,.Enthaltung* 
predigt und ,Leben“ verleiht.*) Wer einen Strahl von der Kraft 
und Herrlichkeit des neuen Lebens empfangen hatte, der beur- 
teilte sein bisheriges Leben als Blindheit, Krankheit und Sterben.*®) 
Die apostolischen Vater und die Apologeten bezeugen diese Auf- 
fassung. ,Das Licht hat er uns geschenkt, wie ein Vater hat 
er zu uns als zu Séhnen gesprochen, die wir bereits verloren 


1) Tertullian, de bapt. 1 u. viele a. Stellen. Clemens, Paedag. I, 6, 29 
nennt die Taufe Mawr géoucxoy*, Tertull. ,aqua medicinalis‘. 

*) Ignatius, Justin, Ireniius. — *) Cypr., de lapsis 15. 

*) Didache 9. 10. 

*) Clemens Alex. beginnt seinen Pidagog damit, da er den Logos als 
den Arzt bezeichnet, welcher die Leidenschaften heilt (I, 1, 1: ré aaéon 6 
nae auvdinos Adyos ééte). Er unterscheidet den Adyos mp0TeEentixds, UNodFETIxOS 
und aageuvdixos; dazu kommt noch der didaxrixds. Der Logos aber ist 
Christus. Auch Gregorius Thaum. nennt in der Lobrede auf Origenes (c. 16) 
den Logos den Arzt. In den pseudoclementinischen Homilien ist Jesus, der 
wahre Prophet, durchweg auch der Arzt; ebenso wirkt Petrus iiberall als 
der grof&e Arzt, der lediglich durch Gebet und Rede Scharen von Kranken 
heilt (s. besonders Buch VII). Umgekehrt ist Simon Magus als der bise 
Zauberer vorgestellt, der tiberall, wohin er kommt, Krankheiten hervorruft. 

ya Die Untugenden als Seelenkrankheiten — dieses Thema wird von den 

christlichen Lehrern so hiiufig behandelt wie von den Stoikern; s. z. B. Orig. 
in ep. ad Rom. lib. I] (Lommatzsch VI, 91f.): ,Languores quidem animae 
ab apostolo in his (Rém. 2, 8) designantur, quorum medelam nullus inveniet 
nisl prius morborum cognoverit causas et ideo in divinis scripturis aegritu- 
dines animae numerantur et remedia describuntur, ut hi, qui se apostolicis 
subdiderint disciplinis, ex his, quae scripta sunt, agnitis languoribus suis 


aoe possint dicere: ,Lauda anima mea dominum, qui sanat omnes languores 
u0s‘, 
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waren, hat er gerettet. Blind waren wir in unserem Sinn, Steine, 
Holz, Gold, Silber und Erz anbetend, und unser Leben war nichts 
anderes als der Tod.“') Das Sterbliche wird das Unsterbliche 
anziehen, ja hat es bereits angezogen, das Vergingliche das Un- 
vergangliche: das war der Jubelruf der alten Christen, der sie 
wappnete gegen eine See von Plagen und die Furcht des letzten 
Augenblicks in einen Triumph verwandelte. ,,Jene elenden Leute 
haben sich in den Kopf gesetzt, daB sie ganz und gar unsterblich 
seien“, sagt Lucian im ,Peregrinus Proteus“. Ep hatte gewib 
einen Witz dazu gemacht, wenn ihm einer eingefallen wire; aber 
dem beweglichen Spétter ist bei der Schilderung des Glaubens 
der Christen der Witz in bemerkenswerter Weise abhanden ge- 
kommen. 

Die Gesundheit der Seele, das neue Leben, wird geschenkt; 
aber es muf innerlich angeeignet werden. Grofi war die Gefahr, 
daf die das tibersahen, welche gewohnt waren, aus allen mog- 
lichen Mysterien Weihen und iiberirdische Giiter fortzutragen, wie 
man eine Sache forttrigt. Auch wire es leicht zu zeigen, wie 
bald die Kirche in ihrer Sakramentspraxis dem _heidnischen 
Mysterienwesen verfallen ist. Aber so stark war das einmal ein- 
gepflanzte Element der sittlichen Forderung, der Reinheit der 
Seele, daf es sich in der katholischen Kirche auch neben der 
schlechten Sakramentspraxis behauptete. Seelenheilung und 
Seelenheilkunde haben nie aufgehért, ja ihren ganzen dog- 
matischen und kultischen Apparat stellte die alte Kirche unter 
diesen Zweck. Sie gab sich fort und fort als die groe Heil- 
anstalt, als das Lazaret der Menschheit; die Heiden, Siinder und 
Hiaretiker sind die Kranken, die kirchlichen Lehren und Hand- 
lungen sind die Arzneien; die Bischéfe und Seelsorger sind die 
Arzte, aber als solche nur die Diener Christi, des Arztes der 
Seelen.?) Ich greife einige Beispiele heraus. ,, Wie das Gut des 
Leibes die Gesundheit ist, so ist das Gut der Seele die Erkenntnis 
Gottes“, sagt Justin.*) ,,Solange wir noch Frist haben fiir (unsere) 


1) II Clem. ep. ad Cor. 1. Ahnliches namentlich bei Tatian; aber es 

1 iner Apologie ganz. 
ee pe Galitey ase ae aes christlichen Predigt wohl kennend, beurteilt 
die Christen als Kurpfuscher: ,Der Lehrer des Christentums macht es wie 
jemand, der einem Kranken Wiederherstellung seiner Gesundheit verspricht, 
aber davon abhialt, da& man kundige Arzte hinzuziehe, damit seine Unwissen- 
heit nicht von ihnen aufgedeckt werde.“ Darauf erwidert Origenes: » Welches 
sind denn die Arzte, von denen wir die Hinfiltigen fern halten?“ Er zeigt 
dann, da8 es die Philosophen nicht sein kénnen, noch weniger die, welche 
noch in dem rohen Aberglauben des Polytheismus befangen sind (I, 74). 

3) Fragm. IX, Otto, Corp. Apol. II p. 258. : Vel. dazu den schénen 
Wunsch im Anfang des 3. Johannesbriefes : mEgl MGYTWY EVYOUGL G& EvOdod- 
char nai vyratvew, xad0s EvododTHL CoV Hy Wryy. 


Harnack, Mission. 
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Heilung, wollen wir uns dem Gott, der da heilt, tibergeben, und 
ihm als Bezahlung lautere Bubgesinnung weihen.“!) ,,Jesus hat 
wie ein trefflicher Arzt um der Heilung der Kranken willen Ab- 
schreckendes untersucht und Ekelhaftes berihrt, bei fremden 
Leiden selbst Schmerz empfunden und uns, die wir nicht nur 
krank waren, nicht nur an schrecklichen Geschwiiren und eiternden 
Wunden litten, sondern bereits unter den Toten lagen, aus den 
Abgriinden des Todes durch sich selbst errettet ... er, der 
Lebensspender, der Lichtspender, unser groBer Arzt?), Kénig und 
Herr, der Christus Gottes.“*) Der Arzt kann dem _heilungs- 
bediirftigen Leibe keinerlei Heilmittel mit Erfolg verordnen, ohne 
das im Leibe sitzende Ubel ausgeschieden oder das hinzutretende 
aufgehalten zu haben. Ebenso kann der Lehrer der Wahrheit 
mit seinem Vortrag tiber die Wahrheit niemanden tiberzeugen, so 
lange noch ein Irrtum in der Seele der Zuhérer sich verborgen 
halt und den Beweisen widerstrebt.“*) ,Wenn wir aus dem 
Satze: ,Durch die medizinische Wissenschaft wird die Krankheit 
erkannt‘, den Schluf ziehen wollten, also sei die medizinische 
Wissenschaft die Ursache der Krankheit, wiirden wir etwas Un- 
gereimtes behaupten. Steht es aber fest, daB die Heilwissenschaft 
etwas Gutes ist, weil sie die Kenntnis der Krankheit lehrt, so 


1) II Clem. ad Cor. 9. 

*) Vgl. ep. ad Diogn. 9, 6. Pseudojustin, de resurr. 10: ,Unser Arzt) 
Jesus Christus“. Clemens, Paedag. I, 2,6: ,Der Logos des Vaters ist der ein- 
zige Piionische Arzt fiir die menschlichen Schwiichen und der heilige Zauberer 
(tyvoc émwddc) fiir die kranke Seele“ (folgt Ps. 86,2. 3). ,Die Heilkunst 
kuriert nach Demokrit die Krankheiten des Kérpers, die Weisheit aber be- 
freit die Seelen von den Leidenschaften. Der gute Piidagog aber, die Weis- 
heit, der Logos des Vaters, der Schépfer des Menschen, kiimmert sich um 
das ganze Gebilde und heilt es nach Leib und Seele, er, 6 MAVKOXNS Tis 
cy Iownotntos laTeOS 0 owTio.* Folgt Mark. 2,11. 8. auch I, 6, 86 u. I, 12, 100: 
»Deshalb heiSt auch der Logos ,Heiland‘; denn er hat fiir die Menschen 
geistige Arzneien erfunden zum Wohlbefinden und zum Heil; er bewahrt die 
Gesundheit, er deckt die Schiden auf, er bezeichnet die Ursachen der Leiden- 
schaften, er amputiert die Wurzeln un verntinftiger Begierden, er schreibt Diiit 
vor, er verordnet alle heilsamen Gegengifte fiir die Kranken. Denn das ist 
das gré8te und wahrhaft kénigliche Werk Gottes: die Rettung der Mensch- 
heit. Dem Arzt, der keinen Rat fiir die Gesundheit gibt, zitimen die Kranken, 
wie aber sollten wir nicht dem gottlicheu Erzieher Dank sagen u. s. w.* 
Paedag. I, 8, 64. 65. 

*) Euseb., h. e. X, 4, 11 (die Stelle wurde oben bereits beriihrt), vgl. auch 
die Bezeichnung der Bibel bei Aphraates die Biicher des weisen Arztes*. 
Vgl. Cyprian, de op. 1: ,Christus ist verwundet worden, um unsere Wunden 
zu heilen ... Als der Herr bei seiner Ankunft jene Wunde, die Adam ver- 
ursacht, geheilt hatte u.s.w.“ Bei Cyprian sind tiberhaupt die von der 
Krankheit hergenommenen Bilder sehr hiufig; s. z. B. de habitu 2; de uni- 
tat. 3; de laps. 14. 34. 

*) Athenag., de resurr. 1. 
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ist auch das Gesetz gut, durch welches die Siinde getroffen 
wird.“ +) 

Von den Hiaretikern heift es schon im 2. Timotheusbrief 
(2,17), da ihre Rede wie der ,Krebs“ um sich fresse. Dieses 
Wort ist sehr haufig wiederholt und weiter ausgestaltet worden: 
ylhr Gespriich steckt an wie die Pest.“?) ,,Hiretiker sind schwer 
zm heilen“, sagt Ignatius’), ,einen Arzt gibt es... Jesum 
Christum unseren Herrn.“ Den hiretischen Irrlehren gegeniiber 
heift die richtig Lehre schon in den Pastoralbriefen die ,,gesunde 
Lehre“. 

Am hiufigsten aber wird das Bufverfahren mit dem Heil- 
verfahren verglichen: ,Nicht alle Wunden werden mit demselben 
Pflaster geheilt; die Fieberanfille stille durch mildernde Um- 
schlige“, heift es bei demselben Ignatius.*) ,,Die Heilung der 
Leidenschaften“, sagt Clemens im Eingang des Pidagog, ,, be- 
wirkt der Logos durch Zureden; er kriftigt die Seelen mit milden 
Gesetzen wie mit mildernden Arzneien®) und disponiert die Kran- 
ken zur vollen Erkenntnis der Wahrheit.“ ,,Lasset uns das Ver- 
fahren der Arzte (bei Ausiibung der Sittenzucht) anwenden“, sagt 
Origenes °): ,,.wenn trotz der Behandlung mit Ol, der Pflaster und 
erweichender Umschlige die Harte der Geschwulst nicht nachgibt, 
bleibt nur noch das Mittel tibrig — zu schneiden.“ Auf den 


1) Origenes gegen die Antinomisten, Comm. in Rom. HI, 6. Lomm. 
T. VI p. 195. Hom. in Jerem. 19, 3. Abhnlich Clemens, Paedag. I, 9, 88: , Wie 
der Arzt dem Kranken nicht biése ist, der ihm mitteilt, da® er Fieber habe — 
denn der Arzt ist nicht der Urheber des Fiebers, sondern der, der es kon- 
statiert (ov aitios, ¢4V Beyyos) —, so ist auch der Tadelnde dem, der an 
der Seele leidet, nicht iibelwollend.“ Vgl. Methodius (Opp.I p. 52 Bon- 
wetsch): ,Wie wir nun einen Arzt nicht tadeln, der angesagt, auf welche 
Weise ein Mensch gesund sein kénne u.s. w.‘ Vgl. auch I, 65: ,Denn auch 
die an den Leibern Arztlich Behandelten, welche erkrankt leiden, verlangen 
nicht sofort Gesundheit, sondern durch die Hoffnung der kommenden Rettung 
nehmen sie Leiden gern auf sich.‘ 

2) Cyprian, de laps. 34. — *) Ad Ephes. 7: duod_egdmeveos. 

4) Ad Polyc.2. Die Stelle ist allegorisch zu verstehen und richtet sich 
an den Bischof Polykarp, der schon c. 1 ermahnt worden war: »Trage die 
Krankheiten aller.“ Mit Sanftmut und Weisheit soll der Bischof gegen die 
Jrrenden und geistlich Kranken verfahren. Die Mahnung kehrt in der Form, 
in die sie Ignatius gekleidet hat, in der spiiteren Litteratur sehr oft wieder, 
s. die gelehrte Note von Lightfoot, Clem. Alex., Fragm. (Dindorf UI 
p. 499): ,,Mit einem Pflaster wirst du dich selbst und den Nichsten (der 
dich verleumdet) heilen (wenn du der Verleumdung sanftmiitig begegnest).“ 
Clem. Homil. X, 18: ,,.Man mu® das Pflaster nicht auf das gesunde Glied des 
Korpers legen, sondern auf das leidende. Hermes Trismeg., 7g Bor. yud. 
p. 331: ,,Brauche nicht (immer) das nimliche Pflaster.“ 

5) I, 1, 3: que pdeuaxa, s. Homer. : 

®) In 1. Jesu Nave VIII,6 Lomm. XI, p. 71. Cf. Hom. in Jerem. 14, 1. 

6* 
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Einwurf buscheuer Christen, die behaupteten, das 6ffentliche 
Schuldbekenntnis samt der Bufleistung beleidige das Ehrgefiihl 
und sei jammerlich, erwidert Tertullian'): ,Nem — durch die 
Siinde gerat man in die Jaémmerlichkeit; wo es aber zur Bufhe 
kommt, da hért das Jammerliche auf, weil das Heilsame eintritt. 
Jammerlich ist es auch, sich schneiden, mit dem Eisen ausbrennen 
und durch ein iitzendes Pulver peinigen zu lassen; allein bei den 
Heilmitteln, die unter Schmerzen Heilung bewirken, dient der 
Vorteil der Heilung zur Entschuldigung der Unbill.“ Mit ihm 
stimmt Cyprian tiberein, wenn er schreibt?): ,Der Priester des 
Herrn mu heilsame Mittel brauchen.*) Unerfahren ist der Arzt, 
der angeschwollene Wundbeulen mit schonender Hand _berihrt 
und das tief in den inneren Teilen eingeschlossene Gift sich ver- 
mehren lift, indem er es konserviert. Die Wunde muf geéffnet 
und geschnitten werden, und nach Entfernung der fauligen Teile 
mus ein energisches Heilverfahren eintreten. Mag auch der 
Kranke, weil er es nicht aushalten kann, vor Schmerz rufen, 
schreien und klagen — er wird nachher danken, wenn er Ge- 
nesung verspirt.“ Den ausgefiihrtesten Vergleich aber zwischen 
einem Bischof und einem Chirurgen lesen wir in der Grundschrift 
der apostolischen Konstitutionen*): ,Heile auch du (Bischof) wie 
ein mitleidiger Arzt alle Siinder, indem du heilsame, zur Rettung 
dienliche Mittel anwendest. Beschrinke dich nicht auf Schneiden 
und Brennen und auf die Anwendung austrocknender Streupulver, 
sondern gebrauche auch Verbandzeug und Charpie, gib milde und 
zuheilende Arzneien und spende Trostworte als mildernde Um- 
schlige. Wenn aber die Wunde tief und hohl ist, so pflege sie 
mit Pflastern, damit sie sich wieder fille und dem Gesunden 
gleich wieder ausheile. Wenn sie aber eitert, dann reinige sie 
mit Streupulver, d. h. mit einer Strafrede; wenn sie sich aber durch 
wildes Fleisch vergréfert, so mache sie mit scharfer Salbe gleich 
d.h. durch Androhung des Gerichts; wenn sie aber um sich frift, 
so brenne sie mit Eisen und schneide das eitrige Geschwiir aus, 
namlich durch Auferlegen von Fasten. Hast du dies getan und 
gefunden, daf von Fufi bis zum Kopf kein milderndes Pflaster 


1) De poenit. 10. 

4) D8 lapsis 14. Bei Cyprian wird das Bu®- und das Heilverfahren stiin- 
dig parallelisiert, s. ep. 31, 6.7; ep. 55, 16; ep. 59, 18. Vgl. auch das rdmische 
Schreiben, 1. c. ep. 30, 3. 5. 7. Derselbe Novatian, von dem dieses Schreiben 
stammt, schreibt de trinit. 5, da& Gottes Ha® zur Medizin diene. 

*) Vel. Pseudoclem, ep. ad Jakob. 2: ,,Der Vorsitzende (der Bischof) 
muf (in der Gemeinde) wie ein Arzt walten und darf nicht heftig wie ein 
unverniinftiges Tier sein.“ 

+) SUN ATe 
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aufzulegen ist, weder Ol noch Bandage, sondern das Geschwiir 
um sich greift und jedem Heilungsversuch zuvorkommt — wie 
der Krebs jegliches Glied in Féaulnis versetzt —, dann schneide 
mit vieler Umsicht und nach gepflogener Beratung mit anderen 
erfahrenen Arzten das faule Glied ab, damit nicht der ganze 
Leib der Kirche verdorben werde. Nicht voreilig also sei zum 
Schneiden bereit und nicht so rasch stiirze dich auf die viel- 
gezihnte Sige, sondern brauche zuerst das Messer und entferne 
die Abscesse, damit durch Entfernung der innen liegenden Ur- 
sache der Krankheit der Kérper vor Schmerzen geschiitzt bleibe. 
Triffst du aber einen Unbubfertigen und (innerlich) Abgestor- 
benen, dann schneide ihn mit Trauer und Schmerz als einen 
Unheilbaren ab.“ *) 

Man kann nicht leugnen, daf diese fortgesetzte Aufmerk- 
samkeit auf die ,Krankheiten“ der Stinde auch schlimme Folgen 
hatte. Nicht nur der dsthetische Sinn stumpfte sich ab?), son- 
dern auch der sittlich-titige. Man mu die Menschen auf das 
Gesunde, die edle Tat, lenken, wenn man sie bessern will; das 
fortgesetzte Reden iiber Siinde und Vergebung tibt eine narko- 
tische Wirkung aus. Mindestens muf der Padagoge abwechseln 
zwischen dem Hinweis auf die Vergangenheit (die Schuld, die 
sittliche Gebundenheit) und dem Ausblick auf die Zukunft (das 
zu erstrebende Ziel und die Anspannung der Krifte). Die Theo- 
logen der alexandrinischen Kirche hatten fiir letzteres einen Sinn. 
Aber indem sie das Bild des vollkommenen Christen zeichneten, 
des wahren Gnostikers, legten sie in einseitiger Weise Wert auf 
das Wissen und die richtige Erkenntnis. Sie hatten sich 


1) S. Clemens Alex. Paed. IJ, 8, 64f.: ,,Viele Leidenschaften werden ge- 
heilt durch Strafe und durch Anordnung strengerer Gebote ... der Tadel 
ist gleichsam eine chirurgische Operation fiir die Leidenschaften der Seelen; 
diese sind Abscesse an der Wahrheit; man mu sie durch den Schnitt des 
Tadels éffnen. Der Tadel gleicht einer Arznei, die die verhirteten Beulen 
der Leidenschaften auflést und das HaBliche des wolliistigen Lebens reinigt, 
dazu die Hypersarkosen des Hochmuts abtrigt und den Menschen wieder ge- 
sund und wahr macht.“ Vgl. I, 9, 83. Methodius, Opp. I, p. 115 ed. Bon- 
wetsch. 

2) An dieser Folge hat namentlich der Kaiser Julian AnstoB genommen 
— und mit Recht. Es war in der Kirche eine Asthetik des Hi®lichen auf- 
gekommen als Protest gegen die Sinnlichkeit des Heidentums. Krankheit, 
Tod und die Reste des Todes, Moder und Gebeine, wurden der Gesundheit 
und dem Schénen vorgezogen. Die Ubersinnlichkeit des Christentums suchte 
sich einen Ausdruck zu geben in den hi®lichen Fragmenten des abgestorbenen 
Sinnlichen. Wie weit von diesem Raffinement einer sublimen Frémmigkeit 
war der entfernt, der auf die Schénheit der Lilien auf dem Felde hingewiesen 
hatte! Die Christen des 3. u. 4. Jahrhunderts fingen wirklich an, die Krank- 
heit fiir gesund und den Tod fiir das Leben zu erkliren. 
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nicht vollig von dem sokratischen Irrtum losgemacht, dass der 
wissende Mensch auch immer der gute sei. Zwar haben sie 
den Wissensdiinkel der ,Gebildeten“ auf dem Boden der Religion 
und Sittlichkeit iiberwunden.') In der Schrift des Origenes gegen 
Celsus finden sich vortreffliche Abschnitte dariiber, daf auch der 
ungebildete Mensch Gesundheit der Seele erlangen mu und kann, 
da8 allem zuvor Heilung von Siinde und Kraftlosigkeit nétig ist), 
und er trifft den Nagel auf den Kopf, wenn er bemerkt*): ,,Plato 
und die anderen weisen Manner unter den Griechen sind mit ihren 
schénen Ausspriichen jenen Arzten ahnlich, die nur den héheren 
Stinden ihre Aufmerksamkeit schenken, den gemeinen Mann aber 
verachten, wahrend die Jiinger Jesu dafiir zu sorgen bemiiht 
sind, daB die grofe Menge der Menschen gesunde Nahrung er- 
halte“.t) Allein Origenes meint doch, daf es fiir den weiter- 
strebenden Menschen nur ein Durchgangspunkt ist, die Reli- 


1) Clemens Alex., Strom. VII, 7,48: we 6 éargcs vyisvay magézerau tots 
cwvegyodat pds dyisvay, ovtws xai 6 Feds Tv GidioY Gwrygiay Tots GrYEQyOUGL 
Mods yv@oly TE xal EvTOaYLaY. 

2) ©. Cels. TI, 53: ,,Wir heilen mit der Arznei unserer Glaubenslehre 
jedes verniinftige Wesen.“ 


3) C. Cels. VII, 60. 


4) Eine sehr feine Ausfiihrung dariiber, da der wahre Prophet so reden 
muB, da®B die Menge — nicht nur die Gebildeten — ihn verstehen und be- 
herzigen kann, findet sich 1. c. VII, 59: ,,Man nehme eine Speise an, die ge- 
sund ist und im stande, den Menschen zu nihren und zu stirken, aber auf 
eine Weise zubereitet und mit siiSen und leckeren Zutaten gewiirzt, da sie 
dem Geschmacke der einfachen Leute, die an solche Dinge nicht gewdhnt 
sind, wie den Bauern, den Arbeitern und Armen, nicht zusagt, sondern nur 
den Reichen und Verweichlichten mundet. Man nehme ferner an, diese nim- 
liche Speise sei nicht so zubereitet, wie die Feinschmecker es lieben, sondern 
so, wie es der Arme, der Landmann, die iiberwiegende Mehrzahl gewohnt 
ist. Wenn nun der Annahme zufolge die auf die eine Art zubereitete Speise 
nur allen den Feinschmeckern wohl bekommt, von den anderen aber nicht 
gegessen wird, wiihrend sie im Gegenteil, auf die andere Art zubereitet, un- 
zihligen Menschen Kraft und Stiirke giebt: von welcher Art von Speisen 
werden wir dann glauben, da sie dem éffentlichen Wohle zutriiglicher und 
dienlicher sei, von jener, die sich nur den Vornehmen, oder von dieser, die 
sich der groBen Menge als niitzlich erweist? Nehmen wir auch an, die 
Speise sei gleich gesund und nahrhaft, mag sie nun auf diese oder auf jene 
Art zubereitet sein, so ist es doch klar und augenscheinlich, da der Menschen- 
liebe und der Sorgfalt fiir das allgemeine Wohl besser geniigt wird von einem 
Arzt, der vielen die Gesundheit geben und erhalten will, als von einem 
anderen, der dieses nur bei wenigen zu tun wiinscht.‘© Wie entfernt derselbe 
Origenes von aller orthodoxen Borniertheit war, zeigt folgende schéne Aus- 
fithrung (III, 13): ,,Wie nur derjenige in der Heilkunst tiichtig wird, der die 
verschiedenen Schulen studiert und nach sorgfiltiger Priifung unter den vielen 
an die beste sich anschlieBt ..., so besiifSe nach meiner Meinung der die 
griindlichste Kenntnis des Christentums, der von den jiidischen und christ- 
lichen Sekten sorgfiiltig Einsicht genommen hat.“ 
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gion als Heilmittel zu gebrauchen. Er ist iiberzeugt, da® auf 
der héchsten Stufe religiéser Bildung alles Geschichtliche und 
Positive in der Religion ebenso unnétig wird, wie der Begriff 
Erlésung und Heilung selbst. Auf der hédchsten Stufe ist der 
Geist von Gott erfiillt und bedarf keines ,Heilandes“, also auch 
keines geschichtlichen Christus“ mehr. Selig“, ruft er aus), 
,sind diejenigen, die, indem sie den Sohn Gottes brauchten, so 
geworden sind, daf sie ihn nicht mehr als den Arzt nétig haben, 
der die Kranken heilt, noch als den Hirten, noch einer Erlésung 
bediirfen, sondern nur Weisheit, Vernunft und Gerechtigkeit“. 
Ganz scharf scheidet er in der Schrift gegen Celsus (III, 61f.) 
zwischen zwei Zwecken und Giitern der christlichen Religion, 
einem niederen und einem héheren. ,,Nicht zu den Mysterien 
und zur Teilnahme an der Weisheit, die im Geheimnis verborgen 
liegt, rufen wir den Ungerechten, den Dieb, den Einbrecher u.s. w., 
sondern zur Heilung. Denn ein Doppeltes bietet unsere giéttliche 
Lehre. Sie reicht dem Kranken Heilmittel dar, und darauf be- 
zieht sich das Wort: ,,Nicht die Gesunden bediirfen des Arztes, 
sondern die Kranken“, und sie eréffnet denen, die rein an der 
Seele und am Leibe sind, das Geheimnis, das seit ewigen Zeiten 
verschwiegen war, nun aber durch die prophetischen Schriften 
offenbart worden ist und durch die Erscheinung unseres Herrn 
Jesu Christi... Gott das Wort ist demnach als Arzt gesendet 
worden fiir die Siinder, als Lehrer der géttlichen Geheimnisse 
aber fiir die, welche bereits rein sind und nicht mehr siindigen“.?) 

Origenes verbindet also den altchristlichen und den _philo- 
sophischen Religionsbegriff. Er erhebt sich damit auch iiber die 
pessimistische Romantik, welche als Gefahr jenem Religions- 
begriff drohte. Aber nur unter den Gebildeten konnte er Nach- 
folger finden. Das christliche Volk hielt an Jesus, dem Hei- 
lande, fest. 

Das lift sich bisher nicht erweisen, daf der fiir uns im 
fiinften (vielleicht schon im vierten) Jahrhundert auftauchende 
Christustypus, der dann in den bildlichen Darstellungen der herr- 
schende geworden ist, dem Typus des Askulap nachgebildet ist. 


1) Comm. in Joh. I, 22 T. I, p. 43 Lomm. ofl dead 

2) Ebenso Clemens Alex., Paed. I, 1, 3: toau ovx éoroy vyleve xal yvaous, 
GAR yf wiv wadyjost, 7 dé tdoeL MEQUYIVETML. OUx cy ouy Tus voody ett MotE- 
gov ww toy diWacxahixay éxucdor gly Wy téheoy Vyuival ovdé yee waaitus 
Mods tovs mavddvoytas H xduvYOYTuS GEL TOY mupayyEhudvov Exaovov déyeve, 
GAA Meds ows uey sis yr@ou, Md OVS dé Eis iaou, xeFEmEQ ovy Tis vooovat 
TO G@mc iarpod yorylel, Tavtpy xual Tois éotEvovar uy wogny madaywyov det, 
i” yudy idonra ta adn, eit dé xed ISasxchov, Os any HOET el 71995 nade 
ody yroosws énitndewryra sutgenitwr ty Wry, duvaueyyv ywonou wy 
anoxcavpw tod hoyov. 
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Zwar sind die Typen sich ahnlich, die Pridikate, die beiden ge- 
spendet werden, zum Teil identisch; auch ist es bisher nicht ge- 
niigend aufgeklirt, warum man das urspriingliche Bild des jugend- 
lichen Christus durch das neue Bild ersetzt hat; aber es fehlen 
alle Mittel, um die Entstehung des kallistinischen Christustypus 
aus dem Urbilde des Askulap abzuleiten. Diese Ableitung mu8 
deBhalb zur Zeit als eine ungentigend begriindete, wenn auch 
beachtenswerte Hypothese gelten. Ein positives Zeugnis fiir sie 
wire vorhanden, wenn die Bildsiiule, welche in der Stadt Paneas 
(Cisarea Philippi) im 4. Jahrhundert fiir ein Bild Jesu galt, ein 
Askulap-Standbild gewesen ist. Eusebius erzihlt uns nimlich 4), 
er habe dort ein Kunstwerk an dem Hause gesehen, welches das 
von Jesus geheilte blutfliissige Weib aus Dankbarkeit habe er- 
richten lassen. ,,Hs steht auf einer hohen Basis bei der Thiire 
ihres Hauses das Erzbild eines Weibes, das, auf die Knie gebeugt, 
wie eine Flehende die Hand ausstreckt; gegentiber steht aus 
demselben Metall die Bildsiiule eines aufrechtstehenden Mannes, 
der, ehrbar in einen doppelt um den Leib geschlagenen Mantel 
gekleidet, die Hand nach dem Weibe ausstreckt. Zu seinen 
FiiBen an der Basis wiichst eine fremdartige Pfianze empor, die 
bis an den Saum des ehernen Mantels reicht und ein Heilmittel 
gegen mancherlei Krankheiten ist. Diese Mannesgestalt nun soll 
das Bild Jesu sein. Zu verwundern ist es nicht, daB ehemalige 
Heiden, die Wohltaten von dem Herrn empfangen hatten, sich 
auf diese Weise dankbar. erwiesen.“ Da8 dieses Bildwerk Jesum 
darstellen sollte und von dem blutfliissigen Weibe errichtet wor- 
den sei, ist aus verschiedenen Griinden unwahrscheinlich 2); viel- 
mehr hat man anzunehmen, daf es, vielleicht schon friihe, von 
der christlichen Bevélkerung in Paneas umgedeutet worden ist. 
War es nun eine Askulapstatue — und dafiir spricht die heil- 
kriiftige Pflanze —, so lige hier allerdings ein Ubergang von 
»Askulap-Soter“ zu ,Jesus-Soter“ vor. Allein gesichert ist die 
Deutung auf den heidnischen Heiland nicht, und auch wenn sie 
sicher wiire, so ist eine generelle SchluBfolgerung noch nicht ge- 
stattet. Jedenfalls unterschitzt man den Abscheu, den auch noch 
die Christen des 4. Jahrhunderts yor den heidnischen Géttern ge- 
hegt haben, wenn man an eine bewuBte Umbildung des Askulap- 
bildes zum Christusbilde denken zu diirfen meint,*) 


1) H. e. VII, 18. 

*) S. Hauck, die Entstehung des Christustypus 1880 S. 8ff. 
8) Askulap war in den Augen der Christen ein Dimon und ein Gotze; 
ihn konnten sich die Christen weder zum Vorbild nehmen noch mit ihm 
paktieren. Von bildungseifrigen Christen in Rom wird wohl einmal gesagt 
— jedoch von einem fanatischen Gegner —, da® sie den Galen anbeteten 
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Wir haben bisher betrachtet, wie sich das iilteste Christentum 
als Religion der ,Heilung“ in den Gleichnissen, Gedanken, 
Lehren und BuSordnungen ausgebaut hat. Es eriibrigt noch 
zu zeigen, daf es diesen Charakter auch in seinen Ordnungen 
zur Pflege der leiblich Kranken ausgeprigt hat. 

ylch bin krank gewesen, und ihr habt mich besucht... . 
Was ihr getan habt einem unter diesen meinen geringsten Briidern, 
das habt ihr mir getan.“ In diesen Worten hat der Stifter der 
Religion die dienende Liebe an den Kranken in den Mittelpunkt 
der Religion gestellt und sie allen seinen Jiingern auf die Seele 
gelegt. Die alte Christenheit hat diese Verpflichtung im Herzen 
behalten') und in der Tat verwirklicht. Man kann das noch aus 
den Resten der uns erhaltenen Litteratur erkennen, obgleich sie 
nicht zu dem Zwecke geschrieben ist, das Gediichtnis an die Werke 
der Barmherzigkeit zu erhalten. Zunichst begegnen uns iiberall 
Mahnungen, fiir die Kranken zu sorgen. ,,Tréstet die Kleinmiitigen, 
nehmt euch der Kranken an“, schreibt der Apostel Paulus an 
die erregte, die nachsten Pflichten iibersehende Gemeinde von 
Thessalonich.”) In dem Kirchengebet, welches uns in dem ersten 
Klemensbrief erhalten ist, wird ausdriicklich fiir die seelisch und 
kérperlich Leidenden gebetet.*) Ist jemand krank, der rufe zu 
sich die Altesten der Gemeinde“, heift es im Jakobusbrief*) — 
ein deutlicher Beweis, daf die Hilfe in Krankheitsfillen als eine 
Gemeindesache*) angesehen wurde. Dies geht auch aus dem 
Polykarpbrief hervor, wo es von den Obliegenheiten der Altesten 


(bei Euseb., h. e. V, 28), aber da® sie den Askulap anbeten, wird nie behauptet. 
Zu den Stellen, die oben angefiihrt sind, an denen sich altchristliche Schrift- 
steller mit Askulap befassen (vielleicht wird bereits Apoc. 2, 18 auf ihn an- 
gespielt), sind noch folgende hinzuzufiigen: Justin, Apol. I, 21. 22. 25. 54 [man 
wiirde Justin griindlich mi®verstehen, wenn man aus diesen Stellen irgend 
etwas zu Gunsten des Gottes herauslesen wollte]; Tatian, Orat. 21; Theoph. 
ad. Autol. I, 9; Tertull., de anima 1 [eine fiir den Abscheu vor diesem Gott 
besonders charakteristische Stelle]; Cypr., Quod idola 1; Origenes c. Cels. III, 
3, 22—25, 28.42. Eine euhemeristische Erklirung fiir den Gott gibt Clemens, 
Protr. 2, 26: tov yd evegyerotvta uy avviévtes Geov dvénhacdy twas owrnous 
Awoaxovgors ... xai ‘Aoxhynioy lateov. Wie wenig er ihm wohl will, zeigen 
mehrere Stellen, Protr. 2, 30: éaroos pidcoyveos yy, cf. 4, 52. 

1) Vgl. die schénen Ausfiihrungen des Lactant., Div. inst. V1, 12 (nament- 
lich p. 529 Brandt): ,aegros quoque quibus defuerit qui adsistat, curandos 
fovendosque suscipere summae humanitatis et magnae operationis est.“ 

2) I, 5, 14. 

5 I. Clem. 59: ,,covs coevets [so ist wahrscheinlich zu lesen] teows 

.. &avestyooy rovs dotevodvras, nupuxddecov tovs ohuyowuyovreas. ay. gl. 
die spiiteren Krankengebetsformularien von App. Const. VII, 10 an; s. Binte- 
rim, Denkwiirdigkeiten VI, 3 8. 17ff. 

4) Ops de. : : ‘ 

5) §.-I. Kor. 12, 26: , Wenn ein Glied leidet, so leiden alle Glieder mit.‘ 
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heibt: ,,sie sollen das Verirrte zuriickholen, fir alle Kranken 
sorgen und die Witwen, Waisen und Armen nicht vernachliassigen. “*) 
Genaueres erfahren wir von Justin. Er berichtet uns in seiner 
Apologie2), daB die Christen sonntiglich freiwillige Gaben im 
Gottesdienst darbringen: diese werden bei dem Vorsteher (dem 
Bischof) niedergelegt und ,er verwendet diese Gaben fir die 
Waisen und Witwen und fiir die, welche durch Krankheit oder 
aus irgend einer anderen Ursache Mangel leiden.“ Dasselbe be- 
richtet Tertullian im Apologeticus*), besonders heryorhebend, daf 
die Gemeinde fiir die arbeitsunfihigen Greise sorge. Wir erfahren 
weiter durch Justin, daf es die Diakonen gewesen sind, welche 
die Pflicht hatten, zu den Kranken zu gehen. 

Man darf sagen, die Kirche hat ein festes Institut der 
Kranken- und Armenpflege in friihester Zeit ausgebildet und 
mehrere Generationen hindurch in Wirksamkeit erhalten. Es ruhte 
auf der breiten Grundlage der Gemeinde; es empfing seine Weihe 
aus dem Gemeindegottesdienst, aber es war streng zentralisiert. 
Der Bischof war der Oberleiter*), und in manchen Fallen — 
namentlich in Syrien und Palistina — mag er wirklich zugleich 
Arzt gewesen sein; seine ausfiihrenden Organe waren die Dia- 
konen und die angestellten ,Witwen“. Die letzteren sollten zu- 
gleich vor Mangel geschiitzt werden, indem sie in den Gemeinde- 
dienst aufgenommen wurden.®) In einer Anweisung aus dem 
2. Jahrhundert heift es*): In jeder Gemeinde soll (mindestens) 
eine Witwe angestellt werden, um den von Krankheiten heim- 
gesuchten Frauen beizustehen, die dienstfertig sei, niichtern, das 
Nétige den Presbytern meldend, nicht gewinnsiichtig, nicht vielem 
Weingenufi ergeben, damit sie niichtern zu sein vermag fiir die 
nichtlichen Hilfeleistungen.“ Sie soll ,,den Presbytern das Nitige“ 
melden, d.h. sie soll Dienerin bleiben. Beiliufig bemerkt Ter- 
tullian einmal tadelnd von den Weibern in den hiiretischen Ge- 
meinschaften: ,,sie wagen zu lehren, zu streiten, zu exorcisieren, 
Heilungen zu versprechen, vielleicht auch zu_taufen.“7) 
Ziemlich frithe scheint im Orient das Institut der angestellten 
Witwen in das der ,,Diakonissen“ iibergegangen zu sein; leider ist 
uns iiber diesen Ubergang und die Entstehung der Diakonissen- 
Institution nichts bekamnt.‘) 

In der iltesten Kirche traten die weiblichen Pfleger hinter 
den miinnlichen sehr zuriick. Die Diakonen waren die eigent- 
lichen Helfer, Ihr Amt war schwer und, namentlich in den 


") C.6,1. — *) C. 67. — 8) C. 39. — 4) Ap. Const: III, 4. — *) 8. I, Tim. 5, 16 
®) §. Texte u. Unters. II, 5 9. 28, ) aren 
7) De praeser. 41. — 8) Sie werden zuerst im Pliniusbrief erwihnt. 
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Zeiten der Verfolgungen, sehr exponiert. Sie haben eine betricht- 
liche Anzahl zu den Mirtyrern gestellt. ,,Tiiter guter Werke, 
Tag und Nacht nach allem sehend“, werden sie genannt.') Die 
Sorge fiir die Armen und Kranken war eine ihrer Hauptaufgaben.*) 
Wie viel sie leisten mufSten und was sie geleistet haben, erkennt 
man aus der Briefsammlung Cyprians*) und aus den echten 
Martyrerakten. Aber der Umstand, daf besondere Kranken- 
pfleger vorhanden waren, sollte den Laien nicht entlasten. ,,Die 
Kranken sind nicht zu vernachlassigen, noch soll einer sagen: 
ich habe das Dienen nicht gelernt. Niemand soll eine gemiach- 
liche Lebensweise oder das Ungewolinte, anderen hilfreich zu 
sein, vorschiitzen“, heift es im pseudojustinischen Brief an Zenas 
und Serenus.*) Daf sich die Nachfolge Christi im Krankendienst 
zeigt, mit dem das ,,visitare pupillos et viduas“ haufig zusammen- 
gestellt wurde, wird besonders vom Verfasser des pseudoklemen- 
tinischen Briefs de virginitate hervorgehoben. Dem Miartyrer 
Seleukus wird von Eusebius®) das Zeugnis ausgestellt, daf er, 
wie ein Vater und Beschiitzer, der Waisen und hilflosen Witwen 
und der Armen und Kranken Bischof und Pfleger gewesen sei, 
und viele ahnliche Beispiele werden berichtet. Namentlich ent- 
flammte die Pestzeit den barmherzigen Eifer vieler Christen. 
»siehe, wie sie einander lieben“, hat Tertullian aus heidnischem 
Munde 6fters gehért®), und Lucian bezeugt es.”) 


1) Texte u. Unters. I, 5 8. 24. 

2) §. Ep. Pseudoclem. ad Jacob. 12: O06 tijg éxzdnoiacs didxovor tov ent- 
oxomov suvEet@o OEupousvor Ectwoay Op Fuhuol, Excotov Tis ExxAyolas MoAv- 
nouymovodytes tas nodéers ... tovs dé xara Gdexa vooovytas uavbavetwouy 
zal TO Gyvoovyt Mdyjter AgocarvtiBadhetwoay, iv’ Enipaivorta, zai tad J€ovte 
éni Ti Tod Mooxatelouevov yrouy magexetwouy, 

3) Er ermahnt immer wieder in den Briefen, die er aus seinem Versteck 
an die Gemeinde schrieb, die Kranken nicht zu vernachlissigen. 

*) C.17. — 5) De mart. Pal. 11, 22. — °) Apolog. 39. 

7) Auf den Kampf, den die Kirche gegen die medizinischen Stinden, 
z. B. die Fruchtabtreibung (Didache 2, 2, Barnab. 19,5, Tertull., Apolog. 9, 
Minucius 30,2, Athenag., Suppl. 35, Clem., Paed. II, 10, 96 etc.) und gegen 
die widernatiirlichen, krankhaften Laster des Heidentums gefiihrt hat, sei 
nur im Voriibergehen hingewiesen. Die Kirche nahm hier in wahrhaft huma- 
nem Sinne den Kampf auf; ihr stand der Wert und die Wiirde des mensch- 
lichen Lebens fest, das in keiner Entwickelungsstufe vernichtet oder geschiindet 
werden diirfe. In Bezug auf diese Verbrechen hat sie auch vom 4. Jahr- 
hundert an die Reichsgesetzgebung, die ihr tibrigens im 3. Jahrhundert be- 
reits selbst entgegengekommen war, beeinfluSt. 
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Exkurs. 
Der Kampf gegen die Damonen.’) 


In den ersten Jahrhunderten ist der Glaube an Dimonen und ibre Herr- 
schaft in der Welt weit verbreitet gewesen. Demgemai glaubte man auch 
an dimonische Besessenheit, und folgerecht nahm auch der Wahnsinn hiufig 
die Form an, da®B die Kranken sich von einem oder mehreren bésen Geistern 
besessen glaubten. Diese Form des Wahnsinns kommt auch heute noch vor, 
ist aber selten, weil in weiten Kreisen der Glaube an die Existenz und Wirk- 
samkeit von Dimonen erloschen ist. Die Erscheinungsformen aber, in denen 
der Wahnsinn sich auspriigt, sind stets abhingig von dem allgemeinen Zu- 
stande der Kultur und den Vorstellungen der Gesellschaft. Wo das religiése 
Leben noch erregt ist und wo zugleich ein starker Glaube an die unheim- 
liche Tatigkeit béser Geister herrscht, da bricht auch jetzt noch sporadisch 
die ,Besessenheit* aus. Neuere Fille haben sogar gezeigt, da ein iiber- 
zeugter ,Geisterbeschwoérer*, namentlich ein religidser; in seiner Umgebung 
unfreiwillig ,Besessenheit* erst hervorruft, um sie dann zu heilen. Auch 
wirkt die ,Besessenheit* ansteckend. Ist erst ein Fall der Art in einer Ge- 
meinschaft vorgekommen und bringt der Kranke selbst oder gar der Priester 
denselben in Zusammenhang mit der allgemeinen und besonderen Siind- 
haftigkeit, predigt er dariiber und richtet erschtitternde Worte an die Ge- 
meinde, verktindet er, da& hier wirklich der Teufel sein Spiel treibe, so folgt 
dem ersten Fall bald ein zweiter und dritter.2) Dabei treten die wunder- 
barsten, im einzelnen noch vielfach unerklirten Erscheinungen ein. Das 
BewuStsein des Kranken, sein Wille und seine Aktionssphiire verdoppeln 
sich. Mit vollster subjektiver Wahrhaftigkeit — Schwindeleien laufen natiir- 
lich immer mit unter — fthlt er sich selbst und dazu ein zweites Wesen in 
sich, welches ihn zwingt und beherrscht. Er denkt, fiihlt, handelt bald als 
der eine, bald als der andere, und von der Uberzeugung, ein Doppelwesen 
zu sein, durchdrungen, bestiirkt er sich selbst und seine Umgebung durch 
ersonnene, wenn auch innerlich erzwungene, Handlungen in diesem Glauben. 
Abgenétigter Selbstbetrug, schlaue Aktivitit und hilfloseste Passivitit sind 
in unheimlicher Weise verbunden und vollenden das Bild einer seelischen 
Krankheit, die in der Regel auch die héchste Empfinglichkeit fiir die »sug- 
gestion“ zeigt und deshalb zur Zeit hiiufig noch einer wissenschaftlichen 
Analyse spottet, es jedem freilassend, besondere geheimnisvolle Kriifte hier 
wirksam zu denken. Es gibt auf diesem Gebiete Tatsachen, die man nicht 


_ 7) Nach derselben Abhandlung, welcher der vorige Abschnitt gréBten- 
teils entnommen ist. Vgl. hierzu Weinel, Die Wirkungen des Geistes und 
der Geister im nachapostolischen Zeitalter (1899) S.1ff. und den Artikel 
»Diimonische* in der Protest. REncykl. Bd. 43. 

*) Wie die krankhaften geistigen Zustiinde, besonders die Visionen, 
welche die Christen in den Gemeindeversammlungen befielen, von der eben 
gehérten Predigt abhingig waren, dafiir bietet Tertullian, de anima 9, 
ein schénes Beispiel. Eine Schwester, erziihlt er, sah in der Vision eine 
Seele in leiblicher Gestalt, nachdem Tertullian eben iiber die Seele (und 
zwar wahrscheinlich iiber die Kérperlichkeit der Seele) gepredigt hatte. Er 
fiigt ganz unbefangen selbst hinzu, da® die Visionen ihren Inhalt aus der 


eben gehérten Schriftverlesung, aus Psalmen und aus den Predigten zu er- 
halten pflegen. 
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wegleugnen kann und doch nicht zu erkliren vermag.') Aber noch mehr: 
es gibt hier ,Krankheiten“, von denen nur die Ubermenschen befallen 
werden, und sie schépfen aus dieser ,Krankheit* ein bisher ungeahntes neues 
Leben, eine alle Hemmnisse niederwerfende Energie und den Eifer des Pro- 
pheten oder Apostels. Von dieser ,Besessenheit ist hier nicht die Rede; 
denn sie besteht nur fiir den Glauben oder Unglauben. 

Wo die Krankheit bei Menschen gewdhnlichen Schlages und im Zu- 
sammenhang mit der Religion auftritt, da ist die Prognose keine ungiinstige. 
Die Religion, welche sie zur Reife bringt, vermag sie in der Regel auch zu 
heilen. Vor allem der christlichen Religion wohnt diese Kraft inne. Wo 
ein leeres oder siindhaftes, fast dem Tode verfallenes Leben plétzlich durch 
die Predigt dieser Religion erweckt wird und der Schrecken tiber die Knecht- 
schaft des Bésen in die Vorstellung wirklicher Besessenheit tibergeht, da wird 
die Botschaft von der Gnade Gottes, die in Jesus Christus erschienen ist, die 
gebundene Scele wieder befreien. Die Blatter der Kirchengeschichte vom 
Anfang bis auf den heutigen Tag legen dafiir Zeugnis ab. Wenn sie in 
unserer Zeit nur mit wenigen Zeilen, in den ersten drei Jahrhunderten bis 
zum Rande beschrieben sind, so ist der Grund nicht in den selteneren Hei- 
lungen, sondern in dem selteneren Auftreten der Krankheit zu suchen. 

Die bloBe Botschaft, die christliche Predigt allein geniigt freilich nicht, 
um die Krankheit zu -heilen, Hinter ihr mu& ein tiberzeugter Glaube, eine 
von diesem Glauben getragene Person stehen. Nicht das Gebet heilt, sondern 
der Beter, nicht die Formel, sondern der Geist, nicht der Exorcismus, sondern 
der Exorcist. Nur wo die Krankheit, wie wir das von nicht wenigen Fallen 
des 2. Jahrhunderts voraussetzen miissen, epidemisch und fast gewodhnlich 
geworden ist, ja sogar etwas Konventionelles bekommen hat, da geniigen 
auch konventionelle Mittel. Der Exorcist wird zum Magnetiseur, wohl auch 
zum betrogenen Betriiger. Aber wo eine starke Individualitit vom Dimon 
des Schreckens um sich selber betrogen wird und die Seele wirklich er- 
schiittert ist durch die Macht der Finsternis, die sie besitzt und der sie doch 
bereits entfliehen will, da mu6 ein starker heiliger Wille von auSen den 
gebundenen Willen befreien. Dort und hier handelt es sich um das, was 
man aus Verlegenheit in neuerer Zeit ,Suggestion’ nennt; aber anders ,sug- 
geriert“ der Prophet, anders der professionelle Exorcist. 

Der Glaube an die Wirksamkeit der Dimonen hat sich in der Form, 
wie wir ihn in den jiingsten Biichern des griechischen Alten Testaments, im 
Neuen Testament und in den jiidischen Schriften der Kaiserzeit finden, ver- 
haltnismaBig spat bei den Juden entwickelt. Damals aber stand er in 
vollster Bliite.?) Um dieselbe Zeit begann er auch bei den Griechen und 
Rémern iiberhand zu nehmen. Es ist bisher noch nicht erklirt worden, wie 
diese dazu gekommen sind. Dafi die Form des Dimonenglaubens, wie wir 


1) Vgl. das Lebensbild Blumhards von Ztindel (1881), Ribot, Les 
maladies de la personnalité, Paris 1885, Derselbe, Les maladies de la 
mémoire, Paris 1881, und Les maladies de la volonté, Paris 1883. 8S. auch 
das Werk von Jundt, Rulman Merswin. Un probleme de psychologie re- 
ligieuse, Paris 1890, besonders p. 96 ff., ferner die Untersuchungen von Forel 
und Krafft-Ebing. ; _ 

*) S. die interessante Stelle Joseph. Antig. VIII, 2, 5: Magéoze Yohouwve 
patsiy 6 Hog zal thy xate TOY Sawmovor régvyy eis wpéhevuy nul Feganevay 
tors avowmois* eEmmddc TE OUVTAEMUEVOS als MaQHyooEiTEL Tad voonuata xEL 
todmove eopxwoswy xatéhmey, ol¢ ob EvdovpwEsvor Te Dammovice We NEL’ EMGY- 
ehteiy éxdiwéover. xui avty wéxor viv mug’ yuly 4 FEeQaunela _mMhgioroy to ZU El. 
Man vergleiche die Geschichte, die nun folgt. Die Juden miissen im Reiche 
als Exorcisten bekannt gewesen sein. 
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sie vom 2. Jahrhundert an tiberall im Reiche verbreitet finden, lediglich 
auf jiidische oder gar auf christliche Einfliisse zuriickzufiihren sei, ist unmég- 
lich. Aber ihren Beitrag zur Einbiirgerung des Glaubens, oder richtiger zur 
Entwicklung des altgriechischen und dann auch von den Philosophen (Plato) 
genihrten Geisterglaubens in einer ganz bestimmten Richtung, mégen diese 
Religionen ebenso geliefert haben, wie andere orientalische, vor allem die 
iigyptische'), deren Priester von alten Zeiten her bertihmte Exorcisten waren. 
Im zweiten Jahrhundert gab es einen Stand von Exorcisten, wie es heute 
neben den gelehrten Arzten ,Naturirzte“ giebt. Aber verstiindige Leute 
waren doch skeptisch, und der groBe Jurist Ulpian — es war dies damals 
eine ebenso brennende Frage wie heute — wollte sie nicht in den Stand der 
Arzte eingerechnet wissen; freilich war es ihm sogar zweifelhaft, ob die 
»Spezialisten* Arzte im Sinne des Gesetzes seien.?) 

Das Eigentiimliche des Diimonenglaubens im 2. Jahrhundert besteht 
erstlich darin, daB er aus den dunklen unteren Schichten in die 
oberen, selbst in die Litteratur, empordringt und eine ungleich wichtigere 
Sache wird als ehedem, zweitens da®B er keine kriftige naive éffent- 
liche Religion mehr neben sich hat, die ihn niederhilt, ferner da die 
bisher als sittlich indifferent gedachte Macht des Dimon sich in die Vor- 
stellung von der Schlechtigkeit desselben wandelt, und endlich in der 
individuellen Applikation des neuen Glaubens, die dann auch die see- 
lischen Krankheiten zu ihrer Folge hatte. FaS8t man diese Momente zu- 
sammen, so sind die auferordentliche Verbreitung des Dimonenglaubens und 
‘die zahlreichen Ausbriiche der diimonischen Krankheit auf das Zusammen- 
wirken der bekannten Tatsachen zuriickzufiihren, da® in der Kaiserzeit das 
Zutrauen zu den alten Religionen dahinschwand, das Individuum aber als 
freies und abhiingiges sich zu fiihlen begann und darum auch auf seinen 
eigenen Kern und die eigene Verantwortung stie&. Von keiner Uberlieferung 
mehr geziigelt und gehalten, irrt es unter den zu leblosen Fragmenten ge- 
wordenen, zusammengewiirfelten Uberlieferungen einer im Untergang be- 
griffenen Welt umher, bald diese, bald jene hervorsuchend, um schlieBlich 
oft, von Furcht und Hoffnung getrieben, am Absurdesten einen triigerischen 
Halt zu finden oder an ihm zu erkranken.®), 

In diese Situation ist das Evangelium eingetreten. Spottend hat man 
gesagt, es habe erst die Krankheiten erzeugt, die es zu heilen verkiindete. 
Aber der Spott, in einzelnen Fallen berechtigt, fillt in der Hauptsache auf 
den Spotter zurtick. Das Evangelium hat die Krankheiten zur Reife gebracht, 
die es dann geheilt hat. Es fand sie vor und hat sie durch seine eigene 
Mission gesteigert. Aber es hat sie auch geheilt, und die ktihnste Phantasie 
vermag sich kein Bild zu machen, was aus dem Reiche des 3. Jahrhunderts, 
was aus der alten Welt geworden wiire ohne die Kirche. Professoren wie 
Libanius oder wie seine Kollegen an der Hochschule zu Athen sind freilich 
unsterblich, und sie kénnen sich, wesentlich unveriindert, in allen Jahr- 
hunderten erhalten; aber Vélker leben nicht von der Kost der Rhetoren und 
Philosophen. Das alte Rom hat beim Ausgang des 4. Jahrhunderts nur einen 


1) Auch die persische. 
2 1 . aS el a - : . 
aks en oe eee Stelle Dig. L, XUI, ¢. 1, § 3: ,Medicos fortassis 
quis accipiet etlam eos, qui alicuius partis corporis vel certi doloris sani- 
tatem pollicentur: ut puta si auricularis, si fistulae vel dentium, non tamen 
si eee a pe ay est, si, ut vulgari verbo inpostorum utar, exorci- 
zavit: non sunt ista medicinae genera, tametsi sint i ibi i 
| sur dl ; ul hos sibi profuis 
cum praedicatione adfirmant“. , ge ¥ aS 


*) Von einer ,cogla daimorwdys* redet der Jakobusbrief (8, 15). 
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eee besessen, der Osten nur einen Synesius, aber Synesius wurde 
rist. 

Ich beabsichtige, im folgenden einige wichtige Nachrichten tiber die 
Besessenheit und die Heilung von Besessenen, die uns aus der alten Kirchen- 
geschichte erhalten sind, ohne Kommentar zusammenzustellen. An einer 
Stelle werde ich ein Bild geben von der Verbreitung und der Art des 
Damonenglaubens. Tertullian hat es gezeichnet; man tut nicht gut, an 
Tertullian voriiberzugehen. Um den Wert, welchen die Exorzismen fiir die 
ilteste Christenheit besaBen, zu wiirdigen, muf} man sich erinnern, da nach 
dem Glauben der Christen der Sohn Gottes in die Welt gekommen ist, um 
den Satan und sein Reich zu bekiimpfen. Die Evangelisten, besonders Lukas, 
haben das Leben Jesu von der Versuchungsgeschichte an als unaufhdrlichen 
Kampf gegen den Teufel geschildert: er ist gekommen, um die Werke des 
Teufels zu zerstéren. Im Markus-Evangelium heift es (1,32), man habe viele 
Besessene zu Jesus gebracht, und er habe sie geheilt, indem er die Dimonen 
austrieb (1, 34). ,Er lieS die Dimonen nicht reden; denn sie kannten ihn“ 
(vgl. auch Luk. 4, 34. 41). Generell wird (1, 39) erzihlt: ,Er predigte in den 
Synagogen in ganz Galilia und trieb die Dimonen aus.“ Den zwilf Jiingern 
verlieh er bei der Aussendung die Macht des Exorzismus (3, 15), die sie auch 
sofort ausiibten (6, 13; vgl. fiir die 70 Jiinger Luk. 10,17); aber die jerusale- 
mischen Schriftgelehrten sagen von ihm, da er den Beelzebul habe’) und 
die Dimonen durch den Obersten der Diimonen austreibe (3, 22).2) Die Ge- 
schichte von den ,unsauberen Geistern*, die in die Herde Siiue fahren, ist 
hinreichend bekannt (5, 2ff.); sie bildet eines der seltsamsten Stiicke der 
heiligen Geschichte, an dem sich die gliubige und rationalistische Erklirung 
vergebens abgemiiht hat. Eine andere uns niiher beriihrende Geschichte ist 
die von der besessenen Tochter des kananiiischen Weibes (7, 25ff.). Da®& auch 
epileptische Krimpfe als Besessenheit gedeutet wurden, sowie andere nervése 
Stérungen (auch Stummheit, s. Matth. 12,22; Luk. 11, 14), zeigt die Erzihlung 
Matth. 17, 15 ff. (Luk. 9, 38). Bemerkenswert ist, da® schon bei Lebzeiten 
Jesu Exorzisten, ohne von ihm besonders autorisiert zu sein, in seinem Namen 
Teufel beschworen. Das hat Anla®& zu einem wichtigen Gespriich zwischen 
Jesus und Johannes gegeben (Mark. 9, 38): ,Johannes sprach zu Jesus: Meister, 
wir sahen einen, der in deinem Namen Dimonen austrieb, und wir wehrten 
es ihm, weil er uns nicht nachfolgte. Jesus aber antwortete: Wehret ihm 
nicht; denn es ist nlemand, der eine Krafttat tut in meinem Namen und 
mich alsbald schmihet; denn wer nicht wider uns ist, der ist fiir uns.“ Aber 
andererseits gibt es nach einem anderen Herrnwort unter denen, die in seinem 
Namen Teufel austreiben, solche, die er nie erkannt hat (Matth. 7, 22). Von 
einer der Frauen in der Begleitung Jesu war auch spiiter noch bekannt, das 
er ihr ,sieben Diimonen“ ausgetrieben hatte (Mark. 16,9; Luk. 8,2), und unter 
die Krafttaten, mit denen alle Gliubigen ausgeriistet werden sollten, ziihlte 
man nach dem unechten Schluf des Markus-Evangeliums auch den Exorzis- 
mus (16, 17).%) : 

Als Diimonenbeschwérer sind die Christen in die grobe Welt eingetreten, 
und die Beschwoérung war ein sehr wichtiges Mittel der Mission 
und Propaganda. Es handelte sich dabei um die Beschwérung 
und Besiegung der in den einzelnen Menschen wohnenden 


1) Auch von Johannes dem Tiiufer hiefs es, er sei besessen; s. Matth. 11, 18. 

2) Jesus selbst erkliirt, das er die Diimonen durch den Geist Gottes 
austreibe, Matth. 12,28; aber der Vorwurf scheint éfters wiederholt worden 
zu sein, da® er den Teufel habe und rase; s. Joh. 7,20; 8, 48f.; 10, 20. 

5) Er ist hier sogar als erstes Sttick genannt. 
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Dimonen, aber auch um die Reinigung des ganzen 6ffentlichen 
Lebens von ihnen. Denn das Saeculum steht unter der Herr- 
schaft des Schwarzen und seiner Scharen (Barnabas); xetrae év 
naovne@ (Johannes). Das war keine blasse Theorie, sondern leben- 
digste Anschauung. Die ganze Welt und der Luftraum, der sie umgibt, 
ist von Teufeln erfiillt; alle Formen des Lebens — nicht nur der Gétzen- 
dienst — ist von ihnen beherrscht. Sie sitzen auf den Thronen und um- 
schweben die Wiege des Kindes. Die Erde ist recht eigentlich eine Hélle, 
obgleich sie Schépfung Gottes ist und bleibt. Aber dieser Hélle und den 
Teufeln gegentiber verfiigen die Christen tiber unbezwingliche Waffen. Neben 
dem Beweise, den sie aus dem Alter ihrer heiligen Schriften fiihrten, ver- 
wiesen sie auf die ihnen verliehene Kraft des Exorzismus, der die bésen 
Geister in die Flucht schlage und sie sogar zwinge, fiir die Wahrheit ihrer 
Religion Zeugnis zu geben. ,Wir haben‘, sagt Tertullian am Schlu8 des 
Apologeticus (c. 46), ,euch unseren ganzen Zustand dargelegt und auch die 
Beweise ftir die Wahrheit unserer Sache, nimlich die Glaubwiirdigkeit 
und das Altertum der géttlichen Schriften und zweitens das Ge- 
stindnis der dimonischen Michte (fiir uns).* Ei solches Gewicht 
legte man auf die Titigkeit der Exorzisten! +) 

In den Paulusbriefen?), in dem Briefe des Plinius und in der Didache 
ist von ihnen allerdings nicht die Rede.*) Aber seit der Zeit Justins ist die 
christliche Litteratur angefiillt von den Himweisen auf die Dimonenbeschwé- 
rungen, und mindestens jede gréBere Gemeinde besafs Exorzisten, die ur- 
spriinglich als besonders begnadigte Menschen angesehen wurden, spiiter aber 
einen eigenen Stand in der niederen Hierarchie neben den Lektoren und Sub- 
diakonen bildeten. Indem sie zu einem eigenen Stande wurden, hérten sie 
auf, das zu sein, was sie friiher gewesen waren.*) Die Kirche zog eine feste 
Grenze zwischen ihren Exorzisten, die im Namen Christi handelten, und den 
heidnischen Magiern, Zauberern u. dgl.5) Dennoch vermochte sie sich gegen 
gewinnsiichtige Schwindler nicht gentigend zu schiitzen, und manche ihrer 
Exorzisten waren ebenso zweideutige Leute wie ihre ,Propheten*. Die hohe 
Schule religidser Schwindeleien war in Agypten, woriiber sowohl Lucians 
»Peregrinus Proteus‘ als Celsus und der Brief des Hadrian an den Servian 
belehren.*) Sehr friihe schon haben heidnische Beschwérer die Namen der 


*) In dem pseudoclementinischen Brief ,tiber die Jungfriulichkeit“ 
sind Schriftvorlesung, Exorzismus und Lehre als die wichtigsten religiésen 
Funktionen zusammengestellt (I, 10). 

*) Doch s. Ephes. 6, 12; II Kor. 12,7 u. s. w. 

*) Es ist bisher unerkliirt, da®& bei Paulus die Diamonenbeschwérungen 
fehlen. Ubrigens ist seine Siindenlehre ihnen nicht giinstig. 

*) Die Geschichte des Exorzismus (bei der Taufe und als selbstiindige 
Handlung) und der Exorzisten ist viel zu umfangreich und zum Teil noch 
zu wemg erforscht, um hier abgehandelt werden zu kénnen. Von den sog. 
Zauberpapyri, die in immer gréBerer Anzahl auftauchen, ist noch manches 
zu erwarten. Insofern Exorzismus und Exorzisten in das dffentliche Leben 
der Kirche fielen, vgl. Probst, Sakramente und Sakramentalien 8. 39 Bee 
Kirchliche Disziplin 8. 116 ff. 

_*) Vgl. die Apologeten, die Schrift des Origenes c. Celsum und die 
Bestimmung in den Canones Hippolyti (Texte u. Untersuch. VI, 4 S. 88f.): 
»Otwvist¢ vel magus vel astrologus, hariolus, somniorum interpres, prae- 
stigiator .. . vel qui phylacteria conficit ... hi omnes et qui sunt similes 
his neque instruendi neque baptizandi sunt.“ Vgl. auch die Polemik gegen 
die magischen Kiinste der Gnostiker. 

°) Vopiseus, Saturn. 8: ,nemo illic archisynagogus Judaeorum, nemo 


‘ } eae : 
Samarites, nemo Christianorum presbyter, non mathematicus, non haruspex, 
non aliptes.* 
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Patriarchen'), Salomos, ja sogar Jesu Christi in ihre Zauberformeln aufge- 
nommen ; auch jiidische Exorzisten fingen bald an, den Namen Jesu in ihre 
Spriiche einzuflechten.?) Umgekehrt mufte die Kirche ihre eigenen Exorzisten 
ermahnen, es nicht den Heiden nachzumachen. In dem pseudoclementinischen 
Briefe ,tiber die Jungfriulichkeit“ heift es (1,12): ,Auch dies ziemt den 
Briidern in Christo und ist gerecht und ihnen riihmlich, da® sie die besuchen, 
die von bésen Geistern gequilt werden, und beten und Beschwérungen tiber 
sie in geziemender Weise anstellen in Bittworten, die vor Gott angenehm 
sind, nicht aber in glinzenden und langen Reden, wohlgesetzt und ausstudiert, 
um vor den Menschen als beredt und mit einem guten Gedichtnis begabt zu 
erscheinen. Solche Menschen gleichen in ihrem Geschwiitz einem ténenden 
Erz oder einer klingenden Schelle und niitzen denen nichts, iiber die sie ihre 
Beschwérungen anstellen, sondern bringen nur schreckliche Worte hervor, 
mit denen sie die Leute in Furcht jagen, nicht aber handeln sie mit wahrem 
Glauben nach der Lehre des Herrn, der gesagt hat: ,Diese Art fiihrt nicht 
aus denn durch Fasten und festes und unablissiges Gebet und durch die An- 
spannung des Gemiits (auf Gott).‘ So migen sie also heiliges Flehen und 
Beten zu Gott richten mit Freudigkeit und aller Niichternheit und Keusch- 
heit, ohne Ha und ohne Bosheit. So sollen wir die kranken (besessenen) 
Briider und Schwestern besuchen ... ohne Falsch und ohne Geldgier und 
ohne Gepringe und ohne Geschwitz und ohne Vielgeschittigkeit, welche der 
Frémmigkeit fremd ist, und ohne Stolz, sondern mit dem demiitigen und be- 
scheidenen Sinn Christi. So mégen sie die Kranken also mit Fasten und 
Gebet exorzisieren, nicht aber mit eleganten, gelehrt zusammengestellten und 
wohldisponierten Reden, sondern wie Menschen, die von Gott das Charisma 
der Heilung erhalten haben, zuversichtlich, zum Lobe Gottes. Durch euer 
Fasten und durch Flehen und bestiindige Nachtwachen und durch die anderen 
guten Werke, die ihr tut, tétet die Werke des Fleisches durch die Kraft des 
heiligen Geistes. Wer so handelt, der ist eim Tempel des heiligen Geistes 
Gottes; ein solcher mége die Dimonen austreiben, und Gott wird ihm dabei 
helfen.... Der Herr hat befohlen: ,Treibt die Dimonen aus‘, und hat die 
Anweisung gegeben, auch sonst zu heilen, und dazu gesprochen: ,Umsonst 
habt ihr es empfangen, umsonst gebt es.‘ Ein groBer Lohn von Gott wartet 
derer, die so handeln, die da dienen den Briidern mit den Charismen, die 
ihnen vom Herrn geschenkt sind.“ 

Justin schreibt (Apol. II, 6): ,(Der Sohn Gottes ist Mensch geworden zur 
Vernichtung der Dimonen). Ihr kénnt das erkennen aus dem, was unter euren 
eigenen Augen vorgeht. Denn viele von den Unsrigen, den Christen, haben 
eine grofBe Anzahl Besessener in der ganzen Welt und in eurer Stadt (Rom) 
durch Beschwérung beim Namen Jesu Christi, des unter Pontius Pilatus 
Gekreuzigten, geheilt, wiihrend sie von allen anderen Beschwérern und Zau- 
berern und Arzneimischern nicht geheilt worden waren; sie heilen sie auch 
jetzt noch fort und fort, indem sie die Dimonen, von denen diese Menschen be- 
sessen sind, zu nichte machen und austreiben.“ In seinem Dialoge gegen die 
Juden (c. 85) schreibt derselbe Justin: ,Jeder Dimon, der beschworen wird 


1) §. Orig. c. Cels. I, 22. : . 

2) §. den Bericht tiber jiidische Kxorzisten in der Apostelgeschichte 
(19, 13): ,Es unterwanden sich aber auch etliche der umlaufenden jiidischen 
Beschworer (in Ephesus), den Namen des Herrn Jesus iiber die von bésen 
Geistern Besessenen auszusprechen, indem sie sagten: Ich beschwére euch 
bei dem Jesus, den Paulus verkiindigt.“ — Pseudocyprian, de rebapt. 7, réiumt 
ein, da® auch Nichtchristen Dimonen manchmal wirksam mit dem Namen 
Christi austreiben. 


Harnack, Mission, 7 
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bei dem Namen des Sohnes Gottes und des Erstgeborenen vor aller Kreatur, 
des durch eine Jungfrau Geborenen, des zum leidensfahigen Menschen Ge- 
wordenen und Gekreuzigten unter Pontius Pilatus von eurem Volke und 
Gestorbenen und von den Toten Auferstandenen und zum Himmel Auf- 
gestiegenen — bei diesem Namen wird jeder Dimon besiegt und tiberwunden. 
Wenn ihr aber bei allen Namen der Kénige oder Gerechten oder Propheten 
oder Patriarchen, die bei euch gewesen sind, Beschwérungen anstellt, so 
wird doch kein einziger Dimon tiberwunden werden ... Bereits bedienen 
sich eure Exorzisten, wie auch die Heiden, einer besonderen Kunst und 
wenden Riucherwerk an und magische Bande.“ Aus dieser Stelle geht 
hervor, da® die christlichen Beschwérungsformeln die Hauptstiicke der Ge- 
schichte Christi enthielten'), und dies sagt Origenes in der Schrift gegen 
Celsus_(I, 6) mit aller Deutlichkeit: ,Die Kraft des Exorzismus liegt in dem 
Namen Jesu, der ausgesprochen wird, indem zugleich die Geschichten 
von ihm verkiindigt werden.“?) 

Sehr skeptisch wird man freilich gestimmt, wenn man liest, da®8 die 
christlichen Parteien unter einander sich die Kraft des Exorzismus absprachen 
und die Heilungen fiir Irrtum oder Tiiuscherei erklirten. So schreibt Irenius 
(II, 81, 2): ,Die Anhinger des Simon und Karpokrates und die tibrigen an- 
geblichen Wundertiiter werden iiberfiihrt, daB sie nicht in der Kraft Gottes, 
noch in Wahrheit, noch zum Segen der Menschen das tun, was sie tun, 
sondern zum Verderben und zur Verfiihrung durch magische Tiaiuschungen 
und jeglichen Trug, mehr schadend als niitzend denen, die ihnen glauben, 
weil sie Verftihrer sind. Denn weder kénnen sie Blinden das Gesicht schenken, 
noch Tauben das Gehér, noch alle Dimonen in die Flucht schlagen, mit 
Ausnahme derer, die sie selbst gesandt haben, wenn anders sie das ver- 
moégen.“*) In Bezug auf die eigene Gemeinde aber hat sich Ireniius (a. a. O.) 
davon tiberzeugt, da selbst Tote von ihren Mitgliedern erweckt werden. 
Hier, behauptet er, sei nichts Scheim oder Irrtum und Trug, sondern, wie bei 
dem Herrn selbst, das AuGerordentlichste Wahrheit. ,In Jesu Namen tiben 
seine wahren Jiinger, die von ihm die Gnade empfangen haben, eine heil- 
bringende Wirksamkeit zum Wohle der anderen Menschen aus, je nachdem 
sie das Gnadengeschenk von ihm erhalten haben. Denn die einen treiben 
die Dimonen aus gewif und wahrhaftig; oftmals ereignet es sich dann, das 
die, welche von den bésen Geistern gereinigt worden sind, den Glauben an- 
nehmen und Glieder der Kirche werden.!) Die anderen haben auch eine 


*) Das wichtigste Stiick in der Beschwérungsformel war die Erwihnung 

des Kreuzestodes, s. Justin, Dialog. 30. 49. 76. 
a *) “Ioyvew doxovor ... TO ovouctt "Inoot usta is enayyshias TOY EOL 

KuTOY iorogLoy. 

*) Man vgl. dazu die traurigen Versuche der Gro®kirche in Asien, die 
montanistischen Prophetinnen als Diimonische zu betrachten und zu_be- 
schwoéren. Die Versuche mifgliickten aber. Zu vergleichen ist hierzu der Be- 
richt Firmilians (Cypr., ep. 75, 10) tiber eine christliche Frau, die sich als 
Prophetin fiihlte und viele ,verfiihrte“: ,subito apparuit illi unus de exor- 
cistis, vir probatus et circa religiosam disciplinam bene semper conversatus, 
qui exhortatione quoque fratrum plurimorum qui et ipsi fortes ac laudabiles 
in fide aderant excitatus erexit se contra illum spiritum nequam revincendum. 
. +. ille exorcista inspiratus dei gratia fortiter restitit et esse illum nequis- 
simum spiritum qui prius sanctus putabatur ostendit. 

*) Doch scheint es im 3. Jahrh. zum Vorwurf gemacht worden zu sein, 
an Besessenheit gelitten zu haben. Cornelius wirft es Novatian (bei Euseb., 


h. e. VI, 48) vor, da& er vor seiner Taufe besessen gewesen und von einem 
Kxorzisten geheilt worden sei. 
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Vorkenntnis kiinftiger Dinge und Gesichte und prophetische Spriiche ... 
Nicht zu zihlen ist die Zahl der Segnungen, welche in der ganzen Welt die 
Kirche, sie von Gott empfangend, im Namen Jesu Christi, des unter Pon- 
tius Pilatus Gekreuzigten, Tag fiir Tag zum Heile der Heidenwelt 
vollbringt, ohne jemanden zu tiiuschen oder Geld zu verlangen. Denn wie 
sie umsonst empfangen hat von Gott, so dient sie auch damit umsonst“ 
(éareoi cvdeyveot). 

Die populiire Vorstellung der iiltesten Christen, wie der spiateren Juden, 
war die, das abgesehen von der zahllosen Menge von Dimonen, die in der 
Natur und in der Geschichte ihr verwegenes Spiel treiben, ein jeder einen 
guten Engel zur Seite hat, der tiber ihn wacht, und einen bésen Geist, der 
auf ihn lauert.') Lat er sich von diesem leiten, so ist er eigentlich schon 
,besessen“, d. h. die Siinde selbst ist ,Besessenheit“. Die sklavische Ab- 
hingigkeit, im welche der Mensch gerit, der sich seinen Trieben iiberlifGt, 
ist gut beobachtet, aber die Deutung ist naiv. An dem Dimonenglauben, 
wie er die christliche Welt im 2. und 3. Jahrhundert beherrscht hat, lassen 
sich leicht die Ziige nachweisen, die ihn zu einer reaktioniiren, die Kultur 
bedrohenden Erscheinung stempeln. Aber man darf doch nicht vergessen, 
da® er in seinem Kern einen sittlichen und darum auch einen geistigen Fort- 
schritt barg: die Aufmerksamkeit auf das Bése und die Erkenntnis der Macht 
der Siinde und ihrer Herrschaft in der Welt. Deshalb hat auch ein so hoch- 
gebildeter Geist wie Tertullian sich ganz dem Diimonenglauben hingegeben. 
Es ist interessant zu sehen, wie sich in seiner ausftihrlichen Darstellung des- 
selben (in dem Apologeticus) die griechisch-rémischen und die jiidisch-christ- 
lichen Elemente verbunden haben. Ich setze seine Ausfiihrung vollstiindig 
hierher. Sie steht in dem Zusammenhang des Nachweises, daS hinter den 
toten Gdtzen aus Holz und Stein die Damonen stecken, die aber, von den 
Christen gezwungen, sich als das bekennen miissen, was sie sind, nimlich 
als unreine Geister, nicht als Gétter. An einigen Stellen klingt schon der 
Ton der Ironie und des Spotts iiber diese ,armen Teufel‘ an, der im Mittel- 
alter so kriftig wurde, ohne doch den Dimonenglauben zu erschiittern. Aber 
im ganzen ist die Darstellung héchst ernsthaft. Mit welchen Koeffizienten 
das alte Christentum belastet gewesen ist, mdgen die lernen, welche heute 
triumen, sie besi®Ben es, wenn sie nur einige alte Glaubensformeln in Kraft 
erhielten ”): 

,Wir Christen behaupten (c. 23f.) die Existenz gewisser geistiger Wesen. 
Auch der Name ist nicht neu. Die Philosopben kennen die Diamonen, da 
Sokrates selbst die Willensmeinung eines Diimoniums abwartete. Natiirlich! 
soll ihn doch auch ein Damonium von Kindheit an begleitet haben — ver- 
steht sich ein vom Guten abmahnender Geist! Alle Dichter kennen sie; 


1) §, z. B. den Hirten des Hermas. ; 
2) Neben Tertullian ist es der iltere Tatian gewesen, der in seiner 
,Rede an die Griechen“ c.7—18 die genaueste Darlegung der christlichen 
Dimonenlehre gegeben hat. Die Damonen haben das_,Fatum“ eingefiihrt 
und den Polytheismus. Fiir die Glaubigen, resp. die pneumatischen Menschen 
sind sie sichtbar; die ,Psychiker* vermégen sie nicht zu sehen, oder doch 
nur ausnahmsweise (15. 16). Die Krankheiten stammen aus den Kérpern ; 
aber die Dimonen schreiben sich die Ursache davon zu. ,Bisweilen aller- 
dings erschiittern sie selbst im Sturm ihrer unverbesserlichen Bosheit den 
Zustand des Leibes; doch trifft sie ein Machtwort Gottes, so, erschrecken sie, 
fliehen davon, und der Kranke wird geheilt* (16 extr.). Ubrigens leugnet 
Tatian nicht, da® Besessene manchmal auch ohne Beihilfe der Christen ge- 
heilt werden. — Auch in den pseudoclementinischen Homilien (IX, 10. 16-18) 
stehen wichtige Mitteilungen tiber die Dimonen. ' 
fe 
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auch das ungebildete Volk nennt sie hiiufig beim Fluchen. Denn auch 
Satanas‘ — den Fiirsten dieser schlimmen Gesellschaft — ruft es bei eben 
diesen Verwiinschungen aus; der Seele ist die Kunde von ihm angeboren. 
Auch die Existenz von Engeln hat selbst Plato nicht geleugnet. Fir beide 
Arten geistiger Wesen stehen sogar die Magier ein. Allein (nur) aus den 
heiligen Schriften liBt sich der Hergang erkennen, wie aus gewissen Engeln, 
die durch eigene Schuld verdorben sind, ein noch verdorbeneres Geschlecht 
von Damonen geworden ist, das von Gott samt den Urhebern des Geschlechts 
und mit dem, den wir (oben) den Fiirsten genannt haben, verdammt wurde. 
Hier mu es geniigen, ihr Wirken darzulegen. Dasselbe hat einzig das Ver- 
derben der Menschen zum Zweck. Von Anfang an arbeitete die Bosheit 
dieser Geister auf den Untergang der Menschen. Daher verursachen sie den 
Kérpemm Krankheiten und bése Zufille aller Art, der Seele aber plétzliche 
und auBerordentliche, sie gewaltsam erschiitternde Ausbriiche. Zu statten 
kommt ihnen bei diesen Angriffen auf Seele und Leib ihre Feinheit und 
Diinnheit. An sich unsichtbar und jeder Wahrnehmung entzogen, erscheinen 
diese. Geister zwar nicht im Akt selber, aber im Effekt sind sie haufig be- 
merkbar, wenn z. B. ein unerklirliches in der Luft liegendes Ubel die Baum- 
und Feldfriichte in der Bliite herabwirft, im Keime erstickt, in der Reife- 
entwickelung schidigt, und wenn die durch eime unbekannte Ursache ver- 
dorbene Luft ihren pestbringenden Hauch herabschiittet. Mit derselben 
Heimlichkeit der Ansteckung bewirkt die Anhauchung der Dimonen und 
Engel auch mancherlei Verderben des Geistes durch Raserei, Wahnsinn und 
hiBliche oder schreckliche Liiste mit verschiedenen Irrtiimern, wovon der 
vornehmste jener ist, da®B sie den besessenen und gebundenen 
Menschenseelen jene Gitter empfehlen’), um [auch] sich das be- 
liebte, in Fettdampf und Blut bestehende Futter zu verschaffen, welches den 
Gétzenstatuen und -bildern dargebracht wird. Und welch eine ausgesuchtere 
Weide kénnte es fiir sie geben, als da sie die Menschen durch falsche Vor- 
spiegelungen von dem Gedanken und der Erwiigung der wahren Gottheit 
abbringen? Wie sie diese Vorspiegelungen bewirken kénnen, werde ich 
zeigen. Jeder Geist ist befliigelt; so auch die Engel und Dimonen. Daher 
sind sie im Augenblick iiberall. Die ganze Welt ist fiir sie ein einziger Ort. 
Was und wo etwas geschieht, erfahren sie ebenso schnell als sie es melden. 
Thre Schnelligkeit hilt man fiir Géttlichkeit, weil man ihr Wesen nicht kennt. 
Sich das zu nutze machend, wollen sie bisweilen auch als Urheber der Dinge 
gelten, die sie nur ankiindigen. In Bezug auf die schlimmen sind sie es 
in der Tat manchmal, in Bezug auf die guten nie. Sogar die Kenntnis der 
Dispositionen Gottes wissen sie zu erlangen, in friiherer Zeit aus den Reden 
der Propheten, jetzt aus der Vorlesung der h. Schriften. Aus diesen Quellen 
erfahren sie manches Zukiinftige und ahmen nun die Gottheit nach, wiihrend 
sie doch die Gabe, die Zukunft zu schauen, nur stehlen. Wie verschlagen 
sie bei den Orakeln die zweideutige Rede auf den midglichen doppelten 
Erfolg berechnen, davon wissen die Krésus und Pyrrhus zu erziihlen .... 
Da sie in der Luft wohnen, in der Nachbarschaft der Gestirne, und mit den 
Wolken in Verbindung stehen, kénnen sie sofort wissen, was sich dort vor- 
bereitet, so da sie den Segen, den sie schon fiihlen, versprechen kénnen. 
Wohltiitig sind sie fiirwahr auch in ihrer Sorge fiir die Gesundheit! Sie 
schidigen niimlich zuerst, dann schreiben sie Heilmittel vor, unerhdrte oder 


*) Das gilt tiberall als die Hauptveranstaltung der Schlechtigkeit d 
eye rate den Polytheismus eingefiihrt, d.h. entee det 
udern toter Gétzen lassen sie sich vereh d h 1 i 
deren Diinste ihnen schmecken, zu nutze. Do ah age ERAS Wace 
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gegenteilige, um das Wunder zu markieren —, dann héren sie auf zu schii- 
digen und gelten nun als die Heilbringer. Was soll ich also noch iiber die 
anderen Kiinste oder auch Fihigkeiten der betriigerischen Geisterwelt sagen? 
soll ich von den Trugbildern der Kastoren, von dem im Siebe getragenen 
Wasser, von dem durch einen Giirtel in Bewegung gesetzten Schiff, von dem 
durch Beriihrung rot gefirbten Bart reden? — alles Dinge, die in Szene 
gesetzt worden sind, damit man Steine fiir Gétter halte und den wahren Gott 
nicht suche. 

Ferner, wenn euch die Magier Gespenster sehen lassen und die Seelen 
schon Verstorbener (durch Zitieren) beschimpfen, wenn sie Knaben durch 
MiShandlung zum HervorstofZen yon Orakelspriichen zwingen, wenn sie aller- 
lei Wunder durch marktschreierische Blendwerke auffiihren, wenn sie sogar 
Tréume senden, indem sie die hiilfreiche Macht der einmal zitierten Engel 
und Dimonen zur Verfiigung haben — da® Ziegen und Tische weissagen, ist 
ja, Dank jenen Geistern, etwas Gewdhnliches geworden, — wenn schon 
Magier das vermégen, um wie viel mehr wird die Geisterwelt bestrebt sein, 
nach eigenem Plan und auf eigene Rechnung mit allen Kriften das in Szene 
zu setzen, was sie sogar einer fremden Unternehmung zur Verfiigung stellt. 
Oder wenn die Engel und Diimonen dasselbe bewirken wie eure Gotter, wo 
bleibt da der Vorzug der Gottheit, die man doch fiir erhabener als jede andere 
Macht halten mu8? Ist die Vorstellung nicht wiirdiger, sie selbst (die 
Damonen) seien es, die sich zu Géttern machen, indem sie (gerade) die Dinge 
tun, welche den Glauben an Gétter hervorrufen, als zu glauben, da®B die 
Gétter den Dimonen und Engeln gleich seien? Es ist, denke ich, nur noch 
eine Ortsverschiedenheit: in den Tempeln haltet ihr die fiir ,Gétter“, die 
ihr auBerhalb derselben nicht so nennt.... 

Doch keine weiteren Worte — es folge jetzt die Darlegung der Tat- 
sache; wir werden beweisen, daB ,Godtter“ und Dimonen dieselbe Qualitit 
haben. Stellt hier vor euren Tribunalen irgend jemanden auf, von dem es 
feststeht, da® er von einem Dimon besessen ist. Auf den Befehl eines 
beliebigen Christen zu reden, wird jener Geist sich ebenso ge- 
wif als einen Dimon wahrheitsgemifS bekennen, wie er sich 
anderswo liignerisch fiir einen Gott ausgibt.'!) Ebenso mége einer 
von denen vorgefiihrt werden, die nach eurer Meinung unter der Einwirkung 
eines Gottes stehen, welche, an den Altiiren Luft einziehend, die Gottheit 
aus dem Fettdampf in sich aufnehmen, welche durch LuftausstoBung wieder 
zu sich kommen (,ructando curantur‘), welche mit keuchendem Atem weis- 
sagen. Oder lait die ,himmlische Jungfrau‘ selber kommen, die Regen- 
verheiferin, ja den Askulap selbst, den Lehrer der Arzneien, der Leute, die 
demnichst sterben werden, mit Scordium, Tenatium (?) und Asclepiodotum 
bedient — wenn sie sich nicht als Dimonen bekennen werden, weil sie nicht 
wagen einen Christen zu beliigen, so vergieBet vor dem Tribunal das Blut 
dieses unverschiimtesten Christen! Was kann es entscheidenderes geben als 
solech einen Versuch, was zuverlissigeres als diesen Beweis? Die Wahrheit 
in schlichter Klarheit steht vor den Schranken; nur ihre eigene Kraft steht 
ihr zur Seite; jeder Argwohn ist ausgeschlossen. Behauptet ihr, da Zauberei 
oder sonst eine Betriigerei hier obwalte?... Was kann man einwerfen 
gegen das, was in unverhiillter Klarheit gezeigt wird? Wenn jene (Daimonen) 
doch wahrhaft Giétter sind, warum liigen sie (wenn wir sie beschwéren), dass 
sie Diimonen seien? Um uns zu willfahren? Dann aber wiire bereits das, 
was bei euch ,Gott* ist, den Christen untertan und hérte damit auf, Gott- 


1) Tertullian hat hier wie an anderen Stellen des Apologeticus den 
Mund zu voll genommen. 
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heit zu sein, weil sie den Menschen untergeben ist .. - - Also ist das keine 
Gottheit, woran ihr festhaltet, weil sie, wenn sie es wire, weder von den 
Diimonen, wenn sie Rede stehen, erheuchelt noch von den Géttern abge- 
leugnet werden kinnte .... Erkennt, da® es nur eine Gattung gibt, 
niimlich Dimonen; auch die ,Gétter“ sind nichts anderes. Sucht also nach 
Géttern! die, welche ihr dafiir gehalten hattet, erkennt ihr nun als Diimonen!“ 

Tertullian sagt im Folgenden, da die Diimonen, von Christen befragt, 
nicht nur sich selbst als Damonen bekennen, sondern auch den Christengott 
als den wahren Gott. ,Indem sie Christus in Gott fiirchten und Gott in 
Christus, mtissen sie sich den Dienern Gottes und Christi unterwerfen. Wenn 
wir sie bertihren und anblasen, so werden sie durch die Betrachtung und 
Vergegenwiirtigung des (zukiinftigen) Feuers in Bestiirzung versetzt und ver- 
lassen auf unsern Befehl die Kérper (der Kranken), mit Unwillen und Schmerz 
und — wenn ihr zugegen seid — voll Scham. Glaubet ihnen, wenn sie tiber 
sich selber die Wahrheit sagen, die ihr ihnen glaubt, wenn sie liigen. Nie- 
mand liigt zu seiner eigenen Schande, sondern nur zu seiner Verherrlichung 
: Derartige Zeugnisse eurer ,Gétter* haben Ubertritte zum 
Christentum zur gewohnlichen Folge.“ 

Im 27. Kapitel des Apologeticus begegnet Tertullian dem naheliegenden 
Einwurf, wenn die Damonen wirklich den Christen unterworfen wiiren, so 
wiire es unméglich, da die Christen hiilflos den Verfolgungen, die gegen sie 
gerichtet werden, unterliegen. Tertullian widerlegt diese Bemerkung, indem 
er sagt, sie seien allerdings wie Sklaven in der Christen Gewalt, aber wie.’ 
nichtsnutzige Sklaven wenden sie sich von der Furcht zum Trotz und freuen 
sich, wenn sie diejenigen verletzen kénnen, welche sie fiirchten. , Von weitem 
bekiimpfen sie uns, in der Nahe flehen sie. Wie revolutionierende gefangene 
Sklaven, wie Striflinge und Bergwerksarbeiter, bricht auch diese Art straf- 
gefangener Knechte wider uns, in deren Gewalt sie sich befinden, los, wohl 
wissend, da® sie uns nicht gewachsen sind und sich selbst nur immer mehr 
ins Verderben stiirzen. Wir aber lassen uns mit dieser wilden Bande, gleich 
als wiiren sie noch nicht besiegt, auf eimen Kampf ein, wehren uns, in dem 
beharrend, was sie bekimpfen, und triumphieren niemals gliinzender tiber 
sie, als wenn wir fiir unseren hartniickig festgehaltenen Glauben verdammt 
werden.“ 

In dem 37. Kapitel fa8t Tertullian noch einmal den Nutzen zusammen, 
den die Christen den Heiden durch ihre Exorzismen leisten: , Wenn wir nicht 
wiiren — wer wiirde euch jenen verborgenen, eure seelische und kérperliche 
Gesundheit fort und fort verwiistenden Feinden — ich meine den Anliufen 
der Diimonen — entreiBen, welche wir euch ohne Belohnung, ohne Be- 
zahlung vertreiben?“ Dasselbe behauptet er in der Schrift an den Statt- 
halter Scapula (c. 2): Die Diimonen verachten wir nicht nur, sondern wir 
tiberwinden und iiberfiihren sie jeden Tag und treiben sie aus den Menschen 
aus, Wie sehr vielen bekannt ist‘.') Diese Gabe der Christen muB also 
wirklich in weiten Kreisen anerkannt gewesen sein, und Tertullian spricht 
an mehreren Stellen so, als ob jeder Christ sie besife.?) Interessant wire 
es nur zu wissen, wie lange diese Heilungen von psychisch Kranken ge- 
dauert haben. Leider ist dartiber nichts bekannt, und doch ist auf diesem 
Gebiete nichts hiiufiger als ein nur augenblicklicher Erfolg. 


) S. auch die interessanten Mitteilungen de anima 1. 

_, °) Vgl. z. B. de corona 11; auch andere christliche Schriftsteller haben 
sich so ausgedriickt, vgl. die Petrusrede in den pseudoclem. Homil. (IX, 19): 
durch die Taute erhalten die Christen die Gabe, durch Exorzismen andere 
zu heilen, éviore d& ob daiuoves uovor evdovtwy vuay pevfovtai icusw yae 
rove Knodedwxoras Exvtovs TH FE@, Jw tyuadytEs adtovds nEepopyukvor Pevyovow 
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Wie Tertullian, so hat auch Minucius Felix in seinem ,Octavius“ dieses 
Thema abgehandelt, z. T. mit denselben Worten wie Tertullian (c. 27).) 
Der Apologet Theophilus (ad Autolyc. II, 8) schreibt: ,Die griechischen 
Dichter redeten, nicht von einem reinen, sondern von einem Irr-Geist in- 
spiriert. Dies erweist sich deutlich daraus, da® auch Besessene manchmal 
und zwar bis heute im Namen des wahren Gottes exorzisiert werden und 
da® dann die Irrgeister selbst bekennen, sie seien Diimonen und eben diese 
Damonen, die friiher in jenen Dichtern wirksam gewesen.“ Hiernach ist 
anzunehmen, dafi die Besessenen bei den Exorzismen manchmal den Namen 
»Apollo* oder den der Muse ausgestoBen haben. Auch Cyprian spricht noch, 
um d. J. 250, wie die Friiheren, von den christlichen Dimonenheilungen (ad 
Demetr. 15): ,0 wenn du die Diimonen héren und in jenen Momenten sehen 
wolltest, wenn sie von uns beschworen, mit geistlichen GeiBeln gequiilt und 
durch folternde Worte aus den besessenen Leibern ausgetrieben werden, wenn 
sie, mit menschlicher Stimme(!) heulend und achzend und durch gittliche 
Macht die Geifielhiebe und Schlige empfindend, das kommende Gericht be- 
kennen mitissen. Komm und sieh, da es wahr ist, was wir sagen, Und weil 
du sagst, dafs du so sehr die Gétter verehrst, so glaube doch wenigstens 
denen selbst, die du verehrst . . . du wirst sehen, dafs wir angefleht werden 
von denen, die du anflehst, gefiirchtet werden von denen, die du anbetest. 
Sehen wirst du, wie diejenigen unter unserer Hand gebunden stehen und als 
Gefangene zittern, zu denen du aufschaust und sie verehrst wie Despoten. 
Hier wirst du sicherlich in deinen Irrtiimern zu schanden gemacht, wenn 
du siehst und hérst, wie deine Gétter auf unsere Frage sogleich kundtun, 
was sie sind, und selbst in eurer Gegenwart jene ihre Blendwerke und 
Triigereien nicht verheimlichen kénnen‘.?) Ahnlich hei®t es in der Schrift 
,an den Donatus‘ (c. 5): ,Im Christentum wird die Gabe verliehen — wenn 
reine Keuschheit, reiner Sinn, lautre Rede waltet — zur Heilung der Kranken 
eiftige Triinke unschidlich zu machen, Verriickte von ihrem schimpflichen 
Leiden durch Wiederherstellung der Gesundheit zu reinigen, Feindseligen 
Frieden, Gewalttitigen Ruhe, Wiitenden Sanftmut anzubefehlen, unreine und 
umherschweifende Geister, die in die Menschen fahren, um von ihnen Besitz 
zu nehmen, durch Drohungen und Scheltworte zum Bekenntnis zu zwingen, 
durch harte Rede zum Ausfahren zu nétigen, sie unter Striuben, Heulen, 
Seufzen tiber die Vergré®erung ihrer Pein auf die Folter zu spannen, mit 
GeiBeln zu peitschen und mit Feuer zu brennen. So geschieht’s, auch wenn 
man es nicht sieht; die Schlige sind verborgen, offenbar ist die Strafpein. 
So gewinnt das, was wir schon angefangen haben zu sein, nimlich der Geist, 
den wir empfangen haben, (bereits) seine Herrschaft ... Der Christ herrscht 
bereits mit kéniglichem Recht iiber das ganze Heer des wiitenden Gegners.®*) 


1) ,Adiurati (daemones) per deum verum et solum inviti miseris cor- 
poribus inhorrescunt et vel exiliunt statim vel evanescunt gradatim, prout 
fides patientis adiuvat aut gratia curantis adspirat. sic Christianos de pro- 
ximo fugitant, quos longe in coetibus per vos lacessebant etc.“ ; 

2) Vgl. auch Quod idola dei non sint 7 und Cypr. ep. 69, 15: ,Hodie 
etiam geritur, ut per exorcistas voce humana et potestate divina flagelletur 
et uratur et torqueatur diabolus, et cum exire se et homines dei dimittere 
saepe dicat, in eo tamen quod dixerit fallat .... cum tamen ad aquam salu- 
tarem adque ad baptismi sanctificationem venitur, scire debemus et fidere 
[das klingt etwas kleinlaut], quia illic diabolus opprimitur*. 

3) Hierzu ist Lactantius, Divin. Inst. II, 15, IV, 27 zu vergleichen, der 
z. T. die Schilderung Cyprians wiederholt, aber das Kreuzeszeichen als Heil- 
mittel gegen die Dimonen besonders hervorhebt. 
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Am interessantesten aber sind die Auseinandersetzungen zwischen Celsus 
und Origenes tiber die Damonen und Besessenen; denn hier streiten zwei 
Manner mit einander, welche auf der Hohe der Bildung der Zeit stehen. 
Celsus behauptet, die Christen verdankten die Kraft, die sie Zu. haben 
scheinen, der Anrufung und Beschwérung gewisser Dimonen.*) Origenes er- 
widert, es sei lediglich der Name Jesu und das Zeugnis von seiner Geschichte, 
welche die Kraft haben, die Damonen zu verscheuchen, ja so kraftig sei der 
Jesusname, da®B er selbst wirke, wenn ihn unsittliche Menschen aussprichen.*) 
Beide, Celsus und Origenes, glaubten also an Diimonen, und die alte Vor- 
stellung von der Kraft der Aussprechung gewisser ,Namen“ wird von Origenes 
auch sonst (z. B. I, 24f.) ausgefiihrt, ja er deutet eine geheime , Namenwissen- 
schaft“ an*), die den Eingeweihten Krifte verleihe, bei der man aber wohl 
zusehen miisse, daf man sie in der richtigen Sprache rezitiere. Die einen 
sind besonders kriftig, wenn sie igyptisch gesprochen werden, bei gewissen 
Geistern, deren Macht nur auf diese Dinge und Gebiete sich erstreckt; die 
anderen aber, wenn sie in der Sprache der Perser ausgesprochen werden, bei 
anderen Geister, und so weiter.“ ,Zu dieser Namenwissenschaft gehért auch 
der Jesusname, welcher bereits unziihlige Geister aus den Seelen und Leibern 
ausgetrieben hat und kriftig gewesen ist in Bezug auf die, aus denen sie 
ausgetrieben wurden.“ #) Auf die Tatsache des gelungenen Exorzismus beruft 
sich Origenes noch mehrmals (I, 46. 67). Celsus leugnet sie nicht, leugnet 
auch die ,Wunder* Jesu nicht, aber deutet sie ganz anders: ,Die Goéten ver- 
sprechen noch viel wunderbarere Dinge, und die in der Schule der Agyptier 
ausgebildet worden sind, fiihren das Gleiche aus, jene Leute, welche fiir 
wenige Obolen auf den Miirkten ihre Wunderweisheit losschlagen, Diamonen 
aus Besessenen austreiben, Krankheiten wegblasen, die Geister der Heroen 
zitieren, késtliche Speisen, Tische, Backwerk und Delikatessen vorfiihren, 
ohne daf sie wirklich vorhanden sind, und, wie wenn es lebendige Wesen 
wiren, leblose Dinge in Bewegung setzen, ihnen einen tiiuschenden Schein 
verleihend. Wenn einer solche Dinge vollbringen kann, miissen wir ihn des- 
halb fiir ,Gottes Sohn‘ halten? miissen wir nicht vielmehr sagen, daB diese 
Dinge nur Veranstaltungen schlechter, schlimmen Diimonen ergebener Men- 
schen sind?“ Die Christen Taschenspieler oder Zauberer oder beides, Christus 
ebenfalls ein dimonischer Zauberer — das ist die eigentliche Meinung des 
Celsus.®) Origenes gibt sich viele Miihe, diesen schwersten Vorwurf zu wider- 
legen.*) Es gelingt ihm auch. Er kann auf die gewisse Tatsache verweisen, 


_ 3) Celsus sagt (I, 4ff.), die ethische Grundlehre der Christen ist ihnen 
mit den Philosophen gemeinsam, worin aber die Christen ihre Stiirke zu 
haben scheinen, das seien die Namen etlicher Diimonen und Bezauberungen. 

*) Orig. c. Cels. I, 6. 
®) Hegi ovoucrwy ra év cnogerrois grdooopeir. 

_ *) Vgl. dazu die Aussage des Schiilers des Origenes, des Bischofs Dio- 
nysius von Alexandrien (bei Euseb., h. e. VII, 10, 4), tiber die Ursache des 
Ausbruchs der valerianischen Verfolgung. Hier haben heidnische und christ- 
liche Beschwérer sich gegeniiber gestanden. Von diesen sagt Dionysius: 
»Hs gibt und gab unter ihnen viele, die durch ihre bloBe Gegenwart und 
ihren Blick, sowie schon durch Anblasen und durch ein Wort. die Blend- 
werke der bésen Geister zu zerstiren vermégen.* Auch sonst sind lokale 
Christenverfolgungen, ja sogar die groBe Diokletianische, so entstanden, dai 
die heidnischen Priester erklirten, die anwesenden Christen verhinderten 
durch ihre Gegenwart die heilbringenden Opfer u. s. w. 

®) Uber die gnostischen Dimonenbeschwirer hat er sich (VI, 39f.) noch 
besonders ausgesprochen. 
*) 8g. Bo 1668) 
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da® Christus all sein Wirken unter den Zweck, die Menschen zu bessern, 
gestellt hat.) Tun das die Zauberer? Aber eine ernste Mahnung an die 
Kirche und an die Christen lag doch in diesem Vorwurf des Celsus, den er 
nicht allein erhoben hat. Schon um die Mitte des 2. Jahrhunderts hatte ein 
christlicher Geistlicher gepredigt: ,Der Name des wahren Gottes wird durch 
uns Christen unter den Heiden verlistert; denn wenn wir die Gebote Gottes 
nicht erfiillen, sondern ein unwiirdiges Leben fiihren, so wenden sich die 
Heiden ab und listern und sagen, unsere Lehre sei nur ein neuer Mythus 
und Irrtum.‘*) Seit der Mitte des 2. Jahrhunderts wurde den Christen nicht 
selten zugerufen, sie seien Taschenspieler oder Schwarzktinstler, und gewi® 
nicht wenige unter ihnen trugen die Schuld an solchem Vorwurf.’) Die ,Be- 
sessenenheilungen*, von ungeistlichen Menschen als Metier betrieben, muBten 
bei aller Anziehungskraft, die sie besaBen (Tertull., Apol. 23: ,Christianos 
facere consuerunt“), auf Besonnenere doch auch abstoBend wirken. Allein 
wirkhche Aufklirung vermochte im 3. Jahrhundert niemand zu _bringen. 
Christen und Heiden verstrickten sich immer mehr in den Dimonenglauben, 
und wihrend sie in der Dogmatik und Religionsphilosophie den Polytheismus 
immer mehr verdiinnten und einen sublimen Monotheismus ausarbeiteten, 
versanken sie im Leben immer hiilfloser in die Abgriinde der ertriumten 
Geisterwelt. 


Drittes Kapitel. 
Das Evangelium der Liebe und Hiilfleistung.*) 


,lch bin hungrig gewesen, und ihr habt mich gespeiset; ich 
bin durstig gewesen, und ihr habt mich getrinket; ich bin ein 
Gast gewesen, und ihr habt mich beherbergt; ich bin nackend 
gewesen, und ihr habt mich bekleidet; ich bin krank gewesen, 
und ihr habt mich besuchet; ich bin gefangen gewesen, und ihr 
seid zu mir gekommen. Denn was ihr getan habt einem unter 
diesen meinen geringsten Briidern, das habt ihr mir getan.“ 

Diese Worte Jesu haben in seiner Gemeinde mehrere Gene- 
rationen hindurch so hell geleuchtet und so kriaftig gewirkt, 
daB man die christliche Missionspredigt auch als Predigt der 


1) §. z. B. III, 28 u. I, 68. 

2) II Clem. ad Kor. 13, 3: uidov tive zai mhevyy, 

8) Da®B die christlichen Exorzisten gewéhnlich ungebildete Leute waren, 

ibt Origenes selbst zu, betont aber wiederholt und ausdriicklich, daB keine 

Ae und Schwarzkunst angewendet werde, sondern einzig das Gebet 
,und so einfache Beschworungsformeln , da® sie auch der einfachste Mensch 
anwenden kann‘ (c. Cel. VII, 4: ovy ovderi negéoyp xa wayiny 1 paguea- 
xEvtind TModyuatt, GAka Morn EvYf xuL OQKWOGECW amhOVOTEQEIS HEL OOM HY 
Ddvcito ob ae hate abe Bisons! Jel. Comm. in Matth. XIII, 7 T. II 
p. 224 Lomm.). : ) 

4) Kine griindliche, aber gegen das ,Heidentum* ungerechte Darstellung 
hat Uhlhorn geliefert: ,Die christl. Liebestitigkeit in der alten Kirche* 
1. Aufl., 1882. Auch Griechen und Rimer kannten die Philanthropie. 
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Liebe und Hiilfleistung bezeichnen kann. Ja von hier aus 
erscheint die Verkiindigung vom Heiland und von der Heilung 
nur als ein Ausschnitt, wie denn auch die Worte: ,Ich bin krank 
gewesen, und ihr habt mich besuchet“, ein Glied in jener Kette 
von Spriichen sind. 

Unter den iiberlieferten Worten und Gleichnissen Jesu sind 
die, welche zur Liebe und Hiilfleistung ermahnen, besonders 
zahlreich, und auch manche Erzahlungen von ihm gehdéren hier- 
her.t) Aber jene Worte mégen noch zahlreicher oder sparlicher 
sein — dafi die Ermahnung zur Briiderlichkeit und zur dienen- 
den Liebe der Kern seiner Predigt gewesen ist, so oft sie das 
Verhaltnis von Mensch zu Mensch ins Auge fafit, steht fest, und 
daB er selbst diese Briiderlichkeit und dienende Liebe in sich 
und seinem Wirken dargestellt hat, war das Sicherste in dem 
Eindruck, den er hinterlassen hat. ,,Einer ist euer Meister; ihr 
alle aber seid Briider“. ,,Welcher unter euch will der Vornehmste 
werden, der soll aller Knecht sein; denn auch der Menschensohn 
ist nicht gekommen, daf er sich dienen lasse, sondern daf er 
diene und gebe sein Leben zur Bezahlung fiir viele.“ So sollte 
das Gebot der Nachstenliebe verstanden werden. Wie schranken- 
los es gilt, zeigt der Spruch: ,,Liebet eure Feinde, segnet die 
euch fluchen, tut wohl denen, die euch hassen, bittet fiir die, so 
euch beleidigen und verfolgen*); auf daS8 ihr Kinder seid eures 
Vaters im Himmel; denn er lift seine Sonne aufgehen iiber die 
Bésen und tiber die Guten, und la&t regnen iiber Gerechte und 
Ungerechte“. Selig sind die Barmherzigen“, ist der Grundton 
der Verkiindigung Jesu, und weil diese Barmherzigkeit vom 
Gréften bis zum Kleinsten, vom Innersten bis zum Auferlichsten 
reichen soll, so steht neben dem alles beherrschenden Spruch: 
»Vergib uns unsre Schuld, wie wir vergeben unsern Schuldigern®, 
der andere, in welchem des Bechers kalten Wassers nicht ver- 
gessen ist.*) Briiderlichkeit ist Liebe auf dem Fue der Gleich- 


*) Man erinnere sich vor allem des Gleichnisses vom barmherzigen 
Samariter und des neuen Begriffs vom ,Nichsten*, welches es bringt, sowie 
des Gleichnisses vom verlorenen Sohn; unter den ,»Geschichten* der vom 
reichen Jiingling. Das Hebrier-Evangelium hat die letztere besonders ein- 
drucksvoll erzihlt: ,Und es sprach der Herr zu ihm: Wie kannst du sagen, 
Ich habe das Gesetz und die Propheten gehalten, da doch im Gesetz ge- 
schrieben steht: ,Du sollst lieben deinen Niichsten als dich selbst?“ Und 
siehe, viele deiner Briider, Séhne Abrahams, liegen im Schmutze und sterben 
vor Hunger, und dein Haus ist voll von vielen Giitern, und niemals kommt 
etwas aus ihm heraus zu jenen.“ 

me Auch der Spruch: ,Fastet fiir eure Verfolger“, ist tiberliefert; s. Doctr. 
apost. 1. 
%) Matth, 10, 42. 
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heit; dienende Liebe ist Vergeben und Geben; keine Schranke 
soll ihr mehr gezogen sein. Dienende Liebe ist aber auch 
die Betaitigung der Liebe zu Gott. 

Indem Jesus selbst diese Liebe darstellte und Kraft und 
Leben werden lief, lernten seine Jiinger das Gréfte und Seligste, 
was in der Religion gelernt werden kann, nimlich an die Liebe 
Gottes glauben. Zum ,,Vater der Barmherzigkeit und Gott alles 
Trostes“ wurde ihnen das Wesen, das Himmel und Erde ge- 
schaffen hat — kein Schwanken gibt es dariiber-mehr in den 
apostolischen und altchristlichen Zeugnissen —, und nun erst trat 
in der Menschheit das Zeugnis hervor, dem nichts mehr tiber- 
geordnet werden kann: Gott ist die Liebe. Die erste grofe, 
einheitliche Zusammenfassung der neuen Religion, die, welche 
der vierte Evangelist gegeben hat, ist ganz und ausschliefilich 
auf die Liebe gestelli — ,,Lasset uns ihn lieben; denn er hat 
uns zuerst geliebt“; ,Also hat Gott die Welt geliebt“; ,,Hin neu 
Gebot gebe ich euch, daf ihr euch unter einander liebt“ —, und 
das GréBte, Gewaltigste und Tiefste, was der Apostel Paulus 
geschrieben hat, ist der Hymnus, der mit den Worten beginnt: 
Wenn ich mit Menschen- und Engelzungen redete und hitte 
der Liebe nicht, so wire ich ein toénendes Erz oder eine klingende 
Schelle“. Die neue Sprache, die den Christen auf die Lippen 
gelegt wurde, war die Sprache der Liebe. 

‘Es war nicht nur eine Sprache; es war Kraft und Tat: sie 
betrachteten sich wirklich als Briider und Schwestern und han- 
delten danach. Wir haben dafiir zwei vollgiiltige Zeugnisse aus 
heidnischem Munde. Daf sie dem Ende des 2. Jahrhunderts an- 
gehéren, macht sie um so wertyoller. Lucian sagt von den Chri- 
sten: ,Jhr erster Gesetzgeber hat ihnen die Uberzeugung bei- 
gebracht, daB sie alle untereinander Briider seien; sie entwickeln 
eine unglaubliche Riihrigkeit, sobald sich etwas ereignet, was 
ihre gemeinschaftlichen Interessen beriihrt; nichts ist ihnen als- 
dann zu teuer“'), und Tertullian bemerkt?): ,,Die Sorge fiir die 
Hiilflosen, die wir iiben, unsere Liebestitigkeit, ist bei unseren 
Gegnern zu einem Merkmal fiir uns geworden: ,Siehe nur‘, sagen 
sie, ,wie sie sich unter einander lieben* — sie selber hassen sich 
nimlich unter einander —, und wie einer fiir den andern zu 
sterben bereit ist‘; sie selber waren cher bereit, sich gegenseitig 
umzubringen.“*) Das Wort hatte sich also wirklich erfillt: ,,Da- 


1) Lucian, Peregrin. 13. 

2) Apolog. 39. 

3) Dazu Cacilius bei Min. Felix 9: ,An geheimen Merkmalen und Zeichen 
kennen sie sich und lieben sich fast vorher, ehe sie sich kennen.“ 
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bei wird jedermann erkennen, da ihr meine Jiinger seid, so ihr 
Liebe unter einander habt“. 

Das Evangelium wurde so zu einer sozialen Botschaft. Die 
Predigt, welche das innerste Wesen des Menschen ergriff, ihn aus 
der Welt herauszog und ihn mit seinem Gott zusammenschlof, 
war auch die Predigt von der Solidaritiéit und Briiderlichkeit. 
Das Evangelium, hat man mit Recht gesagt, ist im Tiefsten indi- 
vidualistisch und im Tiefsten sozialistisch zugleich. Seine Tendenz 
auf Assoziation ist nicht eine zufallige Erscheinung in seiner Ge- 
schichte, sondern ein wesentliches Element seiner Higenart. Es 
vergeistigt den uniiberwindlichen Trieb, der den Menschen zum 
Menschen zieht, und erhebt die gesellschaftliche Verbindung der 
Menschen tiber die Konvention hinaus in den Bereich des sittlich 
Notwendigen. Es steigert damit den Wert des Menschen und 
schickt sich an, diese gegenwiirtige Gesellschaft umzubilden, den 
Sozialismus, der da ruht auf der Voraussetzung widerstreitender 
Interessen, umzuwandeln in den Sozialismus, der sich griindet auf 
dem BewubBtsein einer geistigen Einheit und eines gemeinsamen 
Ziels. Dem grofen Heidenapostel hat das klar vor der Seele 
gestanden: in seinen kleinen Gemeinden, in denen jeder die Last 
des anderen trug, sah er im Geiste bereits eine neue Menschheit. 
und in dem Epheserbrief hat er dem einen jubelnd freudigen Aus- 
druck gegeben. Im wesenlosen Scheine hinter diesen Gemeinden 
lagen die Gegensiitze yon Juden und Heiden, Barbaren und Grie- 
chen, Vornehm und Gering, Reich und Arm. Eine neue Mensch- 
heit war vorhanden. Der Apostel schaute sie als den Leib Christi 
an, in welchem jedes Glied dem andern dient und jedes an seiner 
Stelle notwendig ist. In Stunden hoher Begeisterung nahm er im 
Blick auf diese Gemeinden, trotz ihrer Kiimmerlichkeiten und 
Schwachen, die Entwickelung yon Jahrtausenden vorweg.') 

Ks kann nicht unsere Aufgabe sein — denn es wiirde zu 
weit fiihren —, alle die Stellen aus den Schriften der drei ersten 
Jahrhunderte zu sammeln, wo zur Liebe und Hiilfleistung ermahnt 
wird, Allerdings wiirde uns bei solcher Sammlung manches Wert- 
yolle begegnen; wir wiirden sehen, da die Aufforderung zu 
schrankenlosem Geben, wie wir sie in Spriichen Jesu - finden, 
wiederholt worden ist; wir wiirden uns andererseits wundern, da 
die Stellen, die das Liebesgebot einschiirfen, nicht noch zahlreicher 
sind, und daf sie hinter den Mahnungen zur Askese so oft zuriick- 
treten, und wir wiirden an manchen Fassungen Ansto8 nehmen, 


*) Die Warnung vor Unbarmherzigkeit und der Tadel der Unbarmher- 
zigen innerhalb der Gemeinde haben freilich friihe beginnen mitissen; man 


sbegchha den Jakobusbrief (c. 4 u.5) und mehrere Abschnitte im Hirten des 
ermas, ; ny ran (a ie i 
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in denen die Begehrlichkeit nach ,Lohn“ fiir die Ubung der 
Barmherzigkeit recht ungeschminkt hervortritt.1) Allein die Lohn- 
sucht ist hier nicht unter allen Umstinden unsittlich, und die 
gréBere oder geringere Anzahl yon Ermahnungen ist nicht ent- 
scheidend. Entscheidend ist festzustellen, was wirklich auf dem 
Gebiete der Liebestitigkeit und Hilfleistung geschehen ist, und 
davon eine Ubersicht zu geben, wollen wir versuchen. Drei 
Stellen seien, um die Gesamtwirkungen zu charakterisieren, voran- 
gestellt. 


In dem offiziellen Schreiben, welches die rémische Gemeinde 
um das Jahr 96 an die korinthische gerichtet hat, wird der treff- 


1) Belege fiir alle diese Punkte findet man in der ganzen Litteratur 
von der ,Apostellehre‘ und dem Hirten des Hermas ab. Schrankenloses. 
Geben: Doctrin. apost. 1, 5f.: aavti 1@ aivotyti oe didov xai un anairer* 
nao. yao Féhe didoote 6 nario & tay Wiwy yaoiouctwy. waxceLos 6 diovs 
xaTa THY Evtodny* ad@os yao oti’ oval TH huuBdvorte’ Ee uéy ydo yosiary 
éyov haupdver wis, @I@0s Estar 6 dé un yosiay Exywr doce dlxny, iva ti 
huge nai sic ri* év ovvoyy dé yevouevoc eeracdjoerae negli wy Engage, zai 
ovx ekshevoera éxeidey utzous ov anod@ tov éoyaroy xodoavryy. Die oft. 
wiederholte Aufforderung zum schrankenlosen Geben steht mit dem Besitz- 
problem der alten Kirche und daher auch mit dem asketischen Problem in 
inniger Verbindung. Besitz oder gar Reichtum soll iiberhaupt nicht sein, 
sagte die Theorie fast von Anfang an; denn er gehdrt zu der Welt, der man 
entsagen soll. Die Hingabe von Mitteln fiir andere trat damit unter einen 
ganz neuen Gesichtspunkt: da man den Besitz los wurde, war an sich das 
Vorgeschriebene und Verdienstliche, gleichgiiltig war zunichst, wem man ihn 
gab. Aber in der Praxis stellte sich die Sache anders dar, und zu ihr leitete 
die Theorie selbst immer wieder an, weil sie das Prinzip der Frei- 
willigkeit nicht aufgegeben hat (auch in Jerusalem war der Versuch 
eines Kommunismus, wenn er tiberhaupt stattgefunden hat, dem Boden der 
Freiwilligkeit nicht entriickt). Durch das Prinzip der Freiwilligkeit wurde 
das der Liebe mit in Kraft erhalten. In der Praxis tibten nur einige wenige 
den vollkommenen Verzicht; sie galten als Heroen und Heilige. Die anderen 
befanden sich genau in derselben Lage, Stimmung und Sorge, in der sich 
noch heute ernste, opferwillige katholische Christen befinden; sie wurden 
vom asketischen und von dem Liebes-Motiv zugleich bestimmt. Diese Lage 
braucht daher nicht naher beschrieben zu werden. Der strengste Standpunkt 
kommt bei Hermas, Sim. I zum Ausdruck (s. 0. 8. 70f.). 

Uber den altchristlichen ,Kommunismus‘ hat man viel geschrieben. 
Auf dem Boden der groBen Heidenkirche hat er nie existiert; denn eine solche 
partikulare Erscheinung wie die der halbheidnischen karpokratianischen Sekte 
mit ihrem Kommunismus kommt nicht in Betracht. Der ménchische Kom- 
munismus wird aber nur ex abusu so genannt, gehdrt tibrigens nicht mebr 
hierher. Auch auf judenchristlichem Boden hat es keinen Kommunismus: 
gegeben — das Beispiel der Essener blieb also wirkungslos. Richtig Uhl- 
horn (a.a. 0. S. 68): ,Man kann sich die sog. Giitergemeinschaft nicht falscher 
vorstellen, als wenn man sich darunter eine Institution denkt, tthnlich der 
bei den Essenern und Therapeuten vorkommenden. Viel besser stellt man 
sich den Zustand als die Abwesenheit jeder Institution vor.‘ Kommunistisch 
klingende Anweisungen sind nicht ganz selten (s. z B. Barnab. ep. 19, 8, 
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liche Zustand geschildert, in welchem sich diese Gemeinde bis 
vor kurzem befunden hat (I Clem. 1.2). Die Schilderung bringt 
uns also das Idealbild einer christlichen Gemeinde, wie sie sein 
soll und wie es annahernd in Korinth verwirklicht war: ,,Wer 
wiire bei euch eingekehrt und hatte nicht euern tugendreichen 
und festen Glauben erprobt? wer eure besonnene und tiichtige 
christliche Frémmigkeit nicht bewundert? wer die glinzenden Er- 
weise euerer Gastfreundschaft nicht geriihmt und euer voll- 
endetes und sicheres Erkennen nicht hochgepriesen? Tatet ihr 
doch alles, ohne persénliche Riicksichten walten zu lassen; 
ihr wandeltet in Gottes Satzungen, eueren Vorgesetzten untergeben 
und eueren Altesten die geziemende Ehre erweisend. Die Jugend 
hieltet ihr an, ihren Sinn auf Bescheidenes und Wiirdiges zu 
richten. Die Frauen ermahntet ihr, alles mit tadellosem, wiirde- 
vollem und reinem Gewissen zu tun und ihren Mannern mit schul- 
diger Liebe entgegen zu kommen. Ihr lehrtet sie, in den Schranken 
des Gehorsams das Hauswesen wiirdig zu besorgen und allerwegs 
zichtig zu sein. Ferner wart ihr insgesamt demiitig, in kemem 
Stiick hoffirtig, lieber gehorsam als befehlend, lieber gebend 
als nehmend. Zufrieden mit den von Christus verliehenen 
Giitern und an ihnen festhaltend, bewahrtet ihr seine Worte zu 
tiefst im Innern, und seine Leiden schwebten euch vor Augen. 
Allen war so tiefer und reiner Frieden geschenkt und ein un- 
stillbares Verlangen nach Ubung der Wohltitigkeit. 
Tag und Nacht laget ihr im Wettstreit fiir das 
Beste der gesamten Bruderschaft, damit durch Barm- 
herzigkeit und Sorge die Zahl der Auserwaihlten Gottes ge- 
rettet werde. Ihr waret schlicht und arglos und truget einander 
nichts nach. Jedes Zerwiirfnis und jede Spaltung war euch ein 
Greuel. Ihr beklagtet die Fehltritte des Nachsten und 
beurteiltet seine Versehen gleich eureneigenen. Keine 


‘Tertull., Apol. 39), aber sie sind doch nicht so zu verstehen. Die hiiufige 
Formel ,,ovx éosis idva sive gebietet nur die Freigebigkeit und verbietet, 
das Vermégen nur zum eigenen Vorteil zu gebrauchen. 

Es ist oben gesagt worden, da das Prinzip der Freiwilligkeit in Bezug 
auf das Geben tiberhaupt und die Hdhe der Gaben nicht aufgegeben worden 
ist. Dieser Satz erleidet indes eine Einschriinkung. Zwar das Abendland 
kennt in unserer Periode, so viel ich sehe, das Gebot der Erstlinge und 
Zehnten noch nicht (Cyprian, de unit. 26, ist nicht so zu verstehen, als gelte 
das Zehntengebot); aber in einigen Gegenden des Ostens ist die Ubertragung 
des Erstlingsgebots uralt, s. die Apostellehre c. 13. Aus der Apostellehre ist 
es als apostolische Anordnung in alle orientalischen apostolischen Konsti- 
tutionen gekommen. Doch scheint es Origenes noch nicht als ein kirchliches 


Gebot anzusehen; er selbst aber hilt es fiir giiltic (in N h x my 
Jos. Nav. hom, XVII). eek me haere 5 
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Wohltat reute euch, und zu jeder guten Tat wart ihr 
bereit.“ 

Justin in seiner Apologie, dort wo er den christlichen Gottes- 
dienst darstellt, schreibt am Schlusse der Schilderung (c. 67): 
»Die Wohlhabenden und Willigen geben, ein jeder nach elgenem 
Ermessen, soviel er will, und das Gesammelte wird bei dem Vor- 
steher niedergelegt, und er unterstiitzt die Witwen und Waisen 
und die Bediirftigen, sei es die Kranken sei es die sonst Mangel 
Leidenden, und die Gefangenen und die zugereisten Fremden.“ 

Tertullian endlich (Apolog. 39) schreibt: , Wenn bei uns auch 
eine Art von Kasse vorhanden ist, so wird sie nicht etwa durch 
ein Aufnahmehonorar, was eine Art von Verkauf der Religion wire, 
gebildet, sondern jeder einzelne steuert eine mibige Gabe bei 
an einem bestimmten Tage des Monats oder wann er will, wofern 
er will und kann; denn niemand wird dazu genétigt, sondern 
jeder gibt freiwillig seinen Beitrag. Das sind gleichsam die 
Sparpfennige der Gottseligkeit. Denn es wird nichts davon fir 
Schmausereien und Trinkgelage oder nutzlose FreBSwirtschaft aus- 
gegeben, sondern zum Unterhalt und Begrabnis von Armen, von 
elterlosen Knaben und Midchen ohne Vermégen, auch fiir Greise, 
die nicht mehr aus dem Hause kénnen, ebenso fiir Schiffbriichige 
und wenn sich etwa Leute in den Bergwerken, auf den Inseln 
oder in Gefangenschaft befinden, wofern nur die Zugehérigkeit 
zar Genossenschaft Gottes die Ursache davon ist — diese werden 
Versorgungsberechtigte ihres Bekenntnisses.“ 

Im Folgenden werden wir, soweit es unsere Aufgabe ndétig 
macht, handeln: 

(1) Von dem Almosen iiberhaupt und seiner Verbindung mit 
dem Kultus und den kirchlichen Beamten. 

(2) Von der Unterstiitzung der Lehrer und Beamten, 

(3) Von der Unterstiitzung der Witwen und Waisen. 

(4) Von der Unterstiitzung der Kranken, Schwachen und 
Arbeitsunfahigen. 

(5) Von der Sorge fiir die Gefangenen und in den Bergwerken 
Schmachtenden. 

(6) Von der Sorge fiir die zu begrabenden Armen und die 
Verstorbenen iiberhaupt. 

(7) Von der Sorge fiir die Sklaven. 

(8) Von der Sorge bei grofen Kalamititen. 

(9) Von dem Arbeitsnachweis und dem Recht auf Arbeit in 
den Gemeinden. 

(10) Von der Sorge fiir die zugereisten Briider (Gastfreund- 
schaft) und fiir arme oder gefihrdete Gemeinden. 
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(1) Das Almosen iiberhaupt und seine Verbindung 
mit dem Kultus. 

Zur Freigebigkeit ist fort und fort ermahnt worden, und zwar 
soll das Haus die Stitte dieser Tugend und das tagliche Leben 
ihre Bewahrung sein. Von den apostolischen Mahnungen bis zur 
grofen Schrift Cyprians ,de opere et eleemosynis“ laiuft eine lange 
Kette von Einschirfungen. Die Bedeutung des Almosens fiir die 
religiése Haltung des Spendenden und die Aussicht auf Lohn im 
Jenseits ist dabei immer mehr gesteigert worden. Schon im 
Hirten des Hermas liest man dariiber viel, und im 2. Clemens- 
brief heiBt es: xaddy glenuootyyn Hs metdvoua Gyagtias, xgeioowy 
ynoteia moocevzis, ehenuootyyn 62 dupotéowy. Zu einem formlichen 
Gnadenmittel, dem einzigen, welches der Christ nach der Taufe 
noch besitzt, hat Cyprian das Almosen entwickelt*), ja noch mehr 
— er hat das Almosen als ein Schauspiel hingestellt, welches 
der Christ Gott darbietet.”) 

Diese Seite der Sache zu verfolgen und zu untersuchen, in 
welchem Grade dadurch das Almosen, das aus der Menschenliebe 
flieBen soll, gelitten hat, kann hier nicht unsere Aufgabe sein. 
Gewi® ist, daf viel, sehr viel privatim in den christlichen Ge- 
meinden gegeben worden ist. Den Heiden war das, wie wir 
bereits gehért haben, nicht unbekannt.*) 


1) De op. et eleem. 1: ,nam cum dominus adveniens sanasset illa quae 
Adam portaverat vulnera et venena serpentis antiqui curasset, legem dedit 
sano et praecepit ne ultra iam peccaret, ne quid peccanti gravius eveniret. 
coartati eramus et in angustum innocentiae praescriptione conclusi. nec haberet 
quid fragilitatis humanae infirmitas atque imbecillitas faceret, nisi iterum 
pietas divina subveniens iustitiae et misericordiae operibus ostensis viam 
quandam tuendae salutis aperiret ut sordes postmodum, quascumque con- 
trahimus, eleemosynis abluamus.‘ 

2) L.c. 21: ,Quale munus cuius editio deo spectante celebratur! si in 

gentilium munere grande et gloriosum videtur proconsules vel imperatores 
habere praesentes, et apparatus ac sumptus apud munerarios maior est ut 
possint placere maioribus — quanto inlustrior muneris et maior est gloria 
deum et Christum spectatores habere, quanto istic et apparatus uberior et 
sumptus largior exhibendus est, ubi ad spectaculum conveniunt caelorum 
virtutes, conveniunt angeli omnes, ubi munerario non quadriga vel consulatus 
petitur, sed vita aeterna praestatur, nec captatur imanis et temporarius favor 
vulgi, sed perpetuum praemium regni caelestis accipitur.“ 
: 5) Bei Clemens Alex. ist das Motiv der Menschenliebe hier stets das 
Ubergeordnete; s. das 3. Buch des Piidagogen und besonders das schéne Wort 
IH, 7, 39: xaduneg TOY Posctwy ooa mMépuxey PovEw cnavthovusvYa sic 10 
agxaioy avanwvEr Ustgoy, ovtws f usredoorc, ayah) pidavdquaias Indgyovoe 
AnH, KoWwwvovse trois Iupwot norod avlerar nédw xai niundarar. Klagen, 
da die Wohltitigkeit abnehme, bei Cyprian, de unit. 26: ,Largitas opera- 
tionis infracta est .... nunc de patrimonio nec decimas damus et cum ven- 
dere iubeat dominus, emimus potius et augemus.“ 
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Allein die alte Christenheit hat sich mit diesem privaten 
Almosenspenden nicht begniigt+), sondern sie hat, wie es scheint 
von Anfang an, eine Gemeindekasse (Tertull.: ,arca“) gebildet 
und die Liebestitigkeit auf das engste mit dem Kultus und den 
Gemeindeimtern verbunden. Das reiche Material, welches wir 
besitzen, gestattet es, folgendes Bild zu entwerfen: An jedem 
_ Sonntag (s. schon I Kor. 16, 2) oder einmal im Monat (Tertull.) oder 
auch, wann es beliebt wurde, brachte man in den Gottesdienst 
Gaben (Geld und Naturalien = ,,stips‘) und tibergab sie dem Vor- 
steher. Dieser legte sie auf den Tisch des Herrn nieder, sie waren 
damit Gott geweiht”); der Empfinger erhielt sie nun aus Gottes 
Hand. ,,Die Gnade und Menschenfreundlichkeit des Herrn ernahrt 
sie‘, schreibt der Bischof Cornelius (Euseb., h. e. VI, 43). Der 
Vorsteher bestimmte, wer die Gaben erhalten und wieviel ein 
jeder empfangen sollte. Er war dabei von den Diakonen beraten, 
die mit den Verhiltnissen aller méglichst vertraut sein sollten. 
Sie verteilten auch die Gaben, teils direkt am Schlu8 des Gottes- 
dienstes, teils trugen sie sie den Hilfsbediirftigen ins Haus. Zu 
den regelmifigen Selbstbesteuerungen — denn so mus man bei 
dem Prinzip der Freiwilligkeit, welches streng festgehalten wurde, 
die Darbringungen nennen — kamen auch noch auferordentliche 
Gaben. So héren wir z. B., daB, als Marcion in die rémische 
Gemeinde um das Jahr 139 eintrat (er kam aus Asien und war 
bereits Christ), er ihr 200000 Sestertien zum Geschenke brachte.*) 

Der Vorsteher scheint von Anfang an und stets so gut wie 
unbeschrinkt iiber die Gaben verfiigt zu haben‘); als ausfiihrende 
Organe hatten aber auch die Diakonen mit ihnen zu tun. Die 
Verantwortung war grof und auch die Versuchung zu Kigennutz 


1) Besonders hiufig ist empfohlen worden, sich Almosen abzusparen 
durch Fasten. So konnte auch der Arme es aufbringen. 8. Hermas, Simil. V; 
Aristides, Apol. 15: ,Und wenn bei ihnen jemand ist, der bediirftig oder arm 
ist, und sie nicht iiberfliissige Mittel haben, so fasten sie zwei oder drei 
Tage, damit sie den Armen erfiillen den Bedarf ihrer Nahrung‘, und Ap. 
Constit. V, 1 etc. (diese Praxis kommt auch in vorchristlicher Zeit vor). Sonst 
tritt bei der Frage, wie das Almosen zu beschaffen ist, hiiufig und von An- 
fang an der Hinweis auf die Arbeit ein, ja innerhalb der religidsen Be- 
trachtung ist dies fast der einzige Punkt, wo der Arbeit gedacht wird; 
s. Ephes. 4,28: ,Wer gestohlen hat, der stehle nicht mehr, sondern arbeite 
und schaffe mit den Hinden etwas Gutes, auf da® er habe zu geben 
dem Diirftigen.“ Barnab., ep. 19,10: did yewor cov egydoy sis Avtooy 
cucaeridy cov [gemeint ist das Almosen]. ; 

2) Uber das Verhiiltnis von ,stips“ und ,oblationes“ ist man noch nicht 
ins klare gekommen. Die Sache kann hier auf sich beruhen. 

3) §. dariiber unten. Sie wurden ihm wieder zurtickgegeben. 

4) Uber die Spuren einer Ausnahme in der sog. Apost. Kirchenordnung 
s. Texte u. Unters. I, 5 8. 12 ff. 8. 38. 


Harnack, Mission. 
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und Unredlichkeit; daher wurde die Ermahnung, Bischéfe (und 
Diakonen) sollen ,,apuddeyveo* sein, stets wiederholt. Erst in 
spiterer Zeit bildeten sich gewisse Grundsitze iiber die Verteilung 
der Gaben im groBen aus, von denen nicht abgewichen werden sollte. 

Dies System der organisierten kirchlichen Liebestatigkeit und 
die private Wohltatigkeit wirkten nebeneinander (aus den Schriften 
und Briefen Cyprians la8t sich das deutlich erkennen). Aber es 
konnte nicht ausbleiben, da diese durch jenes allmahlich gehemmt 
wurde; denn auf jenem lag in hdherem Grade der Glanz religidser 
Weihe, also, wie man tiberzeugt war, des gittlichen Wohlgefallens. 
Doch wurde an die private Wohltatigkeit in besonderen Fallen 
noch immer appelliert. Wir haben dariiber bei Cyprian, ep. 62, 
ein schénes Beispiel. Rasch wurden hier in der karthaginiensischen 
Gemeinde 100000 Sestertien (= 17—20000 Mark) aufgebracht.*) 

Die Anforderungen an die Gemeindekassen waren grof: wir 
werden das im Folgenden erkennen, wenn wir die einzelnen 
Gruppen derselben iiberschauen.’) 

(2) Die Unterstiitzung der Lehrer und Beamten. Der 
paulinische Grundsatz, dai die Regel: ,,Der Arbeiter ist seines 
Lohnes wert‘ auch yon den Missionaren und Lehrern gelte*), ist 
stets und ohne Schwanken in den Gemeinden eingehalten worden. 
Man zog aus ihm die Folgerung, daf die Lehrer auf einfachen 
Lebensunterhalt Anspruch erheben kénnen, und dieser Anspruch 
mu allen anderen Anforderungen an die Kasse stets vorangestellt 
worden sein. Als sich die Gemeinden stindige Beamte gewihlt 
hatten, nahmen auch diese an dem Recht, den Unterhalt fordern 
mu diirfen, teil, doch nur so weit, als sie in ihrem biirgerlichen 
Verdienst durch ihr Amt geschmilert wurden.*) Der Bischof 


‘) Besondere Kollekten, die der Bischof ausschreibt, s. Tert. de jej. 13. 
Hom. Clem. III, 71: dare yesia tivds ndgov meds 16 evayxaioy yévouto, uc 
of mavrEes ovupcddcode. 

*) Die rémische Gemeinde hatte im Jahre 250 ca. 100 Kleriker und 
1500 Hilfsbediirftige zu ernihren. Berechnet man die Jahreskosten fiir den 
Unterhalt eines Menschen auf 150 Mark (so berechnete sich ungefihr der 
Unterhalt eines Sklaven), so kommen wir auf die Summe von 240000 Mark 
jabrlich. Rechnen wir aber nur (mit Uhlhorn, a.a.O.1 S, 153) 60 rdémische 
Scheffel Weizen im Jahre auf die Person (& 90 Pfennige), so erhalten wir 
ca. 86.000 Mark. Man wird daher gewif sagen diirfen, da& um das Jahr 250 
der rémischen Gemeinde fiir Unterstiitzungen 100—200000 Mark (= 500000 
bis eine Million Sest.) zur Verfiigung standen. 

__ §) Paulus hat den Grundsatz sogar als eine Anweisung Jesu selbst be- 
zeichnet, s. 1 Kor. 9,14: 6 xviguos dutaéer trois t6 evayyéhuoy xavayyéhdovow 
&x Tov evayyediou bir. 

“) Ganz klar sehen wir in die Verhiltnisse nicht hinein, aber doch 
soweit, um das oben Gesagte erhirten zu kénnen. Die Gemeindebeamten 
brauchten ihren biirgerlichen Beruf zuniichst nicht aufzugeben, und soweit als 
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hatte auch hier diskretionare Gewalt und konnte fir sich selbst 
nehmen und den Presbytern und Diakonen geben, was er fiir gut 
und billig hielt; dem Lehrer (Missionar, Propheten) aber hatte 
er den vollen Tagesunterhalt zu geben. Daf sich daraus Mi8- 
stiinde entwickeln mubten, ist klar; da sie sich entwickelt haben 
und die Rechte mifSbraucht wurden, lernen wir aus der ,,Apostel- 
lehre“ und aus Lucian.') 

(3) Die Unterstiitzung der Witwen und Waisen.”) Uber- 
all wo in den altchristlichen Quellen Hiilfsbediirftige, die zu unter- 
stiitzen sind, genannt werden, stehen die Witwen und Waisen voran. 
Hs entsprach das der besonderen Not, in der eben diese sich im 
Altertum befanden, und es entsprach den ethischen Anweisungen, 
wie sie aus dem Judentum ins Christentum gekommen waren. 
Witwen und Waisen waren die Hiilfsbediirftigen xar’ éoy/y schon 
deshalb, weil sie nirgendwo fehlten. ,,Die rémische Gemeinde“, 
schreibt der Bischof Cornelius, ,,ernihrt 1500 Witwen und Hiilfs- 
bediirftige* (Euseb., h. e. VI, 43); nur die Witwen sind neben der 
allgemeinen Kategorie genannt. Die Witwen fiihrten einen be- 
sonderen Ehrentitel in den Gemeinden: ,,Altar Gottes‘‘*), und 


er ihnen Unterhalt bot, bestand kein Anspruch an die Gemeindekasse. Aber 
in gréBeren Gemeinden und im Laufe der Zeit wurde es immer schwieriger, 
einen biirgerlichen Beruf mit dem Gemeindeamt zu verbinden. Sehr lehr- 
reich ist eine Ausfiihrung in den clementinischen Homilien (III, 71), aus der 
hervorgeht, daSi von einigen die Unterhaltungspflicht in Bezug auf den 
Bischof und die Kleriker in Zweifel gezogen wurde. Der Verfasser schreibt: 
Zaxyaios [das war der Bischof] (ovos vay odos éaurdy coyorsty anodedwxss, 
zoikiay Eywv zai EavTO Uy evozohoy, OS dvvere uy dvaynalay mogilew 
toogyy; ovzl dé evhoyov gor mavras vas cov CHy cutov Meovoimy movEiy, ove 
CY GMEVOYTES avioy vcs ately, Tovto yg Meosuirovvtos EotLY wehhov dé 
reduynEeta Mud a TovTO moveiy Vnoorely. MHS dy GAO HES OU Jixny bepEsere, 
uy hoywwduevor or bus eotw 0 Eoydrys Tov uiodoo evcov ; el tu) heyévw 
1s* Ovzoty 6 dugecy nagaczedsls hoyos mrohetces ; Um] yevouto. Bt vis yg exw 
notey Civ AcBow, ovTOS monet TOV Adyor _ sé 08 un) Eyov tov ony Leow ge ated 
Toopijy, ws “ai oO HU QUOS Ehapev éy TE deinvous wal pthots, ovdév Eywy 0 &is 
adic mévta ExwY, OVX GUaETaVEl. exohov dus ouy Timdre [durch Honorar| TQE- 
apurégous xarnyytds, Jvaxdvous Zonoiuous, zryous ev PEprwxvics, Hi a Re 
éxxlynaias tvéxve. — Ein fester Monatsgehalt, wie ihn die Gemeinde es 
Theodotus ihrem Bischof Natalis aussetzte, wurde als anstéBig empfunden 
(s. den alten Bericht bei Euseb., h. e. V, 28). 


1) Naheres dariiber s. unten in dem Kapitel tiber die Missionare. 
2) Auch im Kirchengebet haben Witwen und Waisen ihren Platz un- 
i xy hinter den Kirchendienern. 

Shag anes ad Philipp. 4; Tertull. ad uxor. Wie Pseudo-Ignat., Tars. 9; 
Const. Apost. II, 26 (hier heifen auch die Waisen so, cf. IV, 3). Auf das 
Witweninstitut, welches sich schon in dem I Timotheusbriet findet und auch 
der Fiirsorge fiir die Witwen diente, gehe ich nicht ein. Die besondere Sorge 
fiir die Witwen sollte iibrigens auch die Wiederverheiratung, die man nicht 


gern sah, verhindern. * 
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selbst der Heide Lucian wubte, daB Witwen und Waisen bei den 
Christen im Vordergrund stehen.t) Der rechte Gottesdienst ist, 
Witwen und Waisen in ihrer Triibsal besuchen, sagt schon der 
Jakobusbrief (1,27), und Hermas beginnt seinen Tugendkatalog 
(Mand. VIII, 10) mit den Worten: zjgac bangereiy, depavods nal 
boteonuévovs émoxéntecda.”) In der Unterstiitzung der Witwen hat 
die alte Kirche unzweifelhaft einen wichtigen Beitrag zur Hebung 
der sozialen Lage der unteren Klassen geleistet.*) 

(4) Die Unterstiitzung der Kranken, Schwachen, Ar- 
men und Arbeitsunfihigen. Von der Heilung der Kranken 
ist bereits oben die Rede gewesen; wo Heilung nicht méglich 
war, sollte die Gemeinde sie unterstiitzen, unterstiitzen durch Trost 
— im Kirchengebet ist von Anfang an ihrer gedacht worden*) —, 
durch Besuche®) und durch Gaben (in der Regel Naturalien). 
Den Kranken stehen die ,,év Pdipers und die ,,~duvortes TH wuz 
(Herm. Mand. VIII, 10) sehr nahe, ferner auch die Hiilflosen und 
Arbeitsunfahigen — ,,senes domestici“ hebt Tertullian ausdriicklich 
hervor —, endlich iiberhaupt die Armen. Stellen hier anzufiihren, 


1) Peregr. 12. 

2) Merkwiirdig ist auch, wie Vis. II, 4, 3 die Witwen und Waisen hervor- 
gehoben sind. Aristides, Apol. 15: ,Von den Witwen wenden sie ihre Auf- 
merksamkeit nicht ab, und die Waisen befreien sie von dem, der sie verge- 
waltigt.“ — Beispiele, da Privatpersonen Waisenkinder in ihre Familien 
aufnahmen, fehlen nicht. So ist Origenes aufgenommen worden von einer 
christlichen Frau (Euseb. VI, 2), cf. Acta Perpet. et Felic. 15 und Const. 
Ap. IV, 1. Fir die Pflicht, Witwen und Waisen zu unterstiitzen, bringt 
Lactantius (Inst. VI, 12) noch ein besonderes Argument bei: Gott hat des- 
halb sie zu versorgen befohlen, da nicht jemand aus Riicksicht auf seine 
Lieben sich abhalten lasse, fiir die Gerechtigkeit in den Tod zu gehen, son- 
dern ohne Zégern und tapfer ihn iiber sich nehme, da er weif, da er seme 
Lieben Gott zuriickla®t, und daB ihnen niemals Schutz und Hiilfe fehlen wird.‘ 

8) Vgl. noch Hermas, Simil. I; V,38; 1X, 26. 27; X,4; Polyce. ep. 6, 1; 
Barnab. 20,2; Ignat., Smyrn. 6 (iiber die Hiretiker: wegi eydnne ov wéder 
aVUTOls, OV MEL YHOKS, OV MEQL CEPavod, ov mE FALBoUEVOL, ov MEQL DedEUEvoU 
7) Agdvuévov, ov mEQi mEewevtos 7 Dubwrvtos); Ignat., ad Polye. 4; Justin, 
Apol. I, 67; Clem. ep. ad Jacob. 8: rots uév oepavois nowtrytes ta yovéwy, 
tais dé yyous te dvdgor; Tertull., ad ux. I, 7.8. Das 3. und 4. Buch der 
Const. App. Pseudoclem. de virg. I, 12: ,Pulchrum et utile est visitare pu- 
pillos et viduas, imprimis pauperes qui multos habent liberos.“ In Bezug 
auf die empérende Unbarmherzigkeit mancher heidnischer, in Luxus ver- 
sunkener Damen vgl. das beiBende Wort des Clemens (Paedag. III, 4, 30): 
nadioy dé ovdé ngociervtae ogqavoy ai tots Wirraxodg xai tovs yagadeuovs 
EXTOEPOVGAL. 

4) §..I Clem. 59, 4. ‘ 

*) Tert. ad uxor. II, 4 (iiber die schwierige Lage einer Christin, die 
einen Heiden zum Mann hat): ,Wird er ihr es gestatten, StraBe fiir StraBe 


in fremde und grade in die firmsten Hiitten einzutreten, um die Briider zu 
besuchen ?“ 
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ist tiberfliissig: nicht nur die Mahnungen kehren immer wieder, 
sondern auch konkrete Beispiele sind ziemlich zahlreich, obschon 
unsere Quellen nur beiliufig und wie zufallig solche Falle er- 
wiihnen.') Diakonen, ,,Witwen‘ und Diakonissen (letztere gab 
es, wie es scheint, nur im Orient) waren fiir solche Tatigkeit ein- 
gesetzt. Von den Diakonen heift es in der Apostolischen Kirchen- 
ordnung: ,,Tater der guten Werke sollen sie sein, Tag und Nacht 
tiberall umherspihend, weder den Armen verachtend noch des 
Reichen Person ansehend; sie sollen den Notleidenden erkennen 
und ihn nicht von dem Anteil an der Gemeindekollekte ausschlieBen, 
die Vermégenden aber nétigen, zu guten Werken zuriickzulegen.“ 
Von den ,,Witwen wird (ebendort) gesagt, sie sollen den von 
Krankheiten heimgesuchten Frauen beistehen, und auch unter den 
Qualitiéten des Bischofs wird verlangt, daB er ,,p~iddatwyos‘ sei.) 
Hine alte Legende aus der Verfolgungszeit des Decius erzihlt, 
der Diakon Laurentius in Rom habe auf das Verlangen, die Schiitze 
der Kirche auszuliefern, die Armen als die einzigen Schitze be- 
zeichnet. Das war kiihn, aber doch nicht unwahr: das, was die 
Kirche besa, ist von Anfang an und stets als Armengut bezeichnet 
worden, und in den ersten Jahrhunderten war das noch keine 
Liige.*) Daf das Unterstiitzungssystem der Kirche trefflich war, 
einen tiefen Eindruck machte und viele gewann, dafiir liefert Julian 
der Apostat den besten Beweis. Er hat versucht, es in seiner 
kiinstlichen Schépfung, der heidnischen Staatskirche, einfach nach- 
zuahmen, um den Christen diese Waffe zu entreifen. Die Nach- 
ahmung gelang freilich nicht.*) 


1) Zu den Unterstiitzungen miissen auch die Agapen (Liebesmahle) ge- 
rechnet werden, denn die armen Leute konnten sich dort satt essen. Doch 
sind die Agapen schon in friiher Zeit rudimentiir geworden bez. ihrem Zweck 
entfremdet worden (I Kor. 11; Judas, ep. 12; Tertull., de jej. 17; die Ent- 
fremdung geschah auch durch einreibenden Luxus, wie man z. B. aus 
Clem., Paed. II, 1 und Tertull., Apol. 39, ersieht). Sie haben sich bis tiber 
den Anfang des 3. Jahrh. erhalten. — Dai die private Hiilfleistung oder gar 
die der Gemeinde nicht eintreten sollte, wenn die Familie im stande war, 
ein hiilfloses Glied zu unterstiitzen, ist selbstverstindlich, wird aber I Tim. 5,8 
so scharf vorgehalten, das man sieht, wie Versuche von Abwilzungen nicht 
gefehlt haben (,,80 jemand die Seinen, besonders seine Hausgenossen , nicht 
versorgt, der hat den Glauben verleugnet und ist iirger als ein Heide‘), ; 

2) Apost. Kirchenordn. in den Texten u. Unters. H, 5 8.8 ff Uber die 
weibliche Diakonie s. Uhlhorn, a. a. O. 8. 159 —171. 

$) Aller Not konnte natiirlich nicht gesteuert werden; von Christen, die 
bei Heiden Geld leihen miissen, spricht Tertull., de idolol. 23. Es scheint 
das doch nicht so selten gewesen zu sein. 

*) Uber die zu Unterstiitzenden wurde eine Matrikel gefiihrt (dies lait 
sich sicher erschlieBen). Allein diese Tatsache schon gab den Armen einen 
moralischen Halt: sie wuGBten, daB sie nicht unbeachtet blieben. — Fiir die 
Entscheidung der Frage, inwieweit die Christen auch Nicht-Christen unter- 
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(5) Die Sorge fiir die Gefangenen und in den Berg- 
werken Schmachtenden. In dem Tugendkatalog bei Hermas 
liest man an dritter Stelle: 2& dvayx@y Avteodadar tovs dovdovc 
10d Yeod. Unschuldige Gefangene gab es mancherlei, vor 
allem um des Glaubens willen Eingekerkerte und in Schuldhaft 
Befindliche. Auf beide sollte sich die Liebestatigkeit erstrecken. 
Zuniichst sollten sie besucht, getrdstet und durch Nahrungsmittel 
ihre Lage erleichtert werden.) Der Besuch der Gefangenen war 
regelmifig Pflicht der Diakonen — sie kamen dadurch éfters in 
eine -gefihrliche Lage —, aber auch die iibrigen Christen sollten 
sie tiben. Waren die Gefangenen um ihres Glaubens willen ein- 
gesetzt und waren es gar angesehene Lehrer, so war es nicht 
schwer, das Gebot zu erfiillen, ja viele setzten alles daran, um 
zu den Gefangenen zugelassen zu werden”); denn der Verkehr 
mit dem Konfessor galt als eine Heiligung. Man scheute sogar 
nicht Bestechungen der Gefangniswiirter*), um Einlaf zu erhalten, 
gute Mahlzeiten einzuschmuggeln und den Segen des Heiligen zu 
erflehen. Die Martyrergeschichten sind angefiillt von Erzaihlungen 
dieser Art; auch dem Lucian ist das nicht verborgen geblieben, 
und er macht auf Ungehérigkeiten aufmerksam, die dabei vor- 
kamen. Die christlichen Quellen bestiitigen das, und zwar be- 


stiitzt haben, besitzen wir kein gentigendes Material. Die Gemeindekasse 
war wohl ausschlieBlich fiir die Briider da; aber die private Wohltiitigkeit 
kann sich nicht auf die Glaubensgenossen beschriinkt haben. Bei gro®en 
Kalamitiiten haben nach sicheren Zeugnissen (s. u.) die Christen auch den 
Heiden geholfen und sogar ihre Bewunderung geerntet; also wird wohl auch 
sonst ihre hiilfreiche Hand nicht gefehlt haben; s. Paulus, Gal. 6, 10: eoyve- 
Cuesta 10 cyadoy Neds Mévtas, ucdiota dé 1190¢ TOUS OixElO’S TIS MLOTEWS. 
Tertull., Apol. 42: ,Unsre Barmherzigkeit gibt auf den Gassen mehr Geld 
aus als eure Religion in den Tempeln.‘ 


1) Hebr. 10, 34: roig decuious svvencdhjoare. 1 Clem. 59, 4 (Kirchengebet): 
Avtewous tovs Decuiovs uo. Ignat., Smyrn. 6: (es ist Pflicht zu sorgen) meg 
Jedeuevov 1) dehvugvov, Clem. ep. ad Jacob. 9: tots &y pvaaxaic enupatvouevor 
wo dvvaods Bondetre. Aristides, Apol. 15: ,Und wenn sie héren, daB einer 
von ihnen gefangen ist oder bedriickt wegen des Namens ihres Christus, so 
nehmen sie sich alle seiner Notdurft an, und wenn es méglich ist, da& er 
befreit werde, so befreien sie ihn.“ Von dem Jiingling Origenes wird erziihlt 
(Euseb. h.e. VI, 3): ,Er war mit den h. Mirtyrern nicht nur, so lange sie 
sich im Gefiingnis befanden und das Endurteil tiber sie noch nicht gesprochen 
war, zusammen, sondern auch wenn sie zum Tode gefiihrt wurden, und ging 
so voll des gréiten Freimuts den Gefahren offen entgegen.“ Tertull., ad 
mart. 1 ff. (sowohl die Kirche als die Mildtiitigkeit einzelner bringt den Ge- 
fangenen Nahrung). Acta Pass. Perpetuae 3. Petri Alex. ep. c. 2 (Lagarde, 
Reliq. jur. eccl. p. 64, 14f), c. 11 (p. 70, 1f.), ¢. 12 (p. 70, 20f.). 

*) S. die Thekla in den Acta Theclae und viele andere Beispiele, z. B. 
Tertull., ad uxor. II, 4. 


*) 8. die Thekla; Lucian, Peregr. 12; Epist. Lugd. bei Euseb. V, 1, 61. 
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sonders die der spiiteren Zeit'); aber schon in der montanistischen 
Kontroverse spielt die Frage eine Rolle, ob nicht dieser oder 
Jener angesehene Konfessor in Wahrheit em Schwindler gewesen 
ist, der Vergehungen wegen in den Kerker gewandert ist, aber 
die Sache so zu drehen verstanden hat, als sei er des christlichen 
Glaubens wegen gefangen gesetzt worden. Allein solche Mif- 
braéuche waren unvermeidlich und im ganzen gewif selten. Die 
Aufseher, selbst innerlich bewegt von der Haltung der Christen, 
gestatteten dfters aus freien Stiicken den Verkehr mit den Ge- 
fangenen (Acta Perpet.9: ,,Pudens miles optio, praepositus carceris, 
nos magnificare coepit intellegens magnam virtutem esse in nobis; 
qui multos ad nos admittebat, ut et nos et illi invicem refri- 
geraremus‘). 

Waren die christlichen Briider in die Bergwerke verurteilt, 
so lie{ man sie auch dort nicht aufer acht?): ihre Namen wurden 
genau aufgezeichnet; man suchte die Beziehungen zu ihnen fest- 
zuhalten; man bemiihte sich, sie frei zu bekommen®*), und man 
sandte Briider dorthin, um ihre Lage zu erleichtern, sie zu erbauen 
und zu stirken.*) Die Sorge der Christen fiir ihre Gefangenen 


1) §. Lucian, Peregr. 12. 13. 16 (,,késtliche Speisen“). Tertullian — am 
Ende seines Lebens, als er von grimmigem Has gegen die grofe Kirche 
erfiillt war — schreibt de jejun. 12: ,Eure Mode ist es freilich, fiir unsichere 
Martyrer in den Gefingnissen Garktichen zu errichten, damit sie nicht aus 
der Gewohnheit kommen, des Lebens nicht iiberdriissig werden und sich an 
der Schule der ihnen ungewohnten Entbehrungen nicht stofen. Bis zu dieser 
hatte es ja auch jener, euer jiingster Mirtyrer, der nicht einmal Christ war, 
noch nicht gebracht. Nachdem ihr ihn, den ihm bewilligten freien Gewahr- 
sam benutzend, eine Zeitlang gemistet hattet und er sich in allen méglichen 
Biidern, als wiren sie besser wie die Taufe, an allen Erholungsarten der 
feinen Welt, als wiiren dies die Heimlichkeiten der Kirche, und mit allen 
Reizen einer solchen Lebensweise, als stiinden sie tiber dem Ewigen, amiisiert 
hatte, aus dem Grunde, wie ich glaube, um kein Verlangen nach dem Tode 
za bekommen, so habt ihr ihm am letzten Tage, am Tage des Verhérs, in 
aller Friihe gewiirzten Wein eingegeben (um ihn gegen die Qualen zu be- 
tiiuben).“ 

2) §. Dionysius Cor. bei Euseb. IV, 23, der der rémischen Gemeinde ein 
leuchtendes Zeugnis ausstellt. 

3) Man vgl. die Geschichte, die Hippolyt (Philos. IX, 12) erzihlt: Der 
rémische Bischof Victor besitzt eine Liste aller nach Sardinien in die Bergwerke 
verurteilten Christen und bekommt sie wirklich durch die Intercession der 
Marcia bei dem Kaiser Commodus frei. 

4) Besonders schéne Beispiele hierftir in der Schrift Eusebs de mart. 
Palaest. fiir die Zeit der Diokletianischen Verfolgung. Agyptische Christen 
gehen bis in die entferntesten Bergwerke, selbst nach Cicilien, um ihre dort 
zu Zwangsarbeiten verurteilten Briider zu stirken und zu erbauen. Bei den 
Bergwerken in Phino wird eine férmliche Kirche eingerichtet. Vel. auch 
Ap. Const. V, 1: & tus Xovoriavos du TO dvomu Tod Xovotod ... KaTUxQLIy uno 
dospay sic... uétahhov, un nagidyte avror, GAM ex 10d KOMOV KEL TOD idgaros 
vuay néupare avI@ eg dvergogryy avtod nal gic ULoIodociay TWY GTEaTLWTMOY. 
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war so bekannt, daB (nach Eusebius X, 8) der letzte Kaiser, der 
vor Konstantin die Christen verfolgt hat, Licinius, ein Gesetz erlied, 
,,daB sich niemand gegen die Ungliicklichen in den Gefangnissen 
durch Darreichung von Speise menschenfreundlich zeigen oder 
derer, welche in Fesseln vor Hunger verschmachteten, sich er- 
barmen diirfe; ,auch war“, fihrt Eusebius fort, ,,diesem Gesetz 
noch die Strafbestimmung beigesetzt, daS die Mitleidigen das 
gleiche Geschick mit den Bemitleideten haben, und diejenigen, 
welche den Ungliicklichen einen menschenfreundlichen Dienst er- 
wiesen, in Fesseln und in das Gefaingnis geworfen werden und 
die gleiche Strafe wie jene erdulden sollten.* Dieses direkt gegen 
die Christen gerichtete Gesetz zeugt sicherer als alles andere von 
der Sorge der Christen fiir ihre Gefangenen, mag dabei auch 
manches untergelaufen sein, was der Staat nicht dulden durfte. 

Aber nicht nur die Lage der Gefangenen zu erleichtern ver- 
suchte man, sondern auch sie loszukaufen. Fille dieser Art bei 
Schuldgefangenen miissen nicht ganz selten gewesen sein — leider 
ist uns das Urteil erschwert, weil wir haufig nicht sicher entscheiden 
kénnen, ob von Gefangenen oder von Sklaven die Rede ist, denen 
der Loskauf galt. Jedenfalls wurde das Loskaufen fiir ein besonders 
gutes und Gott wohlgefilliges Werk betrachtet; es scheint aber 
niemals von Gemeinde wegen unternommen worden zu_ sein, 
sondern blieb stets dem Edelmut Privater iiberlassen, und einzelne 
haben dabei wahrhaften Heroismus bewiesen.') 

(6) Die Sorge fiir die zu begrabenden Armen und die 
Verstorbenenitiberhaupt. Daf aus der Gemeindekasse das Be- 
gribnis armer Briider bestritten wurde, sagt Tertullian (s. 0. 8. 111), 
und Aristides (Apol. c. 15) bestitigt es, aber als Ubung privater 


1) Herm., Sim. 1: eyti cyed@y cyogdtere Wuyes PBoukvas, xem TH¢ 
duvatog éotiv, Sim. X, 4, 2f, 1. Clem.55, 2: enuoréuede modhovs ev I ULY TLE OL 
Jedwxoras Eavtovs sts deouc, onwes ErEQoUS Avtowoorte’ oAhol &aevrovs eEEdmxay 
elc dovheiay, xei Aupdvres vas tiucs ator Erégovs Ewourcay. Const. App. IV, 9: 
td &x Tod Iixaiov xom0v eIooilousva yorjuata diercéocete diaxovodytes Eis 
dyogaouovs tov cyiwy, Ovouevor Jovdous xei aiyuchwdrous, Deculovs, eanosato- 
uevous, rxovtas & xecedixns xrd., ef. V,1,2. Auf die Befreiung aus der 
Schuldhaft bez. auf die Verhiitung derselben durch mildtiitige Briider bezieht 
sich eine Ausfiihrung Tertullians de idolol. 23. — Als numidische Riuber 
Christen weggeschleppt hatten, sammelte die karthaginiensische Gemeinde 
schnell ein Lésegeld von 100000 Sestertien und erklirte sich zu weiteren 
Hiilfleistungen bereit (Cypr., ep. 62). Als die Gothen in Kappadocien Christen 
um das Jahr 255 geraubt hatten, sandte die rémische Gemeinde Beitriige zum 
Loskaufen derselben (Basil., ep. 70 ad Damas.). Uber beide Fille s. unten. 
Das Loskaufen der Gefangenen gilt auch in der Folgezeit als ein gutes Werk 
von besonderem Werte. Le Blant hat mehrere gallische Inschriften des 4. 
und 5, Jahrhunderts publiziert, in denen dem Verstorbenen nachgeriihmt wird: 
»tr hat die Gefangenen losgekauft.« 
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Hiilfleistung: ,,So oft aber einer von ihren Armen aus der Welt 
geht und ihn irgend einer von ihnen sieht, so nimmt er sich nach 
Kraften seines Begribnisses an.‘ Welche Bedeutung in jener 
Zeit ein ehrliches Begraibnis hatte und wie schmerzlich die Aus- 
sicht war, ein solches entbehren zu miissen, ist bekannt. Die 
christliche Gemeinde kam hier einer Gesinnung entgegen, die auch 
bei ihren Gegnern wie eine Pflicht der Humanitét empfunden 
wurde. Uber irdische Schmach sollten sich die Christen erhaben 
fiihlen, aber nicht, wie es sich geziemt, bestattet zu werden, war 
auch ihrer Empfindung etwas Schreckliches. Speziell die Diakonen 
hatten die Sorge dafiir, dai jeder anstindig begraben werde 
(Const. Ap. III, 7).1) An diesem Punkt ging man auch iiber die 
Grenzen der Bruderschaft im gegebenen Fall hinaus. ,,Wir werden 
es nicht dulden“, schreibt Lactantius”), ,,daS das Bild und Geschépf 
Gottes den wilden Tieren und Végeln als Beute hingeworfen wird, 
sondern werden es der Erde zuriickgeben, von der es genommen 
ist, und auch an einem unbekannten Menschen das Amt seiner 
Verwandten erfiillen, an deren Stelle, wenn sie fehlen, die 
Humanitat tritt.““?) — Hierher muf aber auch die Sorge fiir den 
spiteren Zustand der Verstorbenen gerechnet werden: auch sie galten 
z. T. noch immer als Hiilfsbediirftige und der Unterstiitzung Fiahige. 
Man brachte in ihrem Namen und zu ihrem Seelenheile Oblationen 
dar, die als wirksame Fiirbitten galten, und diese uralte Sitte hat 
unzweifelhaft eine grobe Bedeutung im Leben gehabt, vielen 
besorgten Angehérigen Trost gebracht und die Anziehungskraft 
des Christentums besonders erhdht.*) 

(7) Die Sorge fiir die Sklaven. Hine »oklavenfrage“ hat 
man der alten Kirche zu Unrecht beigelegt. Die alten Christen 


1) Sogar ein gewisser Luxus war an diesem Punkte den Christen ge- 
stattet; s. Tertull., Apolog. 42: ,Wenn sich aber Arabien tber uns beklagen 
sollte [da® wir diesem Lande nichts zu verdienen geben], so mégen die Sabiier 
wissen, da® eine teurere und bessere Sorte ihrer Ware beim Begriibnis von 
Christen wahrhaft verschwendet wird, als die ist, von der man den Gétzen 
riiuchert.“ Zum richtigen Begriibnisse gehérte auch, dafs man bei seinen 
Glaubensgenossen ruhte. 


2) Instit. VI, 12. 

8) Die Frage nach dem Verhiltnis der Gemeinden zu den collegia tenu- 
iorum (collegia funeraticia) kann hier ausscheiden; sie ist tibrigens auch in 
dem letzten Jahrzehnt mehr zuriickgetreten, da wirklich aufklirendes Licht 
in Bezug auf die Lage der Gemeinden aus ihnen nicht gekommen ist, so ein- 
leuchtend die Konstruktion scheint, da& die Rechte, welche jene Kollegien 
erhalten hatten, zeitweilig auch den Christen zugut gekommen sind; s. 
Neumann, Rémischer Staat und Kirche I 8. 102 ff. 

4) Tertullian ist fiir uns der ilteste Zeuge dieser Sitte, die nicht ohne 
Einflu8 des Heidentums entstanden ist, wenn sie auch eine Wurzel im 
christlichen Kultus selbst haben mag. 
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beurteilten die Sklaverei nicht schlechter und nicht besser als den 
Staat und die Rechtsverhiiltnisse*); sie haben nicht daran gedacht, 
an der Aufhebung des Staats zu arbeiten, und es kam ihnen nicht 
in den Sinn, aus humanen oder verwandten Motiven die Sklaverei 
aufzuheben — auch nicht in ihrer eigenen Mitte. Bereits die 
neutestamentlichen Briefe setzen voraus, daf christliche Herrn 
Sklaven haben (nicht nur, da heidnische Herrn christliche Sklaven 
haben) und geben keine Anweisungen, dies Verhaltnis zu aindern. 
Die Sklaven werden vielmehr zur Treue und zum Gehorsam ernst- 
lich vermahnt.’) 

Dennoch wiirde man unrichtig urteilen, wollte man behaupten, 
daf das alte Christentum gleichgiiltig gegen die Sklaven und ihre 
Lage gewesen wire, vielmehr hat es ihnen seine Sorge zugewandt 
und auf ihre Lage eingewirkt. Es ergibt sich das an folgenden 
Punkten: 


(a) Die bekehrten Sklaven und Sklavinnen wurden in reli- 
giéser Hinsicht als Briider und Schwestern in vollem Sinne an- 
erkannt; ihr Stand in der Welt wurde dem gegeniiber als etwas 
Gleichgiiltiges beurteilt *), 

(b) sie nahmen deshalb an den Rechten der Gemeindeglieder 


1) Die Apostellehre (c. 4, 11) gebietet sogar den Sklaven, ihren (christ- 
lichen) Herrn ws téam deod zu gehorchen. 


*) Die Stellen in den paulinischen Briefen sind bekannt, s. auch den 
I. Petrusbrief. Paulus hat die Freilassung des Sklaven Onesimus im Philemon- 
brief weder verlangt noch erbeten. Die Stelle I Kor. 7, 20f. (éxaoroc év ti 
zhjoer n exandn, év cavtn usvétw. dovhog exdyjIns; uy cor ushétw* GAR el xe 
Jvvaca ehevteoos yevéodar, uchhoy yornoc.) kann nur so verstanden werden, 
das der Apostel den Sklaven riit, sogar die Méglichkeit der Freilassung nicht 
za benutzen. Die Standesiinderung wiirde ihren Sinn — das scheint die 
Meinung zu sein — auf Irdisches ablenken. Ob man aus der Stelle heraus- 
lesen darf, da® christlichen Sklaven christlicher Herren die Miglichkeit frei 
zu werden hiufiger als anderen geboten war, ist sehr zweifelhaft. 

*) So nach dem Vorgang des Paulus andere, z. B. Tatian, Orat. 11; 
Tertull., de corona 13; Lactant., Instit. V, 15: die Gegner sagten: ,Auch bei 
euch sind Herren und Sklaven; wie steht es also mit eurer Gleichheit 2?“ 
Antwort: »alia causa nulla est cur nobis invicem fratrum nomen impertiamus 
nisi quia pares esse nos credimus. nam cum omnia humana non corpore sed 
spiritu metiamur, tametsi corporum sit diversa condicio, nobis tamen servi 
non sunt, sed eos et habemus et dicimus spiritu fratres, religione conservos.* 
De Rossi (Bullett. 1866 p. 24) macht darauf aufmerksam, da@ sich in christ- 
lichen Sepulkralinschriften niemals die Bezeichnung ,Sklave“ finde. Ob das 
zufiillig ist oder absichtlich, mu® ich dahingestellt sein lassen. — Pflicht 
christlicher Herren, ihre Sklaven im Christentum zu unterweisen, s. Aristides, 
Apol. 15: ,Die Sklaven und Sklavinnen unterweisen sie, da@ sie Christen 
werden, wegen der Liebe, die sie zu ihnen haben; und wenn sie es geworden 
sind, nennen sie sie Brtider ohne Unterschied.“ 
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in vollem Umfange teil; Sklaven konnten auch Kleriker werden, 
ja sogar Bischéfe *), 


(c) als Persénlichkeiten (in sittlicher Hinsicht) sollten sie 
ebensohoch geschiatzt werden wie die Freien: die Geschlechtsehre 
und Schamhaftigkeit der Sklavinnen sollte nicht verletzt, den 
Sklaven sollten dieselben Tugenden zugemutet werden wie den 
Freien, deshalb aber auch dieselbe Wertschitzung ihrer Tugen- 
den gelten?”), 


(d) die Herren und Herrinnen wurden eindringlich ermahnt, 
alle ihre Sklaven human zu behandeln, christlichen Sklaven gegen- 
iiber aber nicht zu vergessen, daf sie ihre Briider seien*); um- 
gekehrt wird den christlichen Sklaven gesagt, da sie ihre christ- 
lichen Herren nicht verachten, d. h. sich ihnen nicht gleich stellen 
sollen *), 


(e) Freilassung der Sklaven hat als ein riihmliches Werk 


1) Der rémische Presbyter-Bischof Pius, Bruder des Hermas, muS dem 
Sklavenstande angehért haben; der rémische Bischof Kallist war urspriinglich 
Sklave. Vgl. den 80. Kanon von Elvira: ,Prohibendum ut liberti, quorum 
patroni in saeculo fuerint, ad cleram non promoveantur.* 

2) Hier ist in den Martyrerakten ein reiches Material zu finden; erinnert. 
sei besonders an Blandina, die lugdunensische Miartyrerin, und an Felicitas 
in den Akten der Perpetua. Unter den. ,heiligen Martyrern‘ der Kirche sind 
nicht wenige Sklaven. Wer wiirde, wenn es nicht im Texte stiinde, ahnen, 
da® Blandina eine Sklavin ist, sie, die von der ganzen Gemeinde hochverehrt 
wird und die so edle Ziige triigt! — Man vgl. tibrigens auch die BuBgesetzgebung 
gegen die pfiffigen christlichen Herren, die in der Diokletianischen Verfolgung 
ihre christlichen Sklaven gezwungen hatten, fiir sie zu opfern (Kanon 6u.7 
des Petrus Alex. bei Routh, Reliq Sacr. IV p.29f.): die Herren sollen 3 Jahre 
BuGe thun, zal we vaozxouvdmevot nal Wo KATAVaYREOUYTES TOUS owodovdous 
Sioa, re Oy MapaxovourtEs Tov Gnoor6hov ta avta Séhovtos movsiy TovS 
deon6ruc tots Jovhows, aviévtas ty anethyjy, etddtas, pyoir, ote xeel Yuav xe 
«arav 6 xigus eoiw ty ovgavols, xuk npoowmolywie mag’? avt@ ove tour 
(Ephes. 6, 9; es folgt Koloss. 3, 11)... cxoneiv opEhovaw 0 xarEipydouyto 
Sehijoavtes Ty Weyiy éavivoy owoc, of trove cvvdovhors judy édxdourtes Ent 
eldwhohargeiay Ivvauevors zai adbrois expuyeiv, et 10 dixavoy xel tiv toornte 
your adbtois MupaazortEs, Ws Méhiy O dnootokos Aéyer (Koloss. 4,1). Den ver- 
fiihrten Sklaven wird in diesen Fallen nur eine einjihrige Bube auferlegt. 
Umgekehrt zeigt Tertull., de idolol. 17, da man an den Mut und die Be- 
kenntnistreue christlicher Sklaven und Freigelassener dieselben Anspriiche 
stellte wie an die der Vornehmen. Sie sollen, wenn ihre heidnischen Herren 
Opfer darbringen, denselben keinen Wein darreichen und keine Formel mit- 
sprechen. Thun sie es doch, so sind sie der Idololatrie schuldig. 

8) Da® christliche Herren auch heidnische Sklaven hatten, ist durch 
eine lange Reihe von Zeugen vom lugdunensischen Brief an bezeugt. Denun- 
tiationen christlicher Herren durch diese Sklaven und Verleumdungen der 
christlichen Gottesdienste mtissen nicht ganz selten gewesen sein. 

4) So schon I. Tim. 6, If Das ist ein Beweis, da®B das Christentum von 
christlichen Sklaven in manchen Fallen ,miBverstanden* worden sein mui. 
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wahrscheinlich von Anfang an gegolten'), sonst hatte der An- 
spruch christlicher Sklaven auf Freilassung nicht entstehen kénnen; 
einen solehen Anspruch — zumal an die Gemeindekasse — hat 
aber die alte Kirche nicht anerkannt, sondern ausdriicklich zuriick- 
gewiesen; doch hat sie in einigen Fallen Sklaven aus der Ge- 
meindekasse freigekauft.*) Sie beurteilte eben das Herrenrecht 
tiber die Sklaven an sich nicht als ein siindiges, sondern sah in 
der Sklaverei einen natiirlichen Stand. Anderungen in dieser 
Beziehung stammen nicht aus dem Christentum, sondern aus all- 
gemeinen moralphilosophischen Erwigungen und wirtschaftlichen 
Nétigungen. 

DaB leider auch in den christlichen Gemeinden, namentlich 
im 3. Jahrhundert, Beispiele empérender Hirte und Grausamkeit 
gegeniiber den Sklaven vorgekommen sind, lehrt uns neben an- 
deren Zeugnissen vor allem ein Kanon der um das Jahr 300 ge- 
haltenen Synode von Elvira.®) 

(8) Die Sorge bei grofen Kalamitaiten. Schon im 
Hebriaerbrief (c. 10, 32ff.) wird eine Gemeinde dafiir gelobt, wie 
sie sich in einer grofeu Verfolgung und Not herrlich bewihrt hat, 
bewaihrt durch Sympathie und Fiirsorge. Ermahnungen an die 
christlichen Briider, sich in besonderen Kalamitiiten besonders 
tichtig und aufopfernd zu erweisen, begegnen seitdem nicht selten: 
aber nicht nur Ermahnungen, sondern auch Zeugnisse, da die 
Ermabnungen gefruchtet haben. Auf die Fille, in denen die Ge- 
meinden Schwestergemeinden, auch weit entfernten, geholfen haben, 
ist hier noch nicht einzugehen — sie werden sub Nr. 10 aufge- 


1) Zweifellose Belege fehlen freilich. 

*) Aus dem Brief des Ignatius an Polykarp (c. 4) folgt beides: (1) da® 
Loskauf von Sklaven aus den Mitteln der Gemeindekasse stattgefunden hat, 
(2) das ein Anspruch nicht anerkannt wurde: dovdous xai dovaac lu) UEonparet* 
Chae unde evtoi grvovotodwoer [christliche Sklaven konnten leicht die Be- 
scheidenheit ihren christlichen Herren gegentiber verlieren], Ga ets doEay 
seov ndgoy dovievérwouy, ive xgeittovos Ehevdegias dnd deod wywouw' TD) 
EQdtMGaY CHO 10d xoLWod EhevteQododcl, ive uy Dodhow ekoedaow enuduutas. 

*) Kanon 5: ,Si qua femina furore zeli accensa flagris verberaverit 
ancillam suam, ita ut intra tertium diem animam cum cruciatu effundat ete.“ 
Von Herren und Sklaven handeln auch can. 41. — Auf die Erlaubnis des 
rémischen Bischofs Kallist, dafé Matronen geschlechtliche Verbindungen mit 
Sklaven schlieBen kénnen, wird in diesem Zusammenhang nicht einzugehen 
sein; denn diese Erlaubnis war durch die Riicksicht auf die heiratslustigen 
vornehmen Frauen motiviert, nicht aber durch die Riicksicht, die Sklaven 
als gleichberechtigt anzuerkennen (Hippol., Philos. IX, 12: xi yuvetiy éné- 
Teewer, &¢ cvevdoor siey xai rhixia ye éxxaiowto cvacie i éavtay c&iav uw) 
Bovdowto xadugsivy Jie tO vouiuws yaunHjiver, byew éva by ey “ionowrres, 
ovyxottoy, site olxétyy, sive elevdeooy, xal todtoy zolvew dyti évdeds un vouw 
yeyuunuervny). 
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wiesen werden —, aber einige Beispiele in Bezug auf Kalamititen 
in der eigenen Mitte mégen hier stehen: 

Als in Alexandrien die Pest wiitete (um d. J. 259), schrieb. 

der Bischof Dionysius (Euseb., h. e. VI, 22): Die meisten unserer 
Briider schonten aus groBer Niichstenliebe ibre eigene Person 
nicht und hielten fest aneinander. Furchtlos besuchten sie die 
Kranken, bedienten sie sorgfiltig, pflegten sie um Christus willen 
und schieden freudigst zugleich mit ihnen aus dem Leben . 
Ja viele starben selbst, nachdem sie anderen durch ihre Pflege 
die Gesundheit wieder verschafft und deren Tod gleichsam auf 
sich verpflanzt hatten . . . Auf diese Weise starben die Edelsten 
unserer Briider, einige Presbyter, Diakone und hochgefeierte 
Laien . . . Bei den Heiden aber fand das gerade Gegenteil statt. 
Sie stieBien diejenigen, welche zu erkranken begannen, von sich, 
flohen von den Teuersten hinweg, warfen die Halbtoten auf die 
Strabe hin und lieBen die Toten unbeerdigt liegen.“ 

Ahnliches wird uns yon Cyprian bei der Pest in Karthago 
berichtet; er ruft dem Heiden Demetrian (c. 10) zu: »pestem et 
luem criminaris, cum peste ipsa et lue vel detecta sint vel aucta 
crimina singulorum, dum nec infirmis exhibetur misericordia et 
defunctis avaritia inhiat ac rapina. idem ad pietatis obsequium timidi 4), 
ad impia lucra temerarii, fugientes morientium funera et adpetentes 
spolia mortuorum.“ Wie er aber selbst ermahnt hat, zeigt seine 
Schrift ,de mortalitate“, und wie er gehandelt und durch sein 
Beispiel auch andere Christen entflammt hat, berichtet sein Bio- 
graph Pontius (Vita 9ff.): ,adgregatam primo in loco plebem de 
misericordiae bonis instruit. docet divinae lectionis exemplis . . . 
tune deinde subiungit non esse mirabile, si nostros tantum debito 
caritatis obsequio foveremus: eum enim perfectum posse fieri, qui 
plus aliquid publicano vel ethnico fecerit, qui malum bono vincens 
et divinae clementiae instar exercens inimicos quoque dilexerit . . . 
Quid Christiana plebs faceret, cui de fide nomen est? distributa. 
sunt ergo continuo pro qualitate hominum atque ordinum ministeria 
[also organisierte Hilfleistung]. multi qui paupertatis beneficio 
sumptus exhibere non poterant, plus sumptibus exhibebant, compen- 
santes proprio labore mercedem divitiis omnibus cariorem . 
fiebat itaque exuberantium operum largitate, quod bonum est ad 
omnes, non ad solos domesticos fidei. “ 

Ganz ahbnlich héren wir bei der grofen Pest z. Z. des Maximinus 
Daza von dem titigen Mitleid und der selbstverleugnenden Liebe 
der Christen auch in Bezug auf Andersgliubige (Euseb., h. e. IX, 8): 


1) Cf. Cypr. per Pont. 9: ,iacebant interim tota civitate vicatim non. 
jam corpora, sed cadavera plurimorum.“ 
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»Sie zeigten sich damals allen Heiden im hellsten Lichte; denn 
die Christen waren die einzigen, welche inmitten so vieler und so 
grofer Drangsale ihr Mitgefiihl und ihre Menschenliebe durch die 
Tat selbst bewiesen. Die einen beschiiftigen sich Tag fir Tag 
mit der Pflege und Bestattung der Leichen (es gab unzihlige, 
um welche sich sonst niemand kiimmerte); die anderen ver- 
sammelten die in der ganzen Stadt von Hunger Gequalten 
an einem Orte und teilten unter alle Brot aus. Als dies 
bekannt wurde, pries man den Gott der Christen und bekannte, 
da8 sie allein die wahrhaft Frommen und Gottesfiirchtigen seien, 
weil sie es durch die Tat selbst bewiesen.“ 

Man darf gewif annehmen, daf solche Fille, wie ja auch 
Eusebius sagt, auf die Nichtchristen einen tiefen Eindruck machten 
und die Propaganda miichtig beférderten. 

(9) Arbeitsnachweis und Recht auf Arbeit in den 
Gemeinden. Das Christentum verbreitete sich zuerst haupt- 
sichlich unter der hart arbeitenden Bevélkerung und hat diese 
gwar nicht ,die Wiirde der Arbeit“ oder ,,die hohe Befriedigung, 
welche die Arbeit gewihrt“ gelehrt, wohl aber die Pflicht zu 
arbeiten ihnen eingeschirft.') ,, Wer nicht arbeitet, soll auch nicht 
essen“ (II Thess. 3, 10). Da® die Unterstiitzungspflicht ihre Grenzen 
an der Arbeitsfihigkeit hat, ist immer wieder gepredigt worden. 
Die Beobachtung, da Briider in ein aufgeregtes, arbeitsscheues 
Treiben gerieten, mute man bald machen, auch die andere, 
schmerzlichere, dafi arbeitsscheueBriider die Mildtitigkeit in eigen- 
niitziger Weise auszubeuten suchten. Die Sache war so bekannt, 
daf in der kurzgefabten ,, Apostellehre“ Vorkehrungen gegen solche 
Versuche getroffen sind und da Lucian es als einen charakteri- 
stischen Zug im Bilde der Christen bezeichnet, sie lieben sich in 
ihrer Bruderliebe von abgefeimten Schwindlern leicht betriigen.*) 

Jedenfalls kann man dem Christentum nicht den Vorwurf 
machen, es habe den Bettel gro ziehen wollen und die Pflicht 
der Arbeit unterschitzt.*) Selbst den Vorwurf ,infructuosi in 
negotiis“ zu sein, wollte Tertullian nicht auf den Christen sitzen 
lassen: ,, Wie? Leute, die mit euch zusammenleben, Leute von 


1) Als eine stille Unterstré i i i i 
s iterstrémung verbreitete s 
fis toy omni ON mung verbreitete sich aber doch die Maxime, 
we e Hingebung an das Heilige — ,der himmlische Vater wird uns 
ee wie er die Végel erniihrt und die Lilien kKleidet* — ein héherer 
rene sei. Apostel und Propheten (wohl auch von Anfang an heroische 
sket en) brauchten nicht zu arbeiten. Indessen ihr heiliges Werk war ihre 
Arbeit, 
hi te ee Warnung gegen die ,otiosi*, die von Religion schwatzen statt 
a oe im pseudoclementinischen Brief de virginit. I, 11. 
078 WSK I Thess. 3,6: magayyédousy tvuiy ev ovduate tod xveiov “I. X. 
orEddecde Vucs und nevtds KdEA~od atéxtws MEQiMatodYTOS, cf. Vv. 12. 
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derselben Lebensweise, Kleidung, Einrichtung und denselben Be- 
diirfnissen des Lebens? Wir sind doch keine Brahmanen oder 
indische Gymnosophisten, Waldmenschen und aus dem Leben 
bereits ausgeschieden? . . . Wir wohnen in dieser Welt mit euch 
zusammen nicht ohne den Gebrauch des Forum, nicht ohne den 
Fleischmarkt, ohne die Biider, ohne eure Kaufliden, Werkstiitten, 
Stille, Jahrmirkte und sonstigen Handelsverkehr. Wir treiben 
mit euch Schiffahrt, tun Kriegsdienst, treiben Ackerbau und 
Handel; wir gesellen unsere Kunstfertigkeit zu der der anderen 
und geben die Erzeugnisse unserer Arbeit zu eurem Gebrauche 
hin“ (Apol. 42).") Sogar Kleriker standen mitten im allgemeinen 
Erwerbsleben.?) Uber die Notwendigkeit der Arbeit finden sich 
bei Clemens Alexandrinus und anderen treffliche Worte. Daf 
zur Arbeit auch durch die Erwigung angefeuert wurde, man kénne 
sich dadurch etwas erwerben, um andere zu unterstiitzen, wurde 
schon bemerkt (s.0.8.113n.1). Es war das nicht nur ein fliichtiger 
Gedanke, sondern die hiufige Wiederholung dieses Satzes seit 
der Ermahnung im Epheserbrief zeigt, da8 man in ihm ein wich- 
tiges Motiv, mit Flei® zu arbeiten, erkannte. Daf der Arbeiter 
seines Lohnes wert sei, ist ebenfalls schlicht und eindringlich ver- 
kiindigt, und ein schreckliches Strafgericht denen prophezeit worden, 
welche den Arbeitern ihren Lohn vorenthalten (s. vor allem den 
Jakobusbrief c. 5, 4f.). DaB in einer religiésen Gemeinschaft, der 
die Gefahr der Schwirmerei und Tatenlosigkeit so nahe lag, so 
niichtern von der Arbeit gesprochen und so ernsthaft die Arbeits- 
pflicht. eingeschirft worden ist, ist bewunderungswiirdig. 


Aber das eigentlich Bemerkenswerte haben wir noch nicht 
beriihrt. Es waren uns schon friiher einige Stellen bekannt, aus 
denen wir schlieBen konnten, daS in der iltesten Christenheit 
mit der Anerkennung des Anspruchsrechts eines jeden christlichen 
Bruders auf das Existenzminimum auch eine Pflicht der Gemeinden 
existierte, dieses Minimum entweder durch Arbeitsnachweis oder 
durch Unterstiitzung zu gewihren. So lesen wir in den pseudo- 
klementinischen Homilien (ep. Clem. 8): ,dem Arbeitsfihigen 


1) Tertullian verschweigt hier seine eigenen sittlichen Anschauungen 
und spricht vom Standpunkt der Majoritét der Christen. In Wahrheit war 
er, wie die Schrift de idololatria lehrt, der Uberzeugung, da es kaum eimen 
Beruf (oder ein Handwerk) gebe, das der Christ ausiiben kénne, ohne sein 
Gewissen mit Gidtzendienst zu beflecken. 

2) Erst in den Bestimmungen von Elvira (can. 19) liest man Beschriin- 
kungen, aber vorsichtige: ,Episcopi, presbyteres et diacones de locis suis 
{nur das wird verboten] negotiandi causa non discedant; ... sane ad victum 
sibi conquirendum aut filium aut lhbertum aut mercenarium aut amicum aut 
quemlibet mittant; et si voluerint negotiari, intra provinclam negotientur.* 
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Arbeit, dem Arbeitsunfihigen Mitleid* *), und Cyprian (ep. 2) halt 
es fiir selbstverstindlich, dai die Gemeinde, wenn sie einem 
Lehrer der Schauspielkunst die Ausiibung dieses Berufes unter- 
sagt, fiir ihn sorgen, bez. wenn er sonst nichts kann, ihm das 
Existenzminimum gewihren muB.2) Aber wir wubten doch nicht, 
ob diese Pflicht wirklich generell empfunden wurde. Seitdem 
wir die ,Apostellehre“ besitzen, ist das anders geworden. Hier 
heibt es (c. 12), da kein arbeitsfahiger Bruder linger als zwei 
oder drei Tage von der Gemeinde unterstiitzt werden soll. Es 
besteht also ein Recht der Gemeinde, solche Briider abzuschieben. 
Aber dieses Recht hat zu seiner Kehrseite eine Pflicht: ,,Ist der 
Bruder ein Handwerker, so mége er sein Handwerk ausiiben 
und essen. Kann er aber kein Handwerk, so tragt dafir 
Sorge, daB kein Christ als miifiger mit euch lebe. 
Wenn er aber das nicht tun will [die ihm von euch nachgewiesene 
Arbeit nicht leisten], so ist er einer, der mit Christus Handel 
treibt (zovotéuxogos). Haltet euch fern von solchen.“ Hiernach 
ist es nicht zweifelhaft, daB der christliche Bruder in der Ge- 
meinde Arbeit verlangen konnte und dafi sie ihm solche nach- 
weisen mute. Nicht nur die Unterstiitzungspflicht also ver- 
band die Gemeindeglieder — sie war nur die ultima ratio —, 
sondern sie waren in diesem Sinne auch eine Arbeitsgemeinschaft, 
daf die Gemeinden, wo es nétig, dem Bruder Arbeit zu verschaffen 
hatten. Diese Tatsache scheint mir sozial von hohem Werte. 
Die Gemeinden waren auch wirtschaftliche Gemeinschaften. Der 
durch Cyprian bezeugte Fall beweist es, dai hier nicht etwa nur 
eine rhetorische Maxime zu erkennen ist. Fiir arbeitswillige 
Menschen, die in Not geraten waren, war mithin die christliche 
Gemeinde ein Zufluchtsort. Ihre Anziehungskraft war dadurch 
erhéht, und wirtschaftlich miissen wir eine Gemeinschaft sehr hoch 
schitzen, die den Arbeitskriftigen Arbeit gewaihrte und die Ar- 
beitsunfahigen vor dem Hunger schiitzte. 


(10) Die Sorge ftir zugereiste Brider (Gastfreund- 
schaft) und fiir arme oder gefaihrdete Gemeinden. ) 


1) Magéyovtes uste acong evpooovyys és TeOpEs . . . Tois erEéyvous dia 
Tuy elTHdEvuUctwoY sEYYOOU ¢ t nS & ( WS° ( 

Y ua) ee : € VOOVMEVOL Tag TMAOOPaAG ELS THS CV OVROELHE Teopys TEYVIEH 
éoyov, adoavet EdEoc. 

*) ,Si paenuriam talis et necessitatem paupertatis obtendit, potest inter 
ceteros qui ecclesiae alimentis sustinentur huius quoque necessitas adiuvari, 
si tamen contentus sit frugalioribus et innocentibus cibis nec putet salario 
se esse redimendum, ut a peccatis cesset.“ 


8) Hier habe ich meine in der ,Monatsschrift f. Diakonie und innere Mis- 


sion (1879 Dez., 1880 Jan.) erschienene Abhandlung zu Grunde_gelegt. 
GréBere Ausfiihrlichkeit war in diesem Abschnitt am Platze, da die Verhilt- 
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Uber den Kreis der eigenen Gemeinde griff die Diakonie 
hinaus, sofern sie die Pflege der Fremdlinge, d. h. zuniichst 
der zugereisten christlichen Briider, ausdriicklich in ihre Aufgabe 
mit einschlof8. In dem Altesten Bericht, den wir iiber den Ge- 
meindegottesdienst besitzen (Justin, Apol. I, 67, s.0. 8. 110) werden 
unter denen, welche Unterstiitzungen aus der Gemeindekasse 
erhalten, auch die herzugereisten Fremden genannt. Die Pflege 
derselben wird also nicht bloS dem guten Willen einzelner 
itberlassen, obschon auch dieser mannigfach in Anspruch ge- 
nommen und die Tugend der Gastfreundschaft immer wieder 
eingescharft wird'), sondern gilt als eine Gemeindeangelegenheit. 


nisse der Einzelgemeinde zur Gesamtchristenheit hier in Betracht kommen. Den 
idealen Hintergrund der Betiitigungen hier kann man in dem Wort Tertullians 
finden (de praescr. 20): ,Ommes ecclesiae una; probant unitatem ecclesiarum 
communicatio pacis et appellatio fraternitatis et contesseratio hospitalitatis. “ 


*) Rém. 12, 18: ,Nehmet euch der heiligen Notdurft an. Herberget gern.“ 
I Petr. 4,9: ,Seid gastfrei unter einander ohne Murmeln.“ Hebr. OmlOee tae: 
»Gastfrei zu sein vergesset nicht; denn durch dasselbe haben etliche, ohne 
ihr Wissen, Engel beherberget.“ Die Empfehlung einzelner Personen an die 
Gastfreundschaft der Gemeinde durch Paulus éfters, z. B. Rém. 16, 1f.: ,DaB& 
ihr sie aufnehmt in dem Herrn, wie sich’s ziemet den Heiligen.“ 8. auch 
3. Joh. 5—8. Im Hirten des Hermas wird Mand. VII, 10 in dem Tugend- 
katalog die Gastfreundschaft ausdrticklich genannt mit dem bemerkenswerten 
Zusatz: éy yao ti pihogevia etoloxerce ayadonoinols note. In demselben 
Buche werden Sim. VIII, 10,3 solche Christen geriihmt, welche es tovs otxous 
avtoy ydéws inedéEavto tovs Jovdovs tod Yeov. Aristides in seiner Apologie 
(c. 15) schreibt von den Christen: févoy édy idwow, ¥n0 oréyny siocyovor xal 
zpuioovow én’ ato we éni adehp@ aint. Tertullian setzt die private Aus- 
tibung der Gastfreundschaft gegeniiber christlichen Briidern als eine Pflicht, 
der sich niemand entziehen diirfe, voraus, wenn er seine Frau im Falle seines 
friiheren Ablebens auch deshalb ermahnt, mit keinem Heiden eine zweite 
Ehe einzugehen, weil im fremden Hause kein wandernder Bruder geistliche 
Aufnahme finden wiirde (ad uxor. II, 4). Besonders eingeschirft aber wird 
die Gastfreundschaft den Gemeindebeamten, den Altesten (Bischéfen) und 
Diakonen, da sie ja im Namen der ganzen Gemeinde diese Tugend austiben; 
s. I Tim. 3, 2, Tit. 1,8 (I Tim. 5,10). Im Hirten des Hermas bilden eine be- 
sondere Klasse der Seligen die gastfreien Bischéfe, ,welche allezeit gerne 
die Knechte Gottes in ihre Hiuser aufgenommen haben ohne Heuchelei* 
(Sim. IX, 27, 2.) In der ,Apostellehre‘ nehmen die Anweisungen, welche die 
Sorge fiir die Zugereisten betreffen, einen verhiltnismiBig groBen Raum ein. 
Cyprians Sorge fiir die Fremden bezeugt der 7. Brief, den er wihrend der 
Verfolgung des Decius aus seinem Zufluchtsort an seinen Klerus in Karthago 
geschrieben hat: ... ,viduarum et infirmorum et omnium pauperum curam 
peto diligenter habeatis, sed et peregrinis si qui indigentes fuerint sumptus 
suggeratis de quantitate mea propria quam apud Rogatianum compresby- 
terum nostrum dimisi. Quae quantitas ne forte iam erogata sit, misi eidem 
per Naricum acoluthum aliam portionem, ut largius et promptius circa 
laborantes fiat operatio.“ 8. auch Apost. Constit. III, 3 (p. 98, 9 sq. edid. de 
Lagarde.) Ep. Clem. ad Jacob. (p. 9, 10sq. edid. de Lagarde): tovs Sévoug 
mera méons eOdUULaS Eis TOvS EavTwY otxovs Acuscvete. — Lucian in seiner 


9 


Harnack, Mission. 
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In dem ersten Brief des Clemens an die korinthische Gemeinde 
wird unter den Tugenden, durch welche diese sich ausgezeichnet 
hat, namentlich erwihnt, daf jedermann, der sich bei ihr auf- 
gehalten habe, ihre herrliche Sitte der Gastfreundschaft preise.') 
Es ist aber vor allem die rémische Kirche selbst, welche in den 
ersten Jahrhunderten durch die weitherzigste Ubung dieser 
Tugend hervorleuchtet. In einem Schreiben aus der Zeit Marc 
Aurels, einem Briefe des korinthischen Bischofs Dionysius an 
dic romische Gemeinde, wird anerkannt, da diese Kirche ihre 
uralte Gewohnheit, den auswirtigen Briidern Wohltaten zu 
erweisen, beibehalten habe. ,,Diesen Beruf hat euer wirdiger 
Bischof Soter nicht nur bewahrt, sondern sogar noch gesteigert, 
indem er nicht blo® die fiir die Heiligen bestimmten Gaben 
reichlich spendet, sondern die (durchreisenden) zuriickkehrenden 
Briider wie ein liebevoller Vater seine Kinder mit gottseligen 
Worten tréstet.“?) Wir kommen spiter noch auf diese Stelle 
zuriick; aber soviel darf schon hier gesagt werden, daB die rémi- 
sche Gemeinde nicht nur deshalb so rasch an die Spitze der 
abendlindischen Christenheit getreten ist, weil sie in der Haupt- 
stadt des Reiches ihren Sitz hatte oder weil sie die Stitte apo- 
stolischer Wirksamkeit im Occident gewesen ist, sondern vor allem 
auch deshalb, weil sie die besonderen Verpflichtungen der all- 
gemeinen Fiirsorge erkannt hat, welche ihr in der Reichshaupt- 
stadt auferlegt waren. Das wirksame Interesse am Gesamtwohl 
der Kirche Christi ist in-der rémischen Gemeinde, wie wir sehen 
werden, von Anfang an in besonderem Mabe lebendig gewesen. 
Dasselbe kam aber auch in der Ubung der Tugend der Gast- 
freundschaft zum Ausdruck. In einer Zeit, in welcher das Christen- 
tum noch Wanderreligion war, die zufilligen Reisen der Briider 
haufig das Mittel wurden, um Gemeinden, die sonst ohne jede 
Verbindung waren, einander nahe zu bringen, in welcher gefangene 
Christen weithin durch das Reich geschleppt wurden und ver- 
wiesene, notleidende Briider Schutz und Trost suchten, mute die 
Bewiihrung der Gastfreundschaft von besonderer Wichtigkeit sein. 


Spottschrift tiber das Lebensende des Peregrinus erziihlt, wie dieser, Christ 
geworden, auf seinen Wanderungen reichlich untersttitzt worden ist. _,Pere- 
grinus nun zog so zum zweitenmal aus und begab sich auf die Wander- 
schaft; einen hinreichenden Zehrpfennig hatte er von den Christen, die seine 
Trabanten machten, so das er in Hiille und Fiille lebte. Eine Zeitlange 
fiitterte er sich also auf solche Weise‘ (c. 16). Wie die Gastfreundschaft mn 
Anspruch genommen und geiibt wurde, erkennt man auch aus den pseudo- 
clementinischen Briefen de virginitate. 

ys Sapitih Clem. 1,2: ris yoo nagenwynujous meds vuds .. . 10 weyohoneenis 
tis prdokevias vuav noc ovx éxyovéer (s. 0. S. 110); 

*) Kuseb., hist. eccles. IV, 28, 10. 
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Bereits im zweiten Jahrhundert hat ein kleinasiatischer Bischof 
sogar ein Buch iiber sie geschrieben'), und so hoch wird sie in 
den Gemeinden geriihmt, daf man ihr neben dem Glauben als 
der rechten Betitigung desselben die niichste Stelle anwies. Um 
seines Glaubens und seiner Gastfreundschaft willen wurde dem 
Abraham noch in seinem Alter ein Sohn beschert.“ — ,,Der 
Gastfreundschaft und der Frémmigkeit wegen ist Lot aus Sodom 
gerettet worden.“ — ,Um ihres Glaubens und ihrer Gastfreund- 
schaft willen ist die Rahab errettet worden.“ — An solche Bei- 
spiele und in solchen Worten erinnert die rémische Kirche die 
korinthische Schwestergemeinde.”) Aber nicht nur eine fliichtige 
Gastfreundschaft wurde gewahrt. Von dem Recht auf Arbeit 
in der Gemeinde wurde bereits oben gesprochen (s. 8. 127f.); auch 
die Zugereisten, wenn sie sich niederlassen wollten, durften es in 
Anspruch nehmen, ja wir kennen es deutlich nur aus den An- 
weisungen fiir solche Fille. Die Gemeinde sollte ihnen die Aus- 
tibung ihres Handwerks erméglichen oder ihnen sonst passende 
Arbeit schaffen (Doctr. Apost. 12). 

Solch weitgehendes Entgegenkommen konnte leicht mifbraucht 
werden (s. 0. Peregrinus Proteus; namentlich mit angeblichen 
Lehrern und Propheten hat man schlimme Erfahrungen gemacht): 
Irrlehrer konnten sich einschleichen und Arbeitsscheue und Schwind- 
ler. Wir sehen daher, daf schon friihe gegen solche bestimmte 
Vorsorge getroffen worden ist. Der Ankémmling soll gepriift 
werden, ob er Christ und ein rechter Christ ist (s. II. und LI. Joh., 
Doctr. Apost., 1. ¢.); bei einem zugereisten Propheten sollen die 
Worte und Taten verglichen werden; ohne Arbeit soll kein Bruder 
linger als zwei, héchstens drei Tage bleiben; dann soll er weiter 
gehen oder arbeiten (Doctr. Apost., 1. c.). Spiater verlangte man, 
daf der zugereiste Bruder eine Art yon Paf aus seiner heimat- 
lichen Gemeinde brichte. Es mufte weit gekommen sein, wenn 
die Apostellehre erklirte, jeder zugereiste Prophet sei ohne 
weiteres als Pseudoprophet zu betrachten, der sich in der Ekstase 
ein Diner bestelle und dann wirklich das Mahl eimnehme, oder 
der in der Ekstase Geld verlange. Manche Zugereiste, die sich 
niederlassen wollten, kamen tibrigens nicht mit leeren Handen; 
sie forderten nicht, sondern sie gaben. So wissen wir von Marcion 
(s. 0.), daB er, aus dem Pontus kommend, bei seinem Hintritt in 
die rémische Gemeinde dieser 200000 Sesterzen dargebracht hat 
(Tertull. de praescr. 30). Aber das waren Ausnahmen; in der 
Regel waren die Zugereisten hiilfsbediirftig. 


1) Melito v. Sardes nach der Angabe des Eusebius (h. e. IV, 26, 2). 


et Cloms, 1Oet. 11, Tele y. 
g* 
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Die Fiirsorge fiir die reisenden Briider bildete naturgema 
die Briicke zu der Teilnahme und der Sorge fiir entfernte arme 
und gefihrdete Gemeinden. Das eingehende Interesse, welches 
man dem Gaste widmete, konnte nicht aufhéren, wenn er die 
Schwelle des Hauses, das Tor der Stadt verlassen hatte. Aber 
dies ist doch nur das Geringere. Der Gast war ja selbst jedes- 
mal der Gemeinde, zu der er kam, ein Reprasentant, ein Bote 
aus einem fernen, vielleicht véllig unbekannten, aber doch ver- 
wandten Bruderkreise. Was er erzadhlte von der Not und dem 
Leiden oder dem Wachstum und den Gnadengaben seiner heimat- 
lichen Gemeinde, das war keine Kunde als von Fremdem. Die 
altesten Gemeinden wubten sich in Glaube und Beruf innerhalb 
der Welt eng verbunden und empfanden nach der apostolischen 
Regel: ,,So ein Glied leidet, so leiden alle Glieder mit; und so 
ein Glied wird herrlich gehalten, so freuen sich alle Glieder mit“.*) 
Und gewiB: dieses Bewuftsein ist in den Zeiten am_ stiirksten 
und lebendigsten gewesen, in denen noch kein aéuferes Band die 
fast independentistisch neben einander stehenden Gemeinden mit 
einander verband, in denen der uralte Artikel des allgemeinen 
Symbols: ,Ich glaube eine, heilige Kirche“ wirklich nur ein 
Glaubenssatz gewesen ist. Aber freilich, um so stérker wirkten 
die inneren Verbindungen: die Gemeinschaft desselben Glaubens, 
bald auch ausgedriickt in einem kurzen, kraftigen Bekenntnis, die 
gleiche Ausiibung der Liebe, Geduld und christlichen Erziehung, 
sowie die gemeinsame Hoffnung auf die Zeit der herrlichen 
Ausgestaltung des Reiches Christi, fiir welches alle das gleiche 
Angeld und Unterpfand schon empfangen hatten. Dieser Besitz 
belebte die Bruderliebe und machte die Unbekannten bekannt, 
brachte die Fernen nahe. ,An geheimen Zeichen und Merkmalen 
kennen sie sich und lieben einander, schier bevor sie sich kennen 
gelernt haben“, sagte der Heide Cicilius von den Christen.”) Es ist 
spiiter anders geworden, wenn auch das lebendige Gefiihl, einem 
Bruderbunde anzugehiren, niemals ganz geschwunden ist. 

In dem grofen Gebete, in welchem sonntiglich die Gemeinden 
ihren Dank und ihre Bitte Gott vortrugen, hatte die Fiirbitte fiir 
die ganze Christenheit auf dem Erdkreise ihre feste Stelle. Von 
dorther wurde das Bewufitsein, einer heiligen Christenheit anzu- 
gehéren, bald in den einzelnen Gliedern belebt und die Erinnerung 
an die Aufgaben fiir das Ganze wach erhalten. Wo nur in Briefen 
und Schriftstiicken der altesten Zeit des Gemeindegebetes gedacht 
wird, da wird auch dieser dkumenische Charakter desselben aus- 


4) Tl Kor. 12) 26. 
») Ciicil. bei Minuc. Felix, Octay. 9, 3. 
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driicklich hervorgehoben.!) Im einzelnen aber vermittelten Briefe, 
Zirkularschreiben, Briefsammlungen, tibersandte Akten oder offizielle 
Berichte, Reisende und Spezialgesandte den Verkehr. In wich- 
tigen Fallen haben sich die Bischéfe selbst aufgemacht, um Streit- 
fragen beizulegen oder ein gemeinsames Abkommen zu treffen. 
Ks ist hier nicht unsere Aufgabe, diesen mannigfaltigen Verkehr 
zu schildern; wir beschrinken uns darauf, diejenigen Berichte zu 
sammeln und zu beleuchten, in denen die eine Gemeinde in Fillen 
der Not der anderen zu Hilfe gekommen ist. Armut, Krankheit, 
Verfolgung und Leiden aller Art sind es einerscits gewesen, welche 
titige Hilfe von seiten der besser situierten Gemeinden erheischten, 
andererseits waren es innere Krisen in Bezug auf Lehre und 
Leben, Disziplin und Kultus, welche eine Gemeinde bedrohten, 
Ja ihre Existenz in Frage stellen konnten. In beiden Fallen 
hatte sich die christliche Bruderliebe der Schwestergemeinden zu 
bewiahren. 

Das erste Beispiel yon Unterstiitzung der einen Gemeinde 
durch eine andere begegnet uns schon im Anfange des aposto- 
lischen Zeitalters, In der Apostelgeschichte (11, 27f.) lesen wir, 
daS in Antiochien Agabus eine Teuerung geweissagt habe. Auf 
diese Kunde hin sammelte die junge antiochenische Gemeinde 
fiir die armen Briider in Judiia und schickte die Spende durch 
Barnabas und Paulus an sie ab.?) Eine heidenchristliche Gemeinde 
ist es gewesen, welche, soviel wir wissen, zuerst der Not einer 
Schwestergemeinde zu Hilfe gekommen ist. Bald sollte sich die 
briiderliche Liebe der jungen christlichen Gemeinden aus den 
Heiden in Asien und Europa in noch gré8erem Umfange bewihren. 
Die Armut der jerusalemischen Muttergemeinde hat auch nach 
der Zeit der Teuerung fortbestanden. Die Griinde hierfiir sind 
unbekannt. Man hat auf den Versuch, freiwillige Giitergemein- 
schaft einzufiihren, welchen die Gemeinde am Anfange gemacht 
haben soll, verwiesen; er sei miblungen, und die Gemeinde somit 
verarmt. Dies ist vage Vermutung; aber die Tatsache selbst steht 
fest. Bei der entscheidenden Zusammenkunft in Jerusalem, auf 
welcher die drei Siulenapostel die Heidenmission des Paulus 
ausdriicklich anerkannten, verpflichtete sich dieser, der jerusalemi- 
schen Armen in den fernen Liindern zu gedenken. In welchem 
Umfange und mit welcher Treue der Apostel dieser Verpflichtung 
nachgekommen ist, das zeigen uns die Briefe an die Galater, 


1) Vgl. I Clem. 59, 2f. und meine Bemerkungen zu dieser Stelle. Polyc., 
Philipp. 12, 2 f. , 

*) Der Bericht der Apostelgesch. tiber die antiochenische Spende und 
die Reise des Barnabas und Paulus nach Jerusalem unterliegt allerdings 
kritischen Bedenken, s. Overbeck z. d. St. 
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Korinther und Rémer. Seine Stellung ist in dieser Angelegenheit 
keine leichte gewesen: er hatte sich fiir seine Person zu eimer 
Kollekte verptlichtet, die doch, wenn sie Wert haben sollte, die 
freie Opferwilligkeit der von ihm gestifteten Gemeinden zur 
Voraussetzung hatte. Er war gewib, auf diese rechnen zu diirfen, 
und hat sich nicht getiiuscht. Seine Sache wurde die seiner Ge- 
meinden, und in Galatien, Macedonien, Achaja sammelte man fiir 
die fernen jerusalemischen Briider. Als der Apostel es erleben 
mute, da in Korinth eine schwere Krise sein ganzes Werk in 
Frage stellte, selbst da hat er neben dem GréfBeren die Kollekten- 
sache nicht vergessen. Die Sammlung war dort fast schon ins 
Stocken geraten; die eindringlichen, herzlichen und feinen Worte, 
in denen er die Gemeinde ermahnt, beleben wiederum den in den 
Parteikimpfen erkalteten Hifer.!) Die aus Macedonien und 
Achaja“, kann er bald darauf den Roémern schreiben, ,,haben 
williglich eine gemeine Steuer zusammengelegt, den armen 
Heiligen zu Jerusalem. Sie haben es williglich getan und sind 
auch ihre Schuldner. Denn so die Heiden sind ihrer geistlichen 
Giiter teilhaftig geworden, ist es billig, dafi sie ihnen auch in 
leiblichen Giitern Dienst beweisen.“”) Eine Liebespflicht der 
Gemeinden aus den Heiden sieht der Apostel in dieser Kollekte. 
Man braucht sich aber nur die Verhaltnisse, unter denen sie ge- 
sammelt wurde, zu vergegenwiirtigen, um zu erkennen, welche 
Bedeutung zugleich dieses Liebeswerk fiir die Geber selbst haben 
mubte. Noch bestand keine Lebensgemeinschaft zwischen den 
Christen aus den Heiden und den Christen in Judia, und doch 
sollten sich jene als Briider, als Glieder einer Gemeinde mit 
diesen geeint wissen. Nachfolger der Gemeinden Gottes in Judia 
sind die Gemeinden in Asien und Europa*), und doch bestand 
keine Gemeinschaft des Kultus, des Lebens, der Sitte zwischen 
ihnen. Jene Spende war somit der einzig sichtbare Ausdruck der 
briiderlichen Einheit, welche sonst nur in dem gemeinsamen 
Glauben festzustellen war. Darin bestand ihre hohe Bedeutung. 
Kinzig in dieser Sorge der Heidenchristen fiir die notleidenden 
Briider in Jerusalem tritt eine lingere Zeit hindurch das Bewuft- 
sein um eine imerliche Gemeinschaft aller Christen auch aufer- 
lich hervor. Wie lange die Unterstiitzungen gedauert haben, 
wissen wir nicht. Die grofen Katastrophen in Palistina seit der 
Mitte der sechziger Jahre sind jedenfalls auch fiir die Beziehungen 
der Christen aus den Heiden zu denen in Jerusalem und Palistina 


eT Kore 8, 9; 
) Rom. 15, 26f. 
5) I Thessal. 2, 14. 
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verhangnisvoll geworden.t) — Vierzig Jahre spiiter brach die 
Verfolgungszeit tiber die Gemeinden herein. Aber eine allgemeine 
Verfolgung hat bis zur Mitte des dritten Jahrhunderts nicht statt- 
gefunden. Wihrend einige Gemeinden bedringt, ihrer Giiter 
beraubt*) und in ihrem Bestande gefihrdet wurden, konnten sich 
andere des Friedens erfreuen. Diesen erwuchs nun die Pflicht 
den Verfolgten zu Hiilfe zu eilen. Sie haben sich dieser Pflicht 
nicht entzogen. Justin berichtet uns*), da die in der Gemeinde 
gesammelten Gelder regelmifig auch fiir die Pflege der Gefangenen 
verwendet wurden, und Tertullian bestitigt und erweitert diese 
Angabe, indem er sagt, dafi die in den Bergwerken Schmachten- 
den, die auf wiiste Inseln Verbannten und die Gefangenen unter- 
stiitzt wiirden.*) Beide Zeugnisse lassen es unklar, ob nur Glieder 
der heimischen Gemeinde zu verstehen sind; aber schon an sich 
ist dies nicht wahrscheinlich, und ausdriickliche Angaben, sowie 
selbst ein heidnischer Bericht, stehen dem entgegen. Dionysius 
von Korinth schreibt um das Jahr 170 an die Rémer: ,Thr habt 
von Anfang an die Gewohnheit gehabt, daf ihr allen Briidern 
die mannigfachsten Wohltaten erwieset und vielen Gemeinden 
in den verschiedenen Stidten Unterstiitzungen schicktet und auf 
diese Weise bald die Armut der Diirftigen erleichtert, bald den 
in den Bergwerken befindlichen Briidern den nétigen Unterhalt 
verschafftet. Durch diese Gaben, die ihr schon von Anfang an zu 
schicken pfleget, bleibt ihr als Rémer einer von den Vatern er- 
erbten Sitte der Rémer treu. Diesen Brauch hat auch euer 
wiirdiger Bischof Soter nicht nur bewahrt, sondern sogar noch 
gesteigert.“°) Hundert Jahre spater kommt der Bischof Dionysius 
von Alexandrien in einem Briefe an den Bischof Stephanus von 
Rom auf die Kirchen in Syrien und Arabien zu sprechen und 
bemerkt beilaufig: ,, Dorthin schickt ihr regelmabig Unterstiitzungen 


1) Wie Hebr. 6,10 zu deuten ist, ist ungewi8. — Es mag hier erwihnt 
sein, da® mehr als dreihundert Jahre spiiter Hieronymus aus jener von Paulus 
betriebenen Kollekte eine Pflicht aller Christen im rémischen Reiche dedu- 
ziert hat, die Ménchskolonien an den heiligen Stitten zu Jerusalem und 
Bethlehem zu unterstiitzen. In seiner Schrift gegen Vigilantius, der gegen 
die Verschleuderung von Geldmitteln zum Unterhalt der Ménche in Judiia 
aufgetreten war, entwickelt er geradezu einen Schriftbeweis fiir die Verpflich- 
tung zu jenen Kollekten aus II Kor. 8 u. s. w. (adv. Vigilant. 13). 

2) Verarmungen christlicher Gemeinden durch Giitereinziehung seitens 
der Obrigkeit stellten sich schon zur Zeit Domitians ein, s. Hebr. 10, 34 (wenn 
dieser Brief in diese Zeit gehdrt), Euseb. h. e, II, 17. 

3) A. a. O. 

4) Tertull., Apolog. 39: si qui in metallis et si qui in insulis, vel in 
custodiis, dumtaxat ex causa dei sectae, alumni confessionis suae fiunt.“ 

6) Euseb. h. e. IV, 23, 10. 
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und habt erst vor kurzem wieder geschrieben.“!) Basilius der 
GroBe erzihlt, daB zur Zeit des rémischen Bischofs Dionysius 
(259—269) die rémische Kirche Gelder nach Kappadocien geschickt 
habe zur Auslésung der christlichen Gefangenen aus den Handen 
der Barbaren. Noch am Ende des vierten Jahrhunderts erinnerte 
man sich dessen mit Dank in Kappadocien.”) So legen Korinth, 
Syrien, Arabien und Kappadocien, Kirchen des Ostens, ein Zeugnis 
des Ruhmes ab fiir die rémische Kirche, und wir verstehen es 
nach den Worten des Dionysius von Korinth, wie Ignatius die 
Gemeinde zu Rom die zooxadnuévyn tis aydayns, die procura- 
trix caritatis, nennen konnte.*) Aber auch andere Gemeinden und 
deren Bischéfe sind nicht zuriickgeblieben. Von der kartha- 
giniensischen Kirche und deren Bischof Cyprian ist uns ahnliches 
berichtet. Aus mehreren Briefen, die kurz vor der Hinrichtung 
Cyprians geschrieben sind, geht hervor, daB er an die damals in 
Numidien gefangen gesetzten Christen Unterstiitzungen gesandt 
hat*), und ihnliches von seiner Sorge fiir fremde Christen und 
auswartige Gemeinden erfahren wir auch sonst noch aus seiner 
Korrespondenz. Am denkwiirdigsten ist in dieser Hinsicht sein 
Brief an numidische Bischéfe vom Jahre 253. Diese hatten ihm 
gemeldet, daf wilde Rauberhorden in das Land eingefallen seien 
und viele Christen beiderlei Geschlechts als Gefangene fortge- 
schleppt hatten. Cyprian veranstaltete sofort eine Kollekte und 
iibersandte das Ergebnis derselben den Bischédfen zugleich mit 
einem Schreiben.®) Es ist die ausfiihrlichste und wertvollste Ur- 
kunde, welche wir aus den drei ersten Jahrhunderten in Bezug 
auf Unterstiitzungen einer Gemeinde durch eine andere besitzen, 
und mag daher hier seine Stelle finden: 


»Cyprianus entbietet den Briidern Januarius, Maxi- 
mus, Proculus, Victor, Modianus, Nemesianus, Nampu- 
lus und Honoratus seinen GruB. 

Mit gréftem Schmerze der Seele und unter vielen Tranen 
haben wir euer Schreiben, geliebteste Briider, gelesen, welches ihr 
in Besorgnis der Liebe in Bezug auf die Gefangenschaft unserer 
Briider und Schwestern an uns gerichtet habt. Denn wer emp- 
finde nicht Schmerz bei solchen Ungliicksfillen, oder wer macht 
nicht den Schmerz des Bruders zu seinem eigenen, da der Apostel 
Paulus spricht: ,So ein Glied leidet, so leiden auch die anderen 
mit, und so ein Glied sich freut, so freuen sich die anderen mit“, 


1) Kuseb. h. e. VII, 5, 2. 

*) Basilius ep. (70) ad Damasum papam. 

*) Ignat. ad. Rom. prooem. S. Zahn z. d. St.: ,In_ caritatis operibus 
semper primum locum sibi vindicavit ecclesia Romana.“ 

*) Cypr. epp. 76—79. — 5) Cypr. ep. 62. 
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und an einer anderen Stelle: ,Wer ist schwach und ich werde 
nicht mit schwach*. Daher miissen auch wir jetzt die Gefangen- 
schaft unserer Briider als unsere Gefangenschaft betrachten und 
den Schmerz der Gefihrdeten fiir unseren Schmerz halten, da 
wir ja in unserer Vereinigung nur einen Leib bilden und nicht 
nur die Liebe, sondern auch die Pflicht des Glaubens uns an- 
treiben und stiirken mub, um die Glieder, die Briider, loszukaufen. 

Denn da der Apostel Paulus abermals spricht: ,,Wisset ihr 
nicht, dafi ihr ein Tempel Gottes seid und der heilige Geist in 
euch wohnet“, so muf man, wenn auch die Liebe nicht stark 
genug zur Hiilfleistung fiir die Briider antriebe, in diesem Falle 
bedenken, dab es Tempel Gottes sind, die da gefangen sind. 
Wir diirfen es nicht lange zégernd und des Mitleids vergessend 
ertragen, dai Gottes Tempel eine lange Zeit gefangen sind, son- 
dern wir miissen mit allen Kraften uns anstrengen und schleunig 
es bewerkstelligen, die Gnade Christi, unseres Richters, Herrn 
und Gottes, durch unsere Dienste zu verdienen. Denn da der 
Apostel Paulus spricht: ,Soviele eurer in Christo getauft sind, 
die haben Christum angezogen“, so mtissen wir in unseren ge- 
fangenen Briidern Christum erblicken und ihn aus der Gefahr 
der Gefangenschaft erlésen, der uns aus der Gefahr des Todes 
erlést hat. Ihn also, der uns aus dem Rachen des Teufels ge- 
zogen, der uns am Kreuze durch sein Blut erkauft hat, der jetzt 
selber in uns bleibt und wohnt, ihn miissen wir durch eine 
Summe Geldes aus den Hinden der Barbaren auslisen. .. . 
Wie sollte auch nicht das Gefiihl der Menschlichkeit und das 
BewuBtsein gegenseitiger Liebe jeden Vater bewegen, in den dort 
Gefangenen seine Séhne zu erblicken, und jeden Gemahl, fiir seine 
dort im Gefingnis schmachtende Gattin den Schmerz und die 
Liebe des ehelichen Bundes zu empfinden . . (es folgt eine Aus- 
fihrung iiber die besonders entsetzliche Lage der geweihten Jung- 
frauen) . . Dieses alles hat auf Grund eueres Briefes unsere 
Gemeinde in Erwigung gezogen und mit Schmerz durchgepriift, 
und daher haben alle rasch und gerne und reichlich Geldspenden 
fiir die Briider herbeigebracht. Immer sind sie gemaf der 
Stirke ihres Glaubens willig zu jedem Werke Gottes, dieses 
Mal aber hat die Betrachtung eines so grofen Schmerzes sie in 
noch hoherem Grade zu heilsamen Werken entflammt. Denn 
wenn der Herr in seinem Evangelium sagt: ,Ich bin krank ge- 
wesen, und ihr habt mich besucht“, wie wird er erst zu weit 
groBerer Belohnung unseres Almosens sagen: ,ich bin gefangen 
gewesen, und ihr habt mich losgekauft*. Und da er abermals 
spricht: ,Ich bin gefangen gewesen, und ihr habt mich besucht*, 
wie viel mehr wird es dann am Gerichtstage wert sein, an dem wir 
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von dem Herrn den Lohn erhalten sollen, wenn er sagt: ,,.Ich 
bin im Kerker der Gefangenschaft gewesen, und gefesselt amd 
gebunden lag ich bei deri Barbaren, und aus jenem Gefingnis 
er Sklaverei habt ihr mich befreit“. Endlich danken wir euch, 
da8 ihr uns an euerem Kummer und an diesem so guten und 
notwendigen Liebeswerke Anteil nehmen lieBet, so dafi ihr uns 
fruchtbares Ackerfeld darbotet, in welches wir die Samenkorner 
unserer Hoffnung ausstreuen Konnten in der Erwartung, dafi wir 
die herrlich gen Friichte, welche aus diesem himmlischen 
und hoileenner Werke hervoreehen, ernten werden. ‘Wir tiber- 
senden euch aber 100000 Sestertien (etwa 17 — 20000 Mark), 
welche hier in der Kirche, deren Vorsitz wir durch Gottes Barm- 
herzigkeit fiihren, aus den Beitrigen unseres Klerus und Volkes 
vesammelt worden sind; ihr méget sie dort nach euerem gewissen- 
haften Ermessen verteilen. 

SchlieBlich wiinschen wir, daf sich in Zukunft nichts der- 
eleichen mehr ereigne, und daf unsere Briider, durch Gottes Macht 
geschiitzt, von solchen Gefahren nicht mehr betroffen werden mégen. 
Nollte sich aber doch noch zur Priifung unseres Glaubens ond 
unserer Liebe Ahnliches wieder ereignen, so zégert nicht, es uns 
schriftlich anzuzeigen. Seid versichert und wisset, dafi unsere 
Kirche und die ganze Gemeinde flehentlich betet, es mége nicht 
wieder eintreten; geschiehts aber doch, dai sie gerne und reich- 
lich Beitrage spenden wird. Damit ihr aber unserer Briider 
und Schwestern, welche zu diesem so notwendigen Liebeswerke 
bereitwillig und gerne beigetragen haben, bei eueren Gebeten 
eingedenk seid, auf daf sie immerfort zum Geben bereit seien, 
und damit ihr ihnen bei eueren Opfern und Gebeten das gute 
Werk vergelten kénnt, habe ich ihre Namen einzeln beigefiigt. 
Ich habe auch die Namen unserer Kollegen (der Bischéfe) und 
der Priester beigeschrieben, welche unserem Beispiele folgend bei 
ihrem Hiersein in ihrem und ihrer Gemeinde Namen nach ihrem 
Vermégen etliches beigesteuert haben; auch habe ich neben der 
von uns gesandten Hauptsumme ihr Siimmchen ebenfalls ange- 
geben und mitgeschickt. Es ist nun euere Pflicht, dieser aller 
in eueren Gebeten und Andachten zu gedenken, wie Glaube und 
Liebe es erheischen. 

Wir wiinschen euch, teuerste Briider, stets Wohlergehen in 
dem Herrn. Gedenket unser.“ — 


Unverkennbar ist die karthaginiensische Gemeinde sich hier 
bewubt, etwas Auferordentliches getan zu haben. Aber doch 
ist das Bowaben hier eine Pflicht der Liebe erfiillt zu haben, 
lebendig, und die religibse Begriindung solcher Pflicht musterhaft. 
Auch versteht es sich von selbst, dab eine so liberale Unter- 
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stiitzung nicht den Ertrigen der regelmaifigen Gemeindekollekte 
entnommen werden konnte. 

Wir haben aber noch ein anderes Beispiel fiir die Sorge 
Cyprians, eine auswirtige Gemeinde betreffend. In jenem oben 
(S. 128) besprochenen Fall des Lehrers der Schauspielkunst, der 
von seinem Unterricht abstehen und, wenn er sonst keine Mittel 
hat, von der Gemeinde erhalten werden soll, schreibt Cyprian 
(ep. 2), der Mann mége nach Karthago kommen und dort von 
der Gemeinde Unterstiitzung empfangen, falls seine heimische 
Gemeinde zu arm sei, ihn zu ernahren.*) 


Wie rege und wirksam aber der Anteil auch ferner Gemein- 
den zur Zeit oder im Falle einer Verfolgung gewesen ist, bezeugt 
Lucian, in den Tagen des Kaisers Mare Aurel, in der Spottschrift 
iiber das Lebensende des Peregrinus. Der Statthalter von Syrien 
hatte diesen von Lucian als ruchlosen Schwindler geschilderten 
Mann, nachdem-er Christ geworden, einsetzen lassen. Lucian 
berichtet nun, wie er von den Christen im Gefiingnisse geehrt 
worden sei. Dann fahrt er fort (c. 13): ,Ja sogar aus einigen 
Stidten der Provinz Asia kamen Leute, welche die Christen im 
Namen ihrer Gemeinde abgeschickt hatten, um Beistand zu leisten, 
die Verteidigung zu fiihren und den Mann zu trésten. Sie ent- 
wickeln nimlich eine unglaubliche Riihrigkeit, sobald sich etwas 
dergleichen ereignet, was ihre gemeinschaftlichen Interessen be- 
riihrt; nichts ist ihnen alsdann zu teuer. So flossen denn auch 
damals von ihrer Seite dem Peregrinus nicht unbetrichtliche Geld- 
summen zu, und er yerschaffte sich daraus keine geringe Hin- 
nahmequelle.“?) Es muf also nichts Seltenes gewesen sein, wo- 
von Lucian hier berichtet. Im Namen ihrer Gemeinden kamen 
von fern her Briider, und sie brachten nicht nur Uutersttitzungs- 
eelder fiir die Gefangenen, sondern sie kamen auch zu ihnen in 
das Gefingnis, trésteten sie durch ihre Liebe, ja, versuchten selbst 
im ProzeBverfahren ihnen beizustehen. Zu diesen Angaben des 
heidnischen Schriftstellers bilden die sieben Briefe des Ignatius 
gleichsam einen Kommentar. In ihnen tritt uns die lebendige Teil- 
nahme der kleinasiatischen Kirchen sowie der romischen Gemeinde 
an dem Schicksale eines Bischofs, den sie friiher nie gesehen, so- 


1) {Si illic ecclesia non sufficit ut laborantibus praestet alimenta, po- 
terit se ad nos transferre [scil. nach Karthago] et hie quod sibi ad victum 
atque ad vestitum necessarium fuerit accipere.“ 

2) Erwiihnt mag hier sein, da® es allgemeine Kollekten in der 
4]testen Kirche, wie die Juden in der Kaiserzeit solche hatten, nicht gegeben 
hat. Die Organisation der Kirchen wire einem solchen Unternehmen auch 
wenig giinstig gewesen; denn es fehlte der Mittelpunkt, den die Juden in 
Palistina besafen. 
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wie die Sorge fiir die nun yerwaiste antiochenische Gemeinde 
lebhaft entgegen. Ignatius befindet sich auf dem Transport von 
Antiochien nach Rom, um dort mit den Tieren zu kimpfen. In 
Antiochien dauert unterdes die Verfolgung der Christen noch fort. 
In Smyrna angelangt, begriiben ihn die Abgesandten der Ge- 
meinden von Ephesus, Magnesia und Tralles. Nach mehrtagigem 
Verkehr mit ihnen iibergibt Ignatius ihnen Briefe an ihre Ge- 
meinden, in welchen er neben anderem den kleinasiatischen Brii- 
dern seine verlassene Gemeinde an das Herz legt. ,,Betet fiir 
die Kirche in Syrien“, schreibt er den Ephesern. ,,Gedenket in 
eueren Gebeten der Kirche Syriens; ich bin nicht wert, zu ihr 
gerechnet zu werden, da ich der Geringste unter ihnen bin“, heibt 
es im Briefe an die Traller. In dem Briefe an die Magnesier 
wiederholt er dieselbe Bitte; er vergleicht die antiochenische 
Gemeinde mit einem von der gliihenden Hitze der Verfolgung 
versengten Felde, das nach einem erfrischenden Tau verlange; 
die Liebe der Briider soll es erquicken.’) Aber gleichzeitig 
wendet er sich bereits an die Rémer. Es scheint ein Bruder aus 
Ephesus zu sein, der bereit ist, den Brief an sie zu tiberbringen. 
Ignatius setzt voraus, da die Romer schon vor Eintreffen des 
Briefes von seinem Schicksal unterrichtet sind. Was er befiirchtet, 
ist, sie kénnten ihren Einflu8 bei Hofe zu seinen Gunsten geltend 
machen oder durch eine Appellation an den Kaiser ihn des er- 
sehnten Martyriums berauben wollen. Der ganze Brief ist ge- 
schrieben, um die rémische Gemeinde hieryon abzuhalten.?) Uns 
interessiert hier die Tatsache, da$ ein fremder Bischof aus fernem 
Land das Eintreten der rémischen Gemeinde fiir ihn voraussetzt, 
sei es nun, daf er dabei an eine legale Appellation oder an die 
Wirksamkeit besonderer Konnexionen der rémischen Gemeinde 
gedacht hat. Wenige Tage spiiter befindet sich Ignatius in Troas, 
begleitet von dem ephesinischen Diakon Burrhus und ausgertistet 
mit Unterstiitzungen der smyrnensischen Gemeinde.*) Von dort 
aus schreibt er nach Philadelphia und Smyrna — beide Gemein- 
den hat er auf seinen Reisen kennen gelernt — sowie an den 
Bischof der Kirche von Smyrna, Polykarp. Boten aus Antiochien 
sind in Troas zu ihm gekommen und haben ihm von dem Auf- 
héren der Verfolgung berichtet. Sie haben ihm zugleich er- 
zihlt, da8 Gemeinden aus der Nachbarschaft Antiochiens bereits 


") Eph. 21, 2; Trall. 13,1; Magn. 14. 

*) Auch hier vergi®t es Ignatius (c.9) nicht, seine antiochenische Ge- 
meinde den fernen Rémern ans Herz zu legen. ,Gedenket in eurem Gebet 
der Gemeinde in Syrien, welche statt meiner Gott zum Bischof hat. Jesus 
Christus allein wird sie (als Bischof) beschtitzen und euere Liebe.“ 

*) Ad Philad. 11, 2; ad Smyrn. 12, 1. 
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Bischéfe oder Presbyter und Diakonen dorthin gesandt haben, 
um die Kirche zu begliickwiinschen.!) In der Uberzeugung, dab 
das Gebet der kleinasiatischen Gemeinden die antiochenische Kirche 
von der Verfolgung befreit hat, fordert Ignatius diese Gemeinden nun 
auf, ihrerseits ebenfalls Gesandte nach Antiochien zu schicken, 
um sich in dem Dank fiir die Hiilfe Gottes mit der dortigen Ge- 
meinde zu vereinigen: ,Da mir gemeldet worden ist“, schreibt er 
nach Philadelphia, ,,dafS gemif euerem Gebete und der Liebe, 
die ihr habt in Christus Jesus, die Kirche im syrischen Antiochien 
(wieder) Frieden habe, so geziemt es euch, als einer Gemeinde 
Gottes, einen Diakonen mit einer Gottesbotschaft dorthin ab- 
zudelegieren, um sich in der Gemeinde-Versammlung mit ihnen 
zu freuen und den Namen zu verherrlichen. Selig in Jesu Christo 
ist der Mann, der eines solchen Dienstes gewiirdigt wird, und euch 
allen wird es zum Ruhme gereichen. Wenn ihr nur wollt, so ist 
euch fiir den Namen Gottes nichts unméglich“.?) Ahnliches 
schreibt er nach Smyrna: einen Boten mit einem Gemeinde- 
schreiben sollen auch sie nach Antiochien abschicken.*) Der un- 
erwartete schnelle Aufbruch von Troas verhinderte ihn, den iibrigen 
kleinasiatischen Gemeinden dieselbe Bitte vorzutragen. Er ersucht 
daher den Polykarp durch einen eigenen Brief, in welchem er 
ihn selbst zur schleunigen Beauftragung eines Gesandten ermahnt*), 
er mége in seinem Namen den iibrigen Gemeinden schreiben, 
dafi auch sie sich, sei es durch Boten, sei es durch Briefe, an 
der Freude der Antiochener, die eine allgemeine sei, beteiligen.°) 
Wenige Wochen spiter hat die Gemeinde zu Philippi an Polykarp 
geschrieben; sie hat ebenfalls unterdes den Ignatius persénlich 
kennen gelernt, und sie bittet nun den Bischof von Smyrna, auch 
ihre Briefe an die Gemeinde zu Antiochia dorthin gelangen zu 
lassen, wenn er einen Boten absende. Polykarp sagt diese Bitte 
za; ja er stellt sogar in Aussicht, dab er selbst vielleicht der 
Uberbringer sein werde. Die Briefe des Ignatius, soviele ihm 
zugekommen, schickte er ihnen auf ihren Wunsch anbei mit, und 
wiinscht sichere Nachrichten iiber das Geschick des Ignatius und 
seiner Genossen yon den Philippern zu bekommen.°®) 

Dies sind in Kiirze die Verhiltnisse, welche uns aus den 
sieben Briefen des Ignatius und dem Schreiben des Polykarp an 
die Philipper entgegentreten. Welch eine Fiille von Beziehungen 
der Gemeinden untereinander, welch ein Gemeinsinn und welche 
briiderliche Sorge! Die Unterstiitzungen durch Geldmittel treten 
hier ganz zuriick hinter den Bezeugungen einer personlichen Teil- 


1) Philad. 10, 2. — 2) Philad. 10, 1f. — %) Smyrn. 11. — *) Polye. 7, 2. 
5) C. 8,1. — *) Polye. ad Philipp. 13. 
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nahme, durch welche ganze Gemeinden untereinander und wieder- 
um Bischéfe und Gemeinden sich gegenseitig beistehen, trésten 
und stirken, mit einander Leid tragen und sich freuen. Kine 
Welt von Teilnahme und Liebe tritt uns hier entgegen. 

Auch sonst ist uns bekannt, daB die Gemeinden nach tber- 
standener Verfolgung anderen Gemeinden einen ausfihrlichen Be- 
richt abstatteten. Wir besitzen noch zwei gréBere Schreiben dieser 
Art, den Brief der Gemeinde von Smyrna an die Gemeinde zu 
Philomelium und an alle Kirchen nach der Verfolgung zur Zeit 
des Kaisers Antoninus Pius, und den Brief der gallischen Kirchen 
an die kleinasiatischen und phrygischen nach Ablauf der blutigen 
Verfolgung unter Mare Aurel.'!) Sehr ausfiihrlich wird in beiden 
Schreiben die ganze Verfolgung, in dem ersteren besonders der 
Tod des Bischofs Polykarp geschildert: das glorreiche Ende des 
im Orient und Occident bekannten Bischofs sollte der ganzen 
Christenheit kund werden. Die Vorgiinge in Gallien beanspruchten 
in besonderem Mage die Teilnahme der kleinasiatischen Briider; 
denn mindestens zwei der ihrigen, Attalus aus Pergamum und 
ein Phrygier, Alexander, hatten in der Verfolgung ruhmvoll den 
Martyrertod erlitten. Die Gemeinden benutzen aber zugleich die 
Gelegenheit, um wertvolle Erfahrungen, die sie wahrend der Ver- 
folgungszeit gemacht, und Grundsitze, die sie erprobt, den Briidern 
mitzuteilen. So spricht sich die smyrnensische Gemeinde sehr 
entschieden gegen das Selbstangeben und Aufsuchen des Marty- 
riums aus, und teilt einen hierauf beziiglichen traurigen Fall mit.*) 
Die gallischen Gemeinden warnen ihrerseits vor allzu strenger 
Behandlung der Gefallenen, wenn sie Reue zeigen, und wissen 
von dem barmherzigen Sinn ihrer Konfessoren zu_berichten.*) 
Umgekehrt ist es die rémische Gemeinde, welche die kartha- 
giniensische wiihrend der Verfolgung unter Decius zur Stand- 
haftigkeit und Ausdauer ermahnt*), und spiter ihre Grundsitze 
tiber die Behandlung der Gefallenen mit der karthaginiensischen 
austauscht.°) Hin besonderer Fall lag hier vor. Cyprian, der 
Bischof von Karthago, hatte sich der Verfolgung durch die Flucht 


1) Der letztere ist uns, nicht ganz vollstiindig, von Eusebius in der 
Kirchengeschichte (V, 1f.) aufbewahrt; der erstere findet sich ebenfalls ver- 
kiirzt bei Eusebius (IV, 15), auBerdem aber noch vollstiindig in besonderer 
Uberlieferung griechisch und lateinisch. 

2) Mart. Polye. c. 4. — 8) Bei Euseb., h.e. V, 2. 

*) Unter den Briefen Cyprians der 8. (nach Hartel). 

5) S. meine Abhandlung (in der Festschrift fiir Weizsiicker): ,Die 
Briefe des rémischen Klerus aus der Zeit der Sedisvakanz im Jahr 250“ (1892). 
— Interessant ist auch eine Notiz des Dionysius von Alexandrien in einem 
Briefe an Germanus, welchen uns Eusebius (h. e. VIL, 11, 3) aufbewahrt hat. 
Dionysius erziihlt, da& bei seinem Verhér vor dem Statthalter Aemilianus 
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entzogen, leitete aber seine Gemeinde von seinem Versteck aus; 
mit gutem Gewissen durfte er sich sagen, er miisse sich den 
Seinen erhalten. Den Rémern waren zunichst die naheren Ver- 
hiltnisse nicht kund geworden; unverkennbar beurteilten sie die 
Flucht des Bischofs mit Miftrauen und hielten es eben deshalb 
fiir geboten, an die Gemeinde zu schreiben und sie zu stirken. 
In der Tat konnte in schlimmen Zeiten einer Gemeinde nichts 
Verhingnisvolleres begegnen, als dafi sie ihres Klerus oder ihres 
Bischofs, sei es durch den Tod, sei es durch pflichtwidriges Ver- 
halten desselben, beraubt wurde. ‘Tertullian erzihlt uns in seiner 
Schrift ,iiber die Flucht in der Verfolgung“, da unter Berufung 
auf Matthii 10, 23: ,, Wenn sie euch aber in einer Stadt verfolgen, 
so fliehet in eine andere“, nicht selten Diakonen, Presbyter und 
Bischéfe bei Anbruch einer Verfolgung geflohen seien. Die Folge 
war, dafi die Gemeinde sich zerstreute oder den Hiretikern zur 
Beute fiel..) Je mehr die Gemeinde in Abhingigkeit vom Klerus 
geriet, desto erschiitternder fir sie mubte jeder Verlust desselben, 
ja schon jeder Wechsel sein. Das haben auch die energischen 
Verfolger der Kirchen im dritten Jahrhundert, Maximin I., Decius, 
Valerian und Diokletian wohl erkannt. Konnte doch selbst ein 
Cyprian von seinem Versteck aus seiner Gemeinde nicht Herr 
werden und mubte die erschiitterndsten Krisen dort erleben! Aber 
eben deshalb betitigte sich in solchen Fiillen die Teilnahme der 
Schwestergemeinden, teils durch Trostschreiben wihrend der Not, 
wie es die Rémer getan, teils durch Gratulationsbriefe, wenn sie 
gehoben. Eusebius has uns in seiner Kirchengeschichte Regesten 
aus der umfangreichen Korrespondenz des korinthischen Bischofs 
Dionysius mitgeteilt. Hier interessiert uns ein Schreiben an die 
Gemeinde zu Athen. Eusebius berichtet: ,der Brief enthilt eine 
Aufmunterung zum Glauben und zu einem den Vorschriften des 
Evangeliums entsprechenden Lebenswandel. Dionysius macht den 
Athenern den Vorwurf, daB sie denselben vernachlissigt, ja beinahe 
yom Glauben abgefallen seien, seitdem ihr Bischof Publius in 
den damaligen Verfolgungen den Mirtyrertod gefunden. Auch 
des Quadratus erwihnt er, der nach dem Martyrium des Publius 
ihr Bischof geworden. Er bezeugt namlich, daB durch dessen 
Bemiihung sich die Gemeinde wieder gesammelt und neuen Kifer 
(Valerianische Verfolgung) auch ,einer von den aus Rom a 
mit hineingegangen sei.“ 

1) De fuga 11: ,Sed cum ipsi auctores, id est ipsi diaconi et presbyteri 
et episcopi fugiunt, quomodo laicus intellegere poterit, qua ratione dictum: 
Fugite de civitate in civitatem? (Tales) dispersum gregem faciunt et in 
praedam esse omnibus bestiis agri, dum non est pastor illis. Quod nunquam 
magis fit, quam cum in persecutione destituitur ecclesia a clero." 


nwesenden Briidern 
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fiir den Glauben bekommen habe.“1) Die in Antiochien zur Zeit 
des Septimius Severus wiitende Verfolgung forderte als ihr Opfer 
den dortigen Bischof Serapion. Dieser Tod muf der dortigen 
Gemeinde schwere Gefahr gebracht haben; denn als der Bischofs- 
sitz gliicklich wieder besetzt ist, da gratuliert ein kappadocischer 
Bischof vom Gefingnis aus in einem eigenen Schreiben der 
antiochenischen Kirche: ,,Ertriglich und leicht hat mir der Herr 
zur Zeit meiner Gefangenschaft meine Fesseln gemacht, weil ich 
erfahren, dafi durch die géttliche Vorsehung der durch das Ver- 
dienst seines Glaubens vollkommen dazu geeignete Asklepiades das 
bisch6fliche Amt in eurer heiligen Gemeinde iiberkommen habe.“ *) 

In dem Bisherigen haben wir zusammengestellt, was sich in 
den diirftigen Resten der fltesten kirchlichen Litteratur iiber 
materielle Unterstiitzungen einer Gemeinde durch andere und 
iiber die gegenseitige Hiilfleistung in Verfolgungszeiten findet. 
Sofern die Verfolgungen nicht selten auch innere Krisen und Ge- 
fahren fiir die Gemeinden hervorriefen, erstreckte sich die Teil- 
nahme auch auf diese, und hatte Versuche zur Folge, ihnen 
abzuhelfen. Es eriibrigt aber noch, diejenigen Falle zu beriick- 
sichtigen, wo weder Armut noch Verfolgung, sondern lediglich 
innere Mifstinde und Gefahren ein Wort der Mahnung oder des 
Rates seitens einer Schwestergemeinde, resp. ihres Bischofs, ver- 
‘anlaft haben. 

Aus der friihesten Zeit, dem Ende des ersten Jahrhunderts, 
ist uns ein Dokument erhalten, welches vor allem einer Beachtung 
hier wiirdig ist, der sogenannte erste Brief des Clemens, in Wahr- 
heit ein offizielles Schreiben der rémischen Gemeinde an die 
korinthische.’) Im Schofe dieser Gemeinde war eine Krisis aus- 
gebrochen, welche von den ernstesten Folgen begleitet war. Wir 
kennen freilich nur die Beurteilung der Krisis seitens der Majoritat 
in der Gemeinde. Danach hatten sich einige ehrgeizige, auf- 
geblasene Neuerer wider die bestehenden Autoritiiten aufgelehnt, 
und hatten einen Teil der jiingeren Glieder der Gemeinde mit- 
verfiihrt.4) Ihr Absehen war darauf gerichtet, die Presbyter und 
Diakonen zu entsetzen, die wachsende Autoritit des Amtes tiber- 
haupt zu vernichten.®) Ein erbitterter Kampf war die Folge. 
Selbst die Frauen mischten sich hinein®); Glaube, Liebe und 
briiderlicher Sinn drohten bereits unterzugehen’); das Argernis 
wurde in der Christenheit bekannt, ja, schon war Gefahr vorhanden, 


1) Euseb., h. e. IV, 28, 2f. —. 3) Euseb., h. e. VI, 11, 5. 

*) Vgl. die Inscriptio. 

Sy Sen 1, Teas o. 1 ataoeer 

5) 8. ce. 40—48. — *) Das ist nach ec. 1, 8, 21, 6 wahrscheinlich. 
ETS, (5 b= 8\ 
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daf die Zwistigkeiten den Heiden ruchbar, der Name Christi so 
gelastert, die Sicherheit der Gemeinde bedroht wiirde.!) Da tritt 
die rémische Gemeinde ein. Sie ist nicht von Korinth aus auf- 
gefordert worden, sich in die Angelegenheit einzumischen; nein, 
aus freien Stiicken ergreift sie das Wort.?) Aber sie fiihrt es mit 
ebensoviel herzlicher, besorgter Liebe, als mit Freimut und Wiirde. 
Sie fiihlt sich von Gewissens wegen zu einer ernsten briiderlichen 
Mahnung verpflichtet, und wei’, dai es Gottes Stimme ist, welche 
durch sie zum Frieden mahnt?), freilich auch zugleich die erhabene 
Wiirde der kirchlichen Amtstrager durch sie einscharft.4) Dabei 
laBt sie es doch nie aus den Augen, dafi sie den Korinthern nichts 
zu befehlen, sondern nur, was recht ist, darzulegen habe*), und 
sie gibt auch immer wieder in feiner Weise der guten Zuversicht 
Ausdruck, daB die Gemeinde den Willen Gottes kenne und selbst 
sich auf das Richtige wieder besinnen werde®), wie sie auch auf 
eine Umkehr der Unruhestifter noch hofft.7) Aber sie verlangt 
im Namen Gottes, daf dem Argernisse rasch ein Ende gemacht 
werde. Mit der Uberbringung ihres Schreibens beauftragt sie die 
angesehensten Manner aus ihrer Mitte, ,sie sollen Zeugen sein 
zwischen euch und uns. Dieses aber haben wir getan, damit ihr 
wisset, daf sich unsere ganze Sorge darauf gerichtet hat und noch 
richtet, daf ihr in Kiirze den Frieden wieder herstellt.“*) Der 
Brief schlieBt mit den Worten, die Korinther sollten die Abge- 
sandten alsbald in Frieden und Freude wieder nach Rom zuriick- 
schicken, damit sie so schnell als méglich von der wiederher- 
gestellten Einmiitigkeit erfiihren und sich in Balde freuen kénnten.®) 
Diesem ausfiihrlichen, energischen, von kirchlichem Gemeinsinn 
und briiderlicher Liebe durchleuchteten Schreiben ist nichts aus 
der idltesten Litteratur an die Seite zu stellen. Aber ahnliches 
ist uns nicht selten berichtet. So hat die Gemeinde zu Philippi 
iibers Meer an den greisen Polykarp von Smyrna geschrieben 
und ihm u. a. von einem traurigen Falle, der sich in ihrer Mitte 
ereignet hat, erzihlt. Hiner ihrer Presbyter, Valens mit Namen, 
war der Veruntreuung von Gemeindegeldern tiberfihrt worden. 
In dem Antwortschreiben des Polykarp, welches wir besitzen, 
geht er auf diese betriibende Nachricht ein.*°) Er mischt sich 
nicht in die Jurisdiktion der Gemeinde; aber er giebt ihr Er- 
mahnungen und Ratschlige. Sie selbst sollen sich an dem Fall 
ein Beispiel nehmen, -die Habsucht zu fliehen; wenn der Presbyter 


Oeorte. 27 71, 4) Se G1)4- 47; 6/7. 

3) §. ¢, 59, 1. 56, 1. 63, 2. ees 
4) %. ¢. 40f. — 5) S. besonders ce. 58, 2: déEaote ty ovupovdny yur. 
6) §. ¢. 40, 1. 45, 2f. 53, T6203: aes") 8. ¢. 54. — 8) S. ¢. 68,3. 

®) §. ¢. 65, 1. — 1°) Polye. ad Philipp. 11. 


Harnack, Mission. 
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und sein Weib Reue zeigen, so sollen sie sie nicht als Feinde 
behandeln, sondern als leidende und irrende Glieder, damit der 
vanze Leib gerettet werde. Der Bischof libt durchblicken, dab 
ihm die Behandlung des Falles seitens der Gemeinde nicht durch- 
weg richtig scheine; er ermahnt sie zur Niichternheit gegeniiber 
der Leidenschaft und zur Milde; aber er tut es, indem er sich 
wohl bewubt ist, wie weit er einer fremden Gemeinde gegeniiber 
gehen darf. — Der Bischof Ignatius von Antiochien benutzt auf 
seinem Transporte durch Kleinasien die Gelegenheit, in kurzen 
Schreiben die dortigen Gemeinden in den besonderen Gefahren 
zu stirken, denen sie ausgesetzt sind. Er warnt sie vor den Um- 
trieben der Hiretiker, mahnt zum Gehorsam gegen den Klerus, 
fordert zur klugen Hinmiitigkeit und festem Zusammenhalten auf 
und gibt in eingehender Weise besondere Ratschlige fiir spezielle 
obwaltende Verhiiltnisse. — Am Anfange des 2. Jahrhunderts will 
ein rémischer Christ, der Bruder des Bischofs, gegeniiber Laxheit 
und Rigorismus in der Gemeinde in schweren Krisen den Mittel- 
weg richtiger Disziplin und Kirchenzucht, den er gefunden, an- 
geben. Sein Absehen ist aber nicht nur auf die rémische Ge- 
meinde gerichtet, sondern auf die ganze Christenheit, auf die 
,auswirtigen Stiidte‘, und er wiinscht, daf seine Mahnungen, 
die er vom heiligen Geiste durch die Kirche selbst empfangen 
haben will, dort bekannt wiirden.!) — Im Zeitalter Mare Aurels 
ist es namentlich der Bischof Dionysius yon Korinth, welcher, 
gewiB auch namens seiner Gemeinde, in einer umfangreichen 
Korrespondenz die gefaihrdeten Gemeinden, auch die entferntesten, 
gu stiirken sucht. Zwei seiner Briefe, den an die Athener und den 
an die Rémer, haben wir schon erwiahnt. Eusebius teilt uns den 
Inhalt einiger iihnlicher Schreiben mit, er nennt sie ,,katholische“ 
Briefe. Wahrscheinlich sollten sie in den Gemeinden zirkulieren, 
wie sie denn auch friihzeitig gesammelt und — wie der Bischof 
selbst entriistet bereits bemerken mui — verfalscht worden sind. 
Kin Brief an die Gemeinde zu Lacediimon enthielt eine Darlegung 
der rechten Lehre, sowie eine Aufforderung zu Frieden und 
Hinigkeit. In dem Briefe an die Gemeinde zu Nikomedien in 
Bithynien bekimpft er die Hiiresie des Marcion. ,,Ferner schrieb 
er an die Gemeinde zu Gortyna sowie an die iibrigen Gemeinden 
auf Kreta einen Brief, worin er deren Bischof Philippus riihmt, 
weil seiner Gemeinde das Zeugnis sehr grofer Frémmigkeit und 
Standhaftigkeit erteilt werde, und sie ermahnt, vor Verfiihrung 
der Hiretiker sich zu bewahren. Auch schrieb er an die Gemeinde 
zu Amastris und zugleich an die iibrigen Gemeinden im Pontus. 


+) Herm.,, Vas. Tl, 4 
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Hier fiigt er Erklirungen von Stellen aus der heiligen Schrift an. 
Ihren Bischof nennt er Palmas. Er giebt ihnen viele Ermahnungen 
tiber die Ehe und itiber die Jungfriulichkeit und fordert sie auf, 
alle, welche von irgend einem Falle oder von einer Vergehung 
oder von einem hiretischen Irrtume zuriickkehren, gnidig wieder 
aufzunehmen. In seiner Sammlung befindet sich auch ein anderer 
Brief an die Knosier (auf Kreta), worin er den Bischof dieser 
Gemeinde, Pinytus, ermahnt, er méchte den Briidern in betreff 
der Enthaltsamkeit keine zu grofe Last mit Gewalt auflegen, 
sondern die Schwachheit der Mehrzahl beriicksichtigen.“*) So 
mannigfach ist der Inhalt der Briefe. Uber alle Fragen, die 
damals die Gemeinden bewegten, scheint sich Dionysius ausge- 
sprochen zu haben, und keine Kirche war ihm zu fern, um ihr 
nicht seine Teilnahme an ihren inneren Geschicken zu beweisen. 

Eine bedeutende Verinderung dieser Verhiltnisse trat seit 
dem Ende des zweiten Jahrhunderts ein, als das Institut der 
Synoden sich einbiirgerte. Der freie und zwanglose Austausch 
der Gemeinden und ihrer Bischéfe wich einem geregelten Verkehr. 
Schon die montanistischen Streitigkeiten und die um den richtigen 
Ostertermin unterlagen einer neuen Art der Behandlung. In weit 
héherem Grade noch ist dies bei den spiiteren, den groBen christo- 
logischen und novatianischen Kimpfen der Fall. Zwar héren 
wir noch fortgehends von Fallen besonderer Sorge einzelner Ge- 
meinden oder deren Bischéfe fiir andere entfernte Kirchen, und 
die freie Teilnahme am Wohl und Wehe einer Schwestergemeinde 
ist nicht erloschen; aber sie tritt doch mehr und mehr zuriick 
hinter die Sorge fiir den Zustand der Gesamtkirche angesichts 
einzelner bestimmter Bewegungen und hinter die Pflege der 
provinzialen Gemeinden.*) Man nahm ein Interesse daran, wie sich 
die Gemeinden im Reiche resp. deren Bischéfe zu einschneiden- 
den Fragen verhielten, und lief sich hier die Kinmiitigkeit an- 
gelegen sein, sonst aber begannen die kirchlichen Provinzen sich 
in sich selber abzuschlieBen. Aber doch kommen noch im dritten 
Jahrhundert neue Formen zur Unterstiitzung oder Stirkung der 
einen Gemeinde durch eine andere auf. Hierher gehért es, wenn 
wir erfahren, da6 gefeierte Lehrer zu Vortrigen in eine andere 
Gemeinde berufen worden, oder daS man sie sich erbittet, um in 
ausgebrochenen Streitigkeiten ein Gutachten abzugeben, die Par- 
teien zu belehren und ein Urteil zu fallen. Das Leben des grofen 
Theologen Origenes bietet z. B. hierfiir Belege.*) Auch im vierten 


1) Euseb., h. e. IV, 28. 
2) Belege hierfiir bietet z. B. die Korrespondenz des Cyprian und des 
Dionysius von Alexandrien.’ 
8) §. Euseb., h.e. VI, 19, 15. VI, 33, 2. VI, at. VI, 82e2: 
10* 
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und fiinften Jahrhundert haben die materiellen Unterstiitzungen 
armer Gemeinden von auswarts nicht aufgehért. Ein besonders 
leuchtendes Beispiel hat Sokrates in seiner Kirchengeschichte 
aufgezeichnet.*) 


Viertes Kapitel. 


Die Religion des Geistes und der Kraft, des sittlichen Ernstes 
und der Heiligkeit.”) 


Die christliche Religion stellte sich in ihrer Missionswirksam- 
keit nicht nur als das Evangelium der Erlésung und der helfenden 
Liebe dar, sondern auch als die Religion des Geistes und der 
Kraft. Allerdings, als Geist und Kraft bewahrte sie sich eben 
dadurch, dai sie Erlésung und Hiilfe brachte, dai sie von den 
Damonen befreite*) und von der Not des Lebens. Allein das 
Zeugnis des Geistes reichte weiter. Wenn Paulus (I Kor. 2, 6) 
schreibt: ,Ich kam zu euch mit Schwachheit und mit Furcht 
und mit grofem Zittern, und mein Wort und meine Predigt waren 
nicht in beredenden Worten der Weisheit, sondern in Beweisung 
des Geistes und der Kraft“, so denkt er wohl auch an den Kampf 
mit den Daémonen und an ihre sinnenfillige Besiegung, aber keines- 
wegs nur an sie. An alle die Wunderwirkungen denkt er, welche 
die Wirksamkeit der Apostel und die Begriindung der Gemeinde 
begleiteten. Sie waren nicht an seine Person allein gebunden. 
Von iiberall her kamen die Nachrichten, daf sie auch anderen 
Missionaren gegeben waren. Als man gegen Ende des 1. Jahr- 
hunderts auf die Begriindungszeit zuriickschaute, da faBte man 
das Geschehene in die Worte zusammen (Hebr. 2,3): ,Das Heil 
nahm seinen Anfang der Verkiindigung durch den Herrn und 
wurde uns von seinen Hérern zuverlissig mitgeteilt, indem Gott 
mit Zeuge war durch Zeichen und Wunder und mancherlei Kriifte 
und Verteilung des heiligen Geistes“. 

Schon die Mannigfaltigkeit der Ausdriicke zeigt, daB es viele 
Erscheinungen sind, die hier hervortraten. Versuchen wir es, die 
wichtigsten herauszuheben: 


1) Socrat., h. e. VII, 25. 
_ 7) Man muB sich bei der Darstellung dieser Seite der christlichen Relj- 
gion entweder ganz kurz fassen oder sehr ausfiihrlich werden. Eine sehr 
griindliche Darstellung ist von Weinel in dem oben (S. 92) genannten Buche 


gegeben worden. Ich FA i y ap : % 
seg a ea * aes mich darauf, die Hauptpunkte anzufiihren, 
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(1) Gott spricht in der Vision, im Traum, in der Ekstase zu 
den Missionaren und zeigt ihnen das GréBte und das Kleinste, 
leitet ihre Absichten, weist ihnen die StraBe, auf der sie wandern, 
und die Stadt, in der sie einkehren sollen; er macht ihnen die 
Personen kenntlich, die sie aufzusuchen haben. Visionen brechen 
namentlich nach Martyrien hervor; der verstorbene Martyrer er- 
scheint seinen Bekannten in den niichsten Wochen nach seinem 
Tode; so erscheint die Potamiiina [Euseb., h. e. VI, 5], so Cyprian 
und viele andere. 

(2) Bei der Missionspredigt der Apostel und Evangelisten 
oder in den Gottesdiensten der gegriindeten Gemeinden zeigen 
sich plétzlich eintretende und viele zugleich ergreifende Er- 
weckungen, bald als Erschiitterungen des ganzen Seelenlebens 
voll Furcht und Schrecken, bald als jubelnde Ausbriiche einer 
Freude, die den Himmel offen sieht. Aber auch die einfache 
Frage: ,Was muf ich tun, da8 ich selig werde“, bricht mit 
elementarer Gewalt hervor. 

(3) Hinzelne werden erweckt, die das Erlebte in Worte zu 
fassen vermégen — Propheten, welche die Vergangenheit erkliren, 
das Gegenwiartige deuten und vertiefen, das Zukiinftige weissagen. 
Die Weissagungen beziehen sich auf den grofen Gang der Ge- 
schichte, aber auch auf das Geschick einzelner und auf das, was 
sie tun und lassen sollen. 

(4) Briider werden begeistert und zu Gebeten, Hymnen, 
Psalmen, die sie extemporieren, angeregt. 

(5) Andere werden von dem Geiste so erfiillt, daB sie das 
Bewubtsein verlieren und in ein stammelndes Sprechen oder 
Schreien ausbrechen, das unverstindlich ist, aber von Begabten 
gedeutet werden kann. 

(6) Wieder andern driickt der Geist die Feder in die Hand, 
sei es in der Ekstase, sei es in Momenten hiéchster seelischer 
Anspannung; sie reden nicht nur, was sie miissen, sondern sie 
schreiben auch, was sie miissen. 

(7) Kranke werden gebracht und von den Missionaren oder 
von jiingst erweckten Briidern geheilt; wilde Ausbriiche der 
Gottesangst werden besinftigt und Teufel in Jesu Namen aus- 


getrieben. 
(8) Zu wunderbaren Handlungen der verschiedensten Art 
treibt der Geist — zu symbolischen Handlungen, die etwas Ge- 


heimnisvolles offenbaren oder Anweisungen geben sollen, und zu 
heroischen Handlungen. 

(9) Mit allen Sinnen nehmen einige die Gegenwart des Gei- 
stes wahr; sie sehen seinen Lichtglanz, sie héren seine Stimme, 
sie riechen den Duft der Unsterblichkeit und schmecken seine 
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SiiBe, noch mehr: sie sehen himmlische Personen mit ihren Augen; 
sie sehen und héren zugleich; sie sehen in das Verborgene, in 
das Ferne, in das Zukiinftige; sie selbst werden entriickt in die 
jenseitige Welt, in den Himmel; sie horen dort ,,unaussprechliche 
Worte“. 

(10) Aber der Geist tut sich nicht nur durch solche Wunder 
kund, sondern nicht minder durch die Steigerung der religiésen 
und sittlichen Krafte, die so rein und so stark in einigen wirk- 
sam sind, daB sie den Stempel géttlichen Ursprungs sinnenfallig 
an sich tragen: ein heroischer Glaube, ein Gottvertrauen zeigt 
sich, das Berge versetzt und iiber den Glauben weit hinausragt, 
den jeder Christ im Herzen tragt; hiilfreiche Liebesdienste wer- 
den geleistet, die mehr erschrecken und mehr erschiittern als alle 
Wunder; umsichtige Leitung und Fiirsorge wird lebendig, die so 
sicher wirkt wie die gittliche Vorsehung. Diese Charismen, neben 
denen des Apostels, des Propheten und des Lehrers erweckt, er- 
bauen die Gemeinden grundlegend und erweisen sie als ,,Kirchen 
Gottes“. — 

Fiir alle diese hier aufgewiesenen Ziige findet man auf den 
Blattern der christlichen Litteratur von der altesten Aufzeichnung 
bis zu Irenaius die zahlreichsten Belege; die Apologeten verweisen 
auf sie als auf etwas Bekanntes und Anerkanntes. Daf sie fiir die 
Mission und Propaganda der christlichen Religion von héchster 
Bedeutung waren, liegt auf der Hand. Wohl hatten auch andere 
Religionen und Kulte einiges von diesen Geistwirkungen auf- 
zuweisen, die Ekstase, die Vision, die dimonischen und anti- 
dimonischen Manifestationen, allein fiir keine von ihnen ist uns 
eine solche Fiille von Erschemungen tiberliefert wie hier, und 
vor allem: dafi ihre Scala die Mirabilia des sittlichen Heroismus 
umfafbte, verlieh ihnen ein einzigartiges Geprige und gab ihnen 
eine durchschlagende Bedeutung. Was anderswo in einigen 
stereotypen Erscheinungen stiickweise vorhanden war, zeigte sich 
hier in einer Fiille der Manifestationen, in der jede geistige, 


seelische und sittliche Funktion tiber sich selbst hinaus gesteigert 
erschien.') 


*) Daf diese Beweise ,des Geistes und der Kraft“ nicht durchweg der 
Propaganda gtinstig waren, darf nicht verschwiegen werden. Celsus beurteilt 
sie als Gaukeleien, Zauberwerk und groben Unfug. Mit ihm werden auch 
andere ntichterne Heiden so geurteilt haben. Ganz sicher waren sie freilich 
ihrer Sache gewifs so wenig wie Celsus. Daf die Glossolalie, statt die christ- 
liche Religion zu empfehlen, sie umgekehrt bei den Heiden zu diskreditieren 
vermag, hat schon Paulus bemerkt (I Kor. 14, 28: édéyv ovvély 1j exxdyoia 
ody ent 0 «v0 xa mavytes heddow yhuoouts, sicésGwow dé dicta 7 kénvotoL, 
OUX EQOVOLY OTL UalvEdE;). 
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Der Komplex dieser Vorgiinge — gefihrlich, weil die Ver- 
suchung, sie kiinstlich zu steigern oder in Tauschung nachzuahmen 
oder eigenniitzig auszubeuten, so grofi war!) — trat am Anfang, 
d. h. in den ersten sechzig Jahren, am stirksten hervor; aber er 
hat noch das ganze zweite Jahrhundert hindurch, wenn auch ab- 
geschwacht, fortgedauert.*) Irenius bestitigt uns das*); die 
montanistische Bewegung hat den ,,Geist“, als er zuriickzutreten 
anfing, noch einmal belebt. Aber seit dem Anfang des dritten 


1) Man vergl. das oben 8. 105 an den Exorzisten Getadelte, ferner wie 
Jrenfius den christlichen Schwindler Marcus im ersten Buch seines grofen 
Werkes geschildert hat. Nach Lucian wurde der Schwindler Peregrinus, als 
er bei den Christen eintrat, ,Prophet“ und verschaffte sich als solcher An- 
sehen und Gewinn. Schon die ,Apostellehre‘ sucht die Gemeinden vor 
solehen zn schtitzen, die mit ihren geistlichen Gaben schwindeln. Selbst 
christliche Binkelsinger fehlten nicht; s. den pseudoklementinischen Brief 
de virginitate II, 6: ,Nec proicimus sanctum canibus nec margaritas ante 
porcos, sed dei laudes celebramus cum omnimoda disciplina et cum omni 
prudentia et cum omni timore dei atque animi intentione. cultum sacrum 
non exercemus ibi, ubi inebriantur gentiles et verbis impuris in conviviis 
suis blasphemant in impietate sua. propterea non psallimus gentilibus neque 
scripturas illis praelegimus, ut ne tibicinibus aut cantoribus aut hariolis 
similes simus, sicut multi, qui ita agunt et haec-faciunt, ut buccella panis 
saturent sese et propter modicum vini eunt et cantant cantica domini in 
terra aliena gentilium ac faciunt quod non licet.“ S auch schon I, 18: Gott 
midge operarios schicken, die nicht sind ,operarii mercenarii, qui religionem 
et pietatem pro mercibus habeant, qui simulent lucis filios, cum non sint 
lux, sed tenebrae, qui operantur fraudem, qui Christum in negotio et quaestu 
habeant.“ 

2) Da& sich die verschiedenen christlichen Parteien im 2. Jahrhundert 
gegenseitig den Geist und die Kraft absprachen und sie bei dem Gegner fiir 
Teufelswerk und Liige erklirten, muSte notwendig zur allgemeinen Diskre- 
ditierung fiihren. 

3) Er behauptet sogar (s. 0. S.98), daf auch jetzt noch Totenerweckungen 
in der Kirche vorkommen (II, 31, 2); iiber die zur Zeit noch wirksamen Charis- 
men s. II, 32,4: 400 zai év 1 éxeivov ovduace [im Namen Jesu] of GAndos adtoo 
uadytad mae’ avrod hupoytes ty Zaow EMiTEAOvGW EM EVEEYEGLE TH tov hot- 
nav cviounwr, xutus sic éxuotos avray Ty dwosdy stdnps mag’ avtod. of 
uév yee daiuovas thadvovor pepaiws zai dlndacs, Wore MoAAdxig Kai TLOTEDd EY 
ubrovs éxelvous Tos xabaguaIértas and THY Novnody AvYEvUdtOY nal glvau &V 
1h exxdyoia’ of J& xai ngoyywow éezxovot tov mEehdovtwy xel ontaolas zeal 
bnosis apopytinds. Ghhou dé Tovs xduvorTES Jia TIS TOY YELOMY EMUFETEWS idveu 
nai vyisic dnoxahoraow, dn dé xel vexool iysoonoay xa Tepe uely cy ouy 
nuiv ixavois éreor. xal vi yao; ovx Eat couduoy ginsiy TOY LeQuuaroy wy 
xara Navies Tod xdouov 1 exxlyoia naga Feot hefovdou ey 1H ovouaty Inoov 
Xovet0d tod oravowdévtos én Hovviov IMikcvov éxcorns nucous em EvEQyEote 
1 tov ever énwredetr. Ausdriicklich fiigt Irentius hinzu, daw diese Gaben 
umsonst gegeben werden. Er und andere Ketzerbestreiter tadeln es an Gno- 
stikern, da® sie sich Geld zahlen lassen und so mit Christus Handel treiben. 
Ein solcher Vorgang findet sich tibrigens schon Act. 8, 18 ff. (Simon Magus) 
und wird hart geriigt (0 deyveur cov avy ool Ein ets amwaevay). 
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Jahrhunderts erlahmen die Erscheinungen rasch; sie sind nun nicht 
mehr die Signatur der Gesamtkirche und jeder einzelnen Gemeinde, 
sondern sie sind die Ausstattungen weniger bevorzugter Personen. 
Das Gesamtleben hat den Priester, den Altar, das Sakrament, 
das heilige Buch und die Glaubensregel, aber nicht mehr ,,den 
Geist und die Kraft.“!) Nicht erst Eusebius blickt (im 3. Buch 
seiner Kirchengeschichte) auf das Zeitalter des Geistes und der 
Kraft als auf das vergangene heroische Zeitalter der Kirche zuriick 2). 
sondern schon Origenes urteilt aus einer verarmten Gegenwart 
heraus ebenso.’) Indessen der Mission war diese Verarmung und 
Erniichterung kaum mehr schadlich; denn sie wurde im dritten 
Jahrhundert auf eine andere Art betrieben als im ersten und 
zweiten. BerufsmaBige Missionare gab es nicht mehr — wenig- 
stens wissen wir von solchen nichts —; die Propaganda war nicht 
mehr eine gewaltsame, sondern gleichsam ein stetiger Gihrungs- 
proze8, In stiller aber sicherer Expansion verbreitete sich das 


1) Um so héher wurden solche Personen geschiitzt, welche als Geist- 
triiger erschienen. Je mehr Geist und Kraft als Erscheinungen in und an 
der Gesamtheit abnahmen, desto héher stieg der Kultus des Heros (d. h. des 
Asketen, des Konfessors, des Wundertiiters), der iibrigens von Anfang an be- 
standen hat. Sie alle tragen Christum in sinnenfiilliger Weise in sich und 
sind daher verehrungswiirdige und autorative Personen. Allmiahlich, besonders 
in der 2. Hilfte des 3. Jahrhunderts, riicken sie in die Stellen der entthronten 
Gétter ein, aber in der Regel erst nach dem Tode. — Von Visionen und 
Triumen hat tibrigens Cyprian noch einen sehr starken Gebrauch gemacht; 
aber er suchte durch dieselben lediglich seine bischéfliche Autoritiit zu 
steigern. Er stie® tibrigens mit ihnen bei manchen auf Zweifel und Un- 
glauben, s. ep. 66, 10: ,,scio somnia ridicula et visiones imeptas quibusdam 
videri.“ Das ist charakteristisch. 

*) H. e. Ill, 37: ,Es wirkten in der Anfangszeit durch die Apostelschiiler 
noch sehr viele wunderbare Kriifte des h. Geistes, so dafs beim ersten An- 
héren der Predigt plétzlich ganze Scharen mit der gréSten Bereitwilligkeit 
den Glauben an den Schépfer des Alls in ihr Herz aufnahmen.“ 

5) In ec. Cels. I, 8 behauptet er nur, da er selbst noch mehrere Wunder 
gesehen habe, die eigentliche Wunderzeit ist ihm also die friihere Zeit. 
L. HU, 48 giebt er den Wundern Jesu und der Apostel die Wendung, da sie 
sowohl gewisse Wahrheiten versinnbildlichen, als auch viele Herzen fiir die 
wunderbare Lehre des Evangeliums gewinnen sollten. Exorzismen und Hei- 
lungen dauern nach ihm noch fort (6fters, z. B. I, 6); wie er aber iiber die 
Gegenwart im Vergleich zur Vergangenheit der Christenheit denkt, zeigt I, 2: 
,Fiir unseren Glauben giebt es einen besonderen Beweis, der ihm allein zu- 
kommt und gittlicher ist als der mit Hiilfe der griechischen Dialektik ge- 
fiihrte. Diesen géttlicheren Beweis nennt der Apostel ,den Beweis des 
Geistes und der Kraft‘. Den Beweis des Geistes um der Weissagungen 
willen, die geeignet sind, in dem Hirer und Leser den Glauben zu erzeugen. . ., 
den Beweis der Kraft um der auBerordentlichen Wunder willen, deren Tat- 
sichlichkeit sich sowohl durch vieles andere als auch durch den Umstand 
erweisen lift, da®& sich Spuren dayon noch bei solchen erhalten 
haben, die ihr Leben nach dem Willen des Logos fihren.* 
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Christentum yon den gewonnenen Mittelpunkten aus ohne stiir- 
mische Anliufe und erschiitternde Bewegungen. — 

Wenn die alten Christen die Beweise des Geistes und der 
Kraft ins Auge faBbten, so haben sie das unter dem Gesichtspunkt 
der sittlichen und religidsen Wirkungen getan: um dieses 
Erfolges willen sind sie der Kirche geschenkt. Paulus bezeichnet 
ihn als die Erbauung des Ganzen der Kirche*) und, auf den ein- 
zelnen gesehen, als die Neuschaffung des Menschen aus einem 
Toten zu einem Lebendigen, aus einem Unwerten zu einem Wert- 
vollen. Die Erbauung aber ist das Wachstum in allem Guten 
(s. Gal. 5, 22: ,Die Frucht des Geistes ist Liebe, Freude, 
Friede, Geduld, Freundlichkeit, Gutheit, Glaube, Sanftmut, Ent- 
haltsamkeit“), und der Beweis der Kraft ist es, dai Gott nicht 
viele Weise nach dem Fleisch und nicht viele Edle, sondern 
geringe und schwache Menschen berufen und sie zu_ sittlich 
kraftigen und erkennenden umgeschaffen hat (I Kor. 1, 26f.). Die 
sittliche Neugeburt und das sittliche Leben ist dem Apostel nicht 
nur eine Seite am Christentum, sondern sie ist die Frucht des- 
selben und sein irdisches Ziel. Man kann die ganze christliche 
Missionstiitigkeit als sittliche Arbeit, als Erweckung und Kraf- 
tigung des sittlichen Sinns bezeichnen, und man verkiirat sie 
damit nicht. 

Wie Paulus haben auch die Christen der nachapostolischen 
Zeit, die Apologeten und die grofen Kirchenvater, wie Tertul- 
lian?) und Origenes, geurteilt. Man lese die »Apostellehre“ und 
die ersten Kapitel des 1. Klemensbriefes, den SchluB des Barnabas- 
briefes, die Predigt, welche die Bezeichnung ,,zweiter Klemens- 
brief“ fiihrt, oder den Hirten des Hermas, oder die SchluSkapitel 
der Apologie des Aristides — tiberall wird man finden, daf die 
sittlichen Forderungen obenan stehen. Fast mit einer ermiidenden 
Breite und mit einer rigoristischen Harte sind sie in den Vorder- 
grund geschoben. Niemand kann zweifeln: diese christlichen Ge- 


1) Cf. Pseudoclemens, de virginit. I, 11: ,[lo igitur charismate, quod a 
domino accepisti, illo inservi fratribus pneumaticis, prophetis, qui dignoscant 
dei esse verba ea, quae loqueris, et enarra quod accepisti charisma in eccle- 
siastico conventu ad aedificationem fratrum tuorum in Christo.“ 

2) Die besonders charakteristische Stelle Apol. 45 sei hierher gestellt: 
Nos soli innocentes, quid mirum, si necesse est? enim vero necesse est. in- 
nocentiam a deo edocti et perfecte eam novimus, ut a perfecto magistro 
revelatam, et fideliter custodimus, ut ab incontemptibili dispectore manda- 
tam. Vobis autem humana aestimatio innocentiam tradidit, humana item 
dominatio imperavit, inde nec plenae nec adeo timendae estis disciplinae 
ad innocentiae veritatem. Tanta est prudentia hominis ad demonstrandum 
bonum quanta auctoritas ad exigendum; tam illa falli facilis quam ista con- 
temni. Atque adeo quid plenius, dicere: Non oceides, an docere: Ne ira- 


scaris quidem? etc.“ 
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meinden wollen ihre Gemeinschaft nach den strengsten sittlichen 
Grundsitzen regeln; sie dulden keine unheiligen Glieder in ihrer 
Mitte?) und sie wissen, daf sie in dem Augenblick aufhéren zu 
sein, in welchem sie der Unsittlichkeit Raum lassen. Das furcht- 
bare Strafgericht, welches Paulus tiber den Blutschinder verhangt 
(I Kor. 5), ist kein Ausnahmefall; die groben Siinder werden 
ausgeschlossen. Auch die, welche alle Religion und darum auch 
die christliche fiir eine Idiosynkrasie halten, aber in dem sittlichen 
Fortschritt der Menschheit den Fortschritt tiberhaupt sehen, miiften 
anerkennen, da er auf diesen Gemeinden damals beruhte und 
daB die Geschichte einen ungeheuren und paradoxen Apparat 
angewendet hat, um eine héhere Stufe der Entwickelung der 
Menschheit zu erreichen. Unter der Seele und Leib erschiitternden 
Predigt von dem einbrechenden Gericht und unter der beseligenden 
Gewalt des Geistes Christi rang sich das Sittliche zu reinerer und 
sicherer Geltung empor. Vor allem war es der Kampf gegen 
die Fleischessiinden, den das Christentum aufnahm, gegen die 
Hurerei, den Ehebruch und die widernatiirlichen Laster. Schlechter- 
dings nur die Einehe galt in den christlichen Gemeinden als er- 
laubte Geschlechtsverbindung. Mit dem Kampf gegen jene Siinden 
stand das strenge Verbot der Fruchtabtreibung und der Aussetzung 
der Kinder in engster Verbindung. Sodann bekimpften die Christen 
die Habsucht, den Geiz und die Unehrlichkeit in Handel und 
Wandel, also den Mammonismus in allen seinen Gestalten und 
mit der Unbarmherzigkeit, die ihm folgt. Drittens bek&ampften 
sie die Zweiziingigkeit und Liige. In diesen drei Richtungen 
bewegten sich vor allem die Anstrengungen, welche die christ- 
liche Predigt auf sittlichem Gebiete machte. Reine Menschen, 
die nicht am Besitz kleben und nicht selbstsiichtig sind, sollten 
die Christen sein, dabei wahre und mutige Menschen. 

Wie die nachapostolischen Viter urteilten die Apologeten. 
Aristides legt am Schluf seiner Apologie dem heidnischen Pu- 
blikum das christliche Leben in seiner Reinheit, seinem Ernste 
und seiner Liebe dar und ist tiberzeugt, damit das Wichtigste 
und Eindrucksvollste auszusprechen. Justin macht es in seiner 
grofen Apologie nicht anders; umfangreiche Abschnitte derselben 
sind der Darstellung der sittlichen Grundsitze des Christentums 
gewidmet und dem Nachweise, dafi sie bei den Christen ein- 


1) Martyr. Apoll. 26: ,Zwischen Tod und Tod ist ein Unterschied. Des- 
halb sterben die Jiinger Christi fortwihrend, indem sie ihre Begierden mar- 
tern und sie gemiifi den giéttlichen Schriften foltern; denn es giebt bei uns 
tiberhaupt kein schamloses Begehren und keine schmutzige Szene, kein laster- 


haftes Auge, keim der Bosheit zugiingliches Ohr, auf da® unsere Seelen nicht 
verletzt werden. 
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gehalten werden. Dabei vertrauen alle Apologeten darauf, daf auch 
ihre Gegner das Gute fiir gut und das Schlechte fiir schlecht halten. 
Sie glauben ihre Zeit nicht darauf verschwenden zu miissen, zu 
yeigen, dafi das Gute wirklich das Gute sei: in dieser Hinsicht 
sind sie der Zustimmung sicher; aber dafi es bei den Christen 
nicht nur kraftlose Forderung oder blasses Ideal, sondern in jeder 
Richtung kraftig ausgebildet sei und wirklich getibt werde, das 
wollen sie zeigen.) Von besonderer Wichtigkeit ist es ihnen aber, 
darauf hinweisen zu kénnen (vgl. die Ausfiihrungen des Apostel 
Paulus), daf das Schwache und Geringe und Unedle hier zu Kraft 
und Wert komme. ,,Man sagt von uns, daf wir unter Weibern, 
Halbwiichsigen, Madchen und alten Weibern schwatzen*) — nein, 
unsere Jungfrauen ,philosophieren* und reden bei der Spindel 
von den gottlichen Dingen.“*) ,Es philosophieren bei uns nicht 
nur die Wohlsituierten, sondern auch die Armen.“*) _ ,,Christus 
hat nicht wie Sokrates nur Philosophen und Philologen zu seinen 
Jiingern, sondern auch Handwerker und ganz ungebildete Leute, 
und sie verachten den Ruhm und die Furcht und den Tod.“®) 
Bei uns findet ihr ungebildete Leute und Handwerker und alte 
Weiber, die gar nicht mit Worten den Wert unserer Lehre dar- 
zulegen verstehen, aber ihn durch ihre Taten beweisen.“*) Ahn- 


1) DaB die ethischen Lehren des Christentums mit denen der Philo- 
sophen iibereinstimmen, réumt Celsus ausdriicklich ein (Orig. I, 4); ef. Tertull., 
Apolog. 46: ,eadem, inquit, et philosophi monent atque profitentur.“ — Auch 
hier ist iibrigens eime complexio oppositorum, und zwar in doppelter Hin- 
sicht, zu erkennen. Einerseits gilt das Sittliche seinem Wesen nach als 
selbstverstiindlich: eine allgemeine Ubereinstimmung herrsche dariiber (Rein- 
heit in jeder Beziehung, vollkommene Nichstenliebe u. s. w.). Andererseits 
wird unter Umstiinden doch gesagt, da die christliche Sittlichkeit von jeder 
anderen qualitativ verschieden sei und ohne den Geist Gottes weder erkannt 
noch getibt werden kénne. Diese Beurteilung entspricht der doppelten Be- 
schreibung des Christlich -Sittlichen. Einerseits ist es das rechte Verhalten 
in Bezug auf alle irdischen Verhiiltnisse, andererseits ist es ein auf voll- 
kommener Askese und Abtétung ruhendes iiberirdisches, géttliches Leben und 
Verhalten. Diese Spaunung in der Definition des Sittlichen, die besonders 
scharf bei Tatian hervortritt, ist aber nicht erst vom Christentum geschaffen. 
Sie entstammt der philosophischen Ethik; die Christen haben sie nur rezipiert 
und modifiziert. Es ist dies leicht ersichtlich, wenn man Philo, Clemens und 
Origenes studiert. : 

2) Celsus III, 44: »Die Christen miissen selbst zugeben, daf sie nur 
Menschen ohne Geist, ohne Ansehen und ohne Verstand, da® sie nur Sklaven, 
Weiber und Kinder zur Aunahme ihres Glaubens bewegen kénnen.* 

3) Tatian, Orat. 33. — 4) L.c. ¢. 32. Seen? ; 

8) Justin, Apol. Il, 10; er fiigt hinzu: divapis eat rov aeontov Mateos 
nai ovyl avdouwnsiov hoyov xacaoxevy. Ebenso Diognet. 7: ravre av Fow7tov 
ob doxet ta toya, tadta Ivvauls bor Feov. aren 

®) Athenag., Suppl. 10. Vgl. dazu Justin, Apol. I, 60: nap’ Yuly ov EOTt 


okie eek A a segs 
THvTa exovaal Kal Mabey THQ THY ovde Tovs yaoaxtHoas TWY GTOLyELWY ETI- 
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liches hat Origenes dem Celsus im zweiten Buche vorgehalten 
und Lactantius seinen Gegnern. *) 

Daf die Héhe der Sittlichkeit der christlichen Vorschriften 
und die sittliche Haltung der christlichen Vereine direkt missio- 
nierend wirken sollte 2) und gewirkt hat, dafiir haben wir eine Reihe 
von Belegen. Nicht selten heben die Apologeten dies hervor*); 
Tatian nennt als eines der Motive fiir seinen Ubertritt zum 
Christentum ,die Vorziiglichkeit der Sittenlehren“*); Justin sagt, 
daB die Standhaftigkeit der Christen ihn von ihrer Reinheit tiber- 
zeugt habe und diese Eindriicke fiir seinen Ubertritt entscheidend 
gewesen seien.*) Daf die Standhaftigkeit und Treue einen iiber- 
wiiltigenden Hindruck gemacht haben, sodafi bei Christen-Verhéren 
oder -Exekutionen Umstehende sich ploétzlich fiir das Christentum 
entschieden, lesen wir 6fters in Martyrerakten und zwar auch in 
echten.*) Am lebendigsten aber tritt uns in der Schrift des 
Cyprian ad Donatum entgegen, wie ihn nicht sowohl die sittliche 
Forderung als vielmehr die sittliche Kraft, welche das Christen- 
tum darbot, tiberzeugt und gewonnen hat. Das Ausziehen des 
alten und das Anziehen eines neuen Menschen habe er fir eine 


orautvor, twwtav uéy xal Baopcewy to gGiéyuc, copay dé zai mMloTM@Y TOY 
vooY OvTwY, xual NQMY xal YiOwWY TWeY Tas OWels* WS OVYELYaL Ov COME 
avdounsia taiva yeyovévar, GAAe dvvcust Feod Aéyeodat. Tertull., Apol. 46: 
»Deum quilibet opifex Christianus et invenit et ostendit et exinde totum 
quod in deum quaeritur re quoque adsignat, licet Plato adfirmet factitatorem 
universitatis neque inveniri facilem et inventum enarrari in omnes difficilem.“ 

1) Instit. VI, 4. 

*) Ignat., ad Ephes. 10: émerogware avrois [scil. den Heiden] xéyv éx rov 
Eoywr vuly ucdynrevdyvea’ meds Tas Ooyas avTOY VUES TIQHELS, QOS T&S MEYa- 
Aopgnuoovvas cvtay vusis tanEwogeores, Meds Tas Bhaognuias avtoY VuEis 
T&S MQOGEVYKS .... UN omtovdaloytEes KyTIULUATKOFEL evtovs" adsAqol adtav 
EvQesOuEey TH EniEeixelg’ uluntel Tod xveiov onovddlwusy sive. 

5) Vgl. auch die Predigt I] Clem. 13: re &vn exovovta & rod otouatos 
juov ta doyrn rod Heod Ws xahe xed usyche Gavucler Eneire xatrquedtorte 
Ta Eye u@y ore ovx Eot KELa TOY OnuctwY wy AsyouEY, EVdEY Bic BAao—y- 
flav toémovret, héyortes sive Udder tive xei mdcéyny. Also auch solche Fille 
kamen vor; sie beweisen indirekt das im Texte Gesagte. 

*) Orat. 29. 

5) Apol. II, 12. 

°) Bereits das zweitiilteste Martyrium, welches wir kennen, das des 
Zebediiden Jakobus, ist von Clemens Alex. in den Hypomnematen so erziihlt 
worden (s. Euseb. II, 9), dais der Ankliiger sich bekehrte und mit dem Apostel 
zusammen hingerichtet worden ist. — Wihrend alle Christen im Offentlichen 
Bekenntnis des Glaubens vor der Obrigkeit den Héhepunkt der christlichen 
Sittlichkeit: erkannten, trug der sektiererische Christ Herakleon eine andere 
Meinung, die ihm freilich sehr tibel genommen worden ist, vor. Er behaup- 
tete, daB jenes Bekenntnis mit dem Wort auch heuchlerisch sein kénne, und 
da das stetige Bekenntnis in Werken und Handlungen, die dem Glauben 
entsprechen, das Entscheidende sei (Clemens Alex., Strom. IV, 9, 71 £,); 
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Unmiglichkeit erachtet; aber ,nachdem ich himmlischen Geist in 
mich geschépft und die zweite Geburt mich zu einem neuen 
Menschen umgestaltet hatte, da gewann plétzlich auf wunderbare 
Weise das Zweifelhafte festen Bestand, das Verschlossene offnete 
sich, die Finsternis hellte sich auf, ausfiihrbar wurde, was vorher 
schwierig geschienen, und erfiillbar, was fiir unméglich gegolten 
hatte.“ Nicht anders reden Tertullian und Origenes. 


Aber nicht nur die Christen selbst bezeugen, daf sie in eine 
neue Welt sittlicher Krifte, des Ernstes und der Heiligkeit gestellt 
sind, auch ihre Gegner legen Zeugnis fiir ihre Reinheit ab. Zwar 
hielten sich die yon den Juden in Kurs gesetzten abscheulichen 
Vorwiirfe in Bezug auf das sittliche Leben der Christen lange 
Zeit hindurch und wurden vom Volke und von manchen Gebildeten*) 
geglaubt, aber wer nachpriifte, fand etwas ganz anderes. Plinius 
erklirt dem Trajan, daf er nichts Verbrecherisches oder Laster- 
haftes bei seinen Verhéren mit Christen habe feststellen kénnen; 
der Zweck dieser Vereine sei vielmehr der, sich in der Gewissen- 
haftigkeit und Tugend zu bestiirken.*?) Lucian hat die Christen 
so geschildert, dafi sie als leichtgliubige Schwirmer aber auch 
als Leute von Reinheit, Opferwilligkeit und von Todesmut er- 
scheinen. Epiktet und M. Aurel haben den letzteren anerkannt.*) 
Am wichtigsten aber ist das Zeugnis des scharfblickenden Arztes 
Galen. Er sagt in der Schrift de sententiis politiae Platonicae *): 
,»Hominum plerique orationem demonstrativam continuaam mente 
assequi nequeunt, quare indigent, ut instituantur parabolis. veluti 
nostro tempore videmus homines illos, qui Christiani vocantur, 


1) So wahrscheinlich von Fronto, dem Lehrer M. Aurels (s. den Octavius. 
des Minucius), auch von Apulejus, wenn die Metamorph. IX, 14 geschilderte 
Frau (,omnia prorsus ut in quandam caenosam latrinam in eius animam fla- 
gitia confluxerant‘) eine Christin war (,spretis atque calcatis divinis numi- 
nibus invicem certae religionis mentita sacrilega praesumptione dei, quem 
praedicaret unicum‘). Ein Gemisch von Demut und Frechheit hat der Rhetor 
Aristides in der christlichen Lebensweise gesehen und sie der der Juden in 
dieser Beziehung gleichgestellt (Orat. 46). Das ist der empfindlichste Vorwurf; 
einen Ahnlichen, hat Celsus erhoben; s. im 3. Buch Kap. 5. 

2) ,Adfirmabant autem [scil. die Christen im Verhér] hance fuisse summam 
vel culpae suae vel erroris, quod essent soliti stato die ante lucem convenire 
carmenque Christo quasi deo dicere secum invicem, seque sacramento non in 
scelus aliquod obstringere, sed ne furta, ne latrocinia, ne adulteria com- 
mitterent, ne fidem fallerent, ne depositum appellati abnegarent.* 

8) Beide freilich mit einer Einschrinkung; Epiktet sagt, da6 die Galiléer 
die @gpofie vor den Tyrannen ,gewohnheitsmaBbig* hitten (Arrian. , Epictet. 
diss. IV, 7, 6), M. Aurel behauptet, die christliche Todesbereitschaft stamme 
aus Ostentation (Med. XI, 3). 

*) Arabisch erhalten in der Hist. anteislam. Abulfedae (ed. Fleischer 
p. 109). 
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fidem suam e parabolis petiisse. hi tamen interdum talia faciunt, 
qualia qui vere philosophantur. nam quod mortem contemnunt, 
id quidem omnes ante oculos habemus; item quod verecundia 
quadam ducti ab usu rerum venerearum abhorrent. sunt enim inter 
eos et feminae et viri, qui per totam vitam a concubitu abstinuerint*); 
sunt etiam qui in animis regendis coércendisque et in acerrimo 
honestatis studio eo progressi sint, ut nihil cedant vere philoso- 
phantibus.“?) Hin unbestocheneres und glinzenderes Zeugnis fiir 
die Sittlichkeit der Christen kann kaum gedacht werden. Ubrigens 
hat auch Celsus, der ihnen sehr mibgiinstig ist, das sittliche 
Leben der Christen nicht bemingelt. Dumpf, niedrig, kliglich ist 
zwar nach Celsus alles bei ihnen, aber die Moralitit, die unter 
solchen Umstinden méglich ist, spricht er ihnen nicht ab. — 
Wie seit dem Anfang des 3. Jahrhunderts der Beweis ,,des 
Geistes und der Kraft“ zuriicktritt, so hért auch die ungeheuere 
sittliche Anspannung auf und macht allmahlich einer Moralitaét Platz, 
die sich an das weltliche Leben anschmiegt. Die Stadien dieses 
Prozesses, der seine Anfinge schon im 2. Jahrhundert hat und 
bei der Frage einsetzte, ob und welche Siinden nach der Taufe 
vergeben werden kénnen, kénnen hier nicht dargelegt werden. 
Es muf die Bemerkung geniigen, dab seit c. 230 in vielen Ge- 
meinden nach dem Vorgang der rémischen die groben Fleisches- 
stinden vergeben wurden, seit dem Jahre 251 in den meisten Ge- 
meinden sowohl diese als die Siinden der Idololatrie. Damit war 


1) Von Justin an — wahrscheinlich schon friiher — haben die Christen 
den Heiden gegeniiber immer wieder auf die Gruppe ihrer Briider und 
Schwestern hingewiesen, die sich der Ehe ganz enthielt. Augenscheinlich 
rechneten sie darauf, daB eine solche Lebensweise auch bei ihren Gegnern 
Beifall und Bewunderung finden werde (auch Selbstentmannungen fehlten 
nicht, s. das Beispiel des Origenes und ein anderes, welches Justin erzihlt). 
Schwerlich haben sie sich dabei verrechnet; denn die Religionsphilosophie 
des Zeitalters war asketisch, doch ungeteilt war der Beifall auch der sittlich 
Strengen nicht. Der Heide bei Macarius Magnes (Porphyrius) III, 36 fiihrt 
dem Paulus zu Gemiite, da® er I Tim. 4,1 die tadelt, welche die Ehe ver- 
bieten, selbst aber I Kor. 7 die Jungfriulichkeit empfiehlt, obgleich er be- 
kennen mu, kein Herrnwort tiber die Jungfrauen zu besitzen. ,Tut also 
nicht der, welcher wie eine Jungfrau lebt, unrecht und ebenso der, welcher 
sich nach der Weisung irgend eines schlechten Menschen der Ehe enthiit, 
da sie doch von Jesus kein Gebot tiber das jungfriiuliche Leben haben? Und 
wie diirfen eimige Frauen, welche jungfriiulich leben, so gewaltig Riihmens 
davon machen und behaupten, sie wiiren des heiligen Geistes voll, 
wie die, welche Jesum gebar?« 

_ 7) Natiirlich verurteilt Galen den Glauben der Christen als Hartnickig- 
keit im Festhalten an véllig Unbewiesenem; eel dieqooes opuyuar II, 4: 
ive wi ts EvHIS xe’ KEYS, Ws sg Movood xal Xovotot dvatelpiy cepiyuévoc, 
vyouwy avanodeixray a&xovy. III, 8: D&troy ey tus tos and Mwvood xat Xevotow 
lscadiddkevey 1) tovs reais aigsor MQOGTETHXOTHS LHTQOUS TE xaL Pldocoqors. 
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der Kreis geschlossen: nur in einigen Fallen wurden Verbrechen 
von besonderer Scheuflichkeit nicht vergeben, der Betreffende 
also in die Gemeinde nicht wieder aufgenommen. Daf die christ- 
lichen Gemeinden samt ihren Bischéfen und ihrem Klerus bereits 
um das Jahr 220 in sittlicher Hinsicht das nicht mehr waren, was 
sie friiher gewesen waren — obgleich uns der Hirte des Hermas 
zeigt, wieviel Schlimmes auch damals schon zu bekimpfen war —, 
geht aus den letzten Schriften Tertullians und aus vielen beiBenden 
Bemerkungen des Origenes in seinen Kommentaren klar hervor. 
Dennoch aber hérten sie nicht auf, sich durch ihre Sittlichkeit 
vor den anderen Vereinen im Reiche und vor den stidtischen 
Beyélkerungen auszuzeichnen (Origenes betont das Celsus gegen- 
iiber ausdriicklich; s. III, 29. 30), und die Bubgesetzgebungen aus 
der Zeit von dem Jahre 251 bis 325, die uns in nicht ganz 
geringer Zahl erhalten sind, zeigen doch das ernsteste Bestreben, 
die Sittlichkeit und Heiligkeit des Lebens aufrechtzuerhalten. 
Auf sittlich gesinnte Menschen muften die christlichen Gemeinden 
trotz ihrer moralischen Depotenzierung noch immer eine michtige 
Anziehungskraft ausiiben. 

Allein — und hier tritt uns wieder die complexio oppositorum 
gegeniiber — auch auf die sittlich dauernd Schwachen und 
Schwichsten muften sie eben durch die neue Entwicklung, die 
sich um die Mitte des 3. Jahrhunderts in ihnen abschliefend voll- 
zogen hatte, miichtig wirken. Waren sie bisher Gemeinschaften . 
gewesen, welche die Siindenbeladenen aufnahmen, den schlimmsten 
Verbrecher nicht von ihrer Schwelle wiesen und ihm Vergebung 
bei Gott vermittelten, dann aber von ihm verlangten, daf 
er nun rein und heilig bleibe, so hatten sie sich jetzt, 
volentes-nolentes, als Gemeinschaften einer grenzen- 
losen Vergebung etabliert. Sie hatten neben und nach der 
Taufe nun ein zweites Sakrament ausgebildet; noch war es formlos, 
aber sie vertrauten ihm als einem formierten und hielten sich fiir 
berechtigt, es fast in jedem Falle anzuwenden, das Bubsakrament. 
Ob sie durch diese Entwicklung den Absichten des Stifters mehr 
entgegengekommen sind als die Rigoristen vor ihnen oder sich 
noch weiter von ihnen entfernten, mag hier auf sich beruhen — 
gewiB ist, daf die Anziehungskraft der christlichen Religion als 
Religion der Vergebung nun erst voll einsetzte. Alles kam auf 
die Art der Anwendung an; aber es war doch nicht nur frivoler 
Spott von Julian dem Apostaten, wenn er daraut hinwies, dah 
die christlichen Gemeinden durch die Art, wie sie Vergebung ver- 
kiindigen und ausspenden, die ernste Moral schidigen und Glieder 
in ihrer Mitte haben, die keine andere religiése Gemeinschaft bei 
sich dulden wiirde. Das, was Julian tadelt, hat schon in der 
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2, Halfte des dritten Jahrhunderts reichlich begonnen. Wenn, 
wie z. Z. Cyprians in Karthago, Kleriker derselben Gemeinde in 
Streit miteinander geraten, werfen sie sich alsbald die schlimmsten 
Dinge vor, Betrug, Ehebruch, selbst Mord. Erstaunt und entriistet 
fragt man sich, wenn diese Vorwiirfe zu Recht bestanden haben, 
warum hat man den betreffenden Presbyter oder Diakon nicht 
langst aus der Kirche entfernt? Auf diese Frage erhalt man 
keine Antwort. Beruhten aber alle diese fast stereotyp wieder- 
holten Anklagen nicht auf Wahrheit, so ist die Tatsache, dafi man 
leichtfertig den Bruder der schlimmsten Verbrechen zieh, nicht 
minder schlimm. Man sieht hier in eine Verwahrlosung hinein, 
die nicht méglich gewesen wire, hatte sich nicht schon die Kehr- 
seite der Religion der Barmherzigkeit und Vergebung in verhangnis- 
voller Weise geltend gemacht. 

Indessen — wenn diese Vergebung auch Unwiirdige traf, so 
ist sie damit noch nicht verurteilt, und zum Richten sind wir nicht 
berufen. Es muf uns geniigen, festzustellen, was wir festgestellt 
haben, da die christliche Religion im Laufe des 3. Jahrhunderts 
an ihrem Charakter, Religion der Sittlichkeit zu sein, Abbruch 
erlitten hat, daf sie aber in ihrer Anziehungskraft dadurch gewifb 
nicht vermindert worden ist; denn als Religion, die stetig Ver- 
gebung vermittelt, wurde sie nun aufgesucht. Es waren jetzt 
freilich z. T. andere Kreise als bisher, die sich an sie wandten. 

Zum Schlufb ist aber noch eines Doppelten zu gedenken, um 
die hier gegebenen Grundziige nicht liickenhaft erscheinen zu 
lassen. Erstlich, die von den meisten Gnostikern befolgte These, 
die Menschen seien ihren sittlichen Anlagen nach qualitativ ver- 
schieden und deshalb miisse auch ihr sittliches Verhalten und die 
Moral, die man ihnen zumuten kénne, verschieden sein, ist von 
der Kirche nicht gebilligt worden. Aber die Unterscheidung einer 
Sittlichkeit der Vollkommenen und einer noch ausreichenden 
Sittlichkeit ist uralt und stets festgehalten worden. Selbst bei 
Paulus finden sich deutliche Spuren dieser Betrachtung neben 
einer streng einheitlichen Auffassung. Die katholische Lehre von 
den ,,praecepta“ und ,consilia“ hat in der Heidenkirche fast von 
Anfang an gegolten, und die Worte der Apostellehre nach der 
Schilderung ,,der beiden Wege“ driicken eine allgemeine Uber- 
zeugung aus (C.6: e udry ddvaca Baotdoa Shov tov Cuydy tod 
xvoiov, téheos oy’ et? 6 ob dSbvaca, 8 dbvy todto sole). Die 
Unterscheidung von ,,Kindern“ und ,Vollkommenen“, die zuniichst 
fiir das Gebiet der christlichen Erkenntnis gilt, gilt auch fiir das 
sittliche Gebiet; denn sie hiingen aufs engste zusammen. Christ- 
liche Heroen, nimlich Asketen, Besitzlose u. s. w., hat es stets ge- 
geben, und sie wurden besonders hoch verehrt (s. 0.); ja sie muBten 
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schon im nachapostolischen Zeitalter gewarnt werden, sich nicht 
zu tiberheben oder zu prahlen (s. Ignat. ad Polye. 5: é 11 ddévata 
év dyveia pévew sic tly ths cagxds tod xvelov, év axavynola 
peviten’® gay xavyjontat, azcddero, cf. I Clem. 38: 6 dyvdc éy tf cagxt 
jt xat un adalovevéodmw). In den urchristlichen Asketen hat 
das Ménchtum seine Vorstufe. 

Zweitens — die Wahrhaftigkeit in Bezug auf das Wirkliche 
leidet in jeder Religion ebensoleicht Schaden wie die Gerechtig- 
keit. Die Blatter der Kirchengeschichte von den Altesten Zeiten 
an wissen davon zu erzihlen. In den meisten Fallen, bei allen 
den Wundern, die nicht geschehen, den Visionen, die nicht ge- 
sehen, den Stimmen, die nicht gehért, den Biichern, die von 
den angeblichen Verfassern nicht geschrieben worden sind, kénnen 
wir heute nicht mehr entscheiden, wo der Selbstbetrug aufhért 
und wo der Betrug anfangt, wo die Schwirmerei zur Methode 
wird und die Methode zur gewohnheitsmafigen Tauschung; ebenso 
wie wir in der Regel nicht zu entscheiden vermégen, wo die herbe 
Exklusivitaét zur Ungerechtigkeit und zum Fanatismus wird. Wir 
miissen uns begniigen, festzustellen, daf solche Falle leider nicht 
selten waren und dafi sie zugenommen haben. Auch das hat im 
3. Jahrhundert und auch schon im zweiten nicht gefehlt, was man 
Priesterbetrug und Wunderschwindel nennt. 


Fiinftes Kapitel. 


Die Religion der Autoritat und der Vernunit, der Mysterien 
und der transcendentalen Erkenntnisse. 


4, 


,»Hinige Christen [also nicht alle] wollen nicht einmal Rechen- 
schaft geben noch nehmen iiber das, was sie glauben; sie halten 
sich an die Parole: ,Priife nicht, sondern glaube‘ und ,Dein Glaube 
wird dich retten‘. ,Ein Ubel ist die Weisheit in der Welt, ein 
Gutes aber die Torheit..“ So hat Celsus (I, 9) von den Christen 
geschrieben. Dieselbe Charakteristik hat er noch Ofters in seiner 
Streitschrift vorgebracht und variiert; s. I, 12: , Wie sie gewohnt 
sind, sprechen sie: ,Untersuche nicht‘“ I, 26.53 Jesu verderb- 
liches Wort hat die Menschen betrogen; freilich bei seinem 


idiotischen Charakter und seinem Mangel an Beredsamkeit hat 
11 


Harnack, Mission. 
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er fast nur Idioten gewonnen.“‘) III, 44: ,Folgende Vorschriften 
gelten bei den Christen, ja sogar bei den verstandigeren: ,Wer 
gebildet ist, wer klug, wer weise ist, der trete nicht zu uns hinzu; 
denn solche Higenschaften sind in unseren Augen schlimme Dinge. 
Die Unwissenden aber, die Narren und die Toren mégen herzhaft 
mu uns kommen!*“ VI, 10ff: ,Die Christen sagen: ,Glaube allem 
guvor, da der, welchen ich dir verkiindige, der Sohn Gottes ist.‘ “ 
,Alle sind mit der gleichen Aufforderung bei der Hand: ,Glaube, 
wenn du gerettet werden willst, oder packe dich fort.‘ Von der 
Weisheit unter den Menschen sagen sie, sie sei Torheit bei Gott. 
Die Ursache davon ist, daB sie durch solche Rede nur die Un- 
gebildeten und Hinfaltigen an sich ziehen wollen.“ Auch nach 
Justin werfen die Gegner den Christen yor, da sie nur blind 
behaupten, aber nichts beweisen (Apol. I, 53), und Lucian (Peregr. 13) 
sagt von ihnen: dvev tds dxouBods miotews ta toradta magedéEarto. 

Die Charakteristik und der Vorwurf sind nicht ganz unbe- 
rechtigt. Innerhalb einer bestimmten Linie der Betrachtung haben 
die Christen von Anfang an und stets behauptet, man habe seine 
Vernunft gefangen zu nehmen und in Gehorsam unter die evan- 
gelische Botschaft zu beugen. LEinige von ihnen sind noch weiter 
vorgeschritten und haben iiberhaupt blinden Glauben dem Wort 
gegeniiber verlangt. Wenn der Apostel Paulus das, was er predigt, 
nicht sowohl seinem Inhalte nach ins Auge faft, als vielmehr seiner 
Herkunft nach — es ist Gottes Wort —, aber auch wenn er 
auf den Kontrast sieht, in welechem es zur Weisheit dieser Welt 
steht, so fordert er entschlossenen und festen Glauben, nichts 
anderes. , Wir nehmen alle Vernuuft gefangen unter den Gehor- 
sam gegentiber Christus“ (II Kor. 10, 5) und: das Wort vom Kreuz 
vertrigt keine cogia déyov und will als térichte Predigt gepredigt 
und mit dem Glauben ergriffen sein (I Kor. 1, 17ff.). Daher warnt 
er auch vor den Verfiihrungen der Philosophie (Koloss. 2, 8). Sehr 
viel entschlossener noch ist Tertullian vorgegangen. Er verbietet 
es dem Christen (de praescr. 8ff.), das Wort: ,Suchet und ihr 
werdet finden“ auf die Lehre iiberhaupt anzuwenden. ,, Was hat“, 
ruft er (l.c.c¢. 7) aus, ,Athen mit Jerusalem zu schaffen, was 
die Akademie mit der Kirche, was die Hiretiker mit den Christen? 
Unsere Lehre stammt aus der Siiulenhalle Salomos, der selbst 
gelehrt hatte, man miisse den Herrn in der Einfalt des Herzens 
suchen, Zusehen mébgen die, welche ein stoisches und platonisches 
und dialektisches Christentum eingefiihrt haben! Seit Jesus Christus 
bediirfen wir des Forschens nicht mehr, auch nicht des Unter- 


ieee Doch fiigt Celsus hinzu, es gebe auch etliche maBvolle, fromme, ver- 
stiindige und zu geistigen Umdeutungen geschickte Leute unter den Christen. 
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suchens, seitdem das Evangelium gepredigt worden ist. Wenn 
wir glauben, so wiinschen wir itiber den Glauben hinaus weiter 
nichts mehr. Denn das ist das Erste, da wir glauben, es gebe 
nichts mehr, was wir tiber den Glauben hinaus noch zu glauben 
haben . . . Nichts auBerhalb der Glaubensregel wissen heift alle 
Wissenschaft besitzen.“ 

So mégen viele Missionare gepredigt haben, nicht nur seit 
dem schweren Kampf mit dem Gnostizismus, sondern auch schon 
vorher, Auf den Glauben kommt es an als einen Entschlu8 des 
Willens und des Gehorsams; keine Verstandesbedenken sollen ihn 
storen! 

So kann nur gepredigt werden, wenn zugleich eine machtige 
Autoritat eingesetzt wird, und sie wurde eingesetzt. Zuerst und 
vor allem — man vergleiche Paulus — war es die Autoritit des 
gottlichen Offenbarungswillens, wie sich derselbe in der Sendung 
des Sohnes kund getan hat. Hierbei aber lagen diufere und innere 
Autoritit ineinander und deckten sich; denn so gewifs der gott- 
liche Wille an sich, nach Paulus, Autoritaét ist und sich auch als 
solche wirksam zu machen vermag, ohne daB man den Zweck 
und das Recht dieses Willens erkennt (s. Rém. 9ff.), so gewif ist 
der Apostel davon durchdrungen, daf der Gnadenwille sich inner- 
lich verstindlich macht. 

Aber schon bei Paulus sind neben der in dem Kreuz Christi 
gesetzten AauBeren und inneren Autoritiét auch noch andere 
Autorititen vorhanden, die Glaubensgehorsam verlangen — das 
geschriebene Wort der heiligen Urkunde und die Worte Jesu. 
Auch hier soll es keine Zweifel und keine Widerrede geben. 

Dennoch hat der groBe Apostel den Versuch gemacht, alles 
geistig zu durchdringen, und schlieflich handelt es sich bei ihm 
an keiner Stelle um ein sacrificium intellectus (s. u.). Die Stellen, 
die anders lauten, sind nur Schein. Sofern er Glaubensgehorsam 
fordert und das ,, Wort“ oder das ,Kreuz“ als Autoritat hinstellt, 
meint er den Glaubensgehorsam, der von jeder Religion unzer- 
trennlich ist, mag sie noch so frei und geistig ausgestaltet sein. 
Aber Celsus und Tertullian belehren uns dariiber, wenn es hier 
iiberhaupt einer Belehrung bedarf, da8 viele Missionare und 
Lehrer ganz anders verfahren sind. Sie pflanzten einfach die 
Autoritit auf, in steigendem MaBe die des Bibelbuchstabens *), 
bald auch die der Glaubensregel und der Kirche (die Kirche als 
otdlos ual édoaiwpa ths Gdndelas schon Tim. 3, 15). Ks ist 
richtig, daB sie die Autoritit beider GréBen, der Bibel und der 


1) Genaueres tiber die Bedeutung der Bibel fiir die Mission s. im siebenten 


Kapitel. 
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Kirche, durch eine rationale Beweisfiihrung zu stiitzen suchten 
(die der Bibel durch den Nachweis der erfiillten Weissagungen, 
die der Kirche durch den Nachweis der liickenlosen Tradition, 
die auf Christus selbst zuriickfiihrt und der kirchlichen Lehre den 
Wert der Worte Christi verleiht) und insofern im Grunde doch 
keinen blinden Glauben verlangten. Allein erstlich waren zu 
solchen Beweisfiihrungen gewif nicht alle Missionare und Lehrer 
fahig — es sind die gebildeten Apologeten und Polemiker, die 
sie fiihren —; zweitens kann eine innere Autoritét der betreffen- 
den GréBen durch auBere Beweise nicht herbeigefiihrt werden. 
Sie bleiben doch etwas Heteronomes, und der geforderte Glaube 
bleibt im Grunde blinder Glaube. 


Aber man wiirde sehr irren, wollte man annehmen, daf die 
runde Forderung, einfach den Autoritéten zu glauben und die 
Vernunft zu verabschieden, auf die Mehrzahl der Menschen als 
starkes Hindernis bei der Annahme der christlichen Religion ge- 
wirkt hat.!) Das Gegenteil ist sicher der Fall gewesen. Je 
peremptorischer und exklusiver ee Religion die Glaubensforde- 
rung geltend macht, desto zuverlissiger und sicherer scheint sie 
der Mehrzahl zu sein; je mehr sie ihnen die Pflicht der Verant- 
wortung, iiber ihre Wahrheit nachzudenken, abnimmt, desto will- 
kommener ist sie. Jede kraftig eingesetzte Autoritiét wirkt hier 
als Beruhigung; ferner aber: gerade die paradoxesten Glaubens- 
sitze, welche jeder Erfahrung und verniinftiger Uberlegung spotten, 
sind die willkommensten; denn sie scheinen die Gewihr zu bieten, 
dafi hier nicht nur Menschliches und daher Unzuverlissiges dar- 
gereicht wird, sondern géttliche Weisheit. ,Das Wunder ist des 
Glaubens liebstes Kind“, gilt nicht nur von den Mirakeln, es gilt 
auch von den mirakulésen Lehren, die man nur in blindem 
Glauben und Gehorsam sich anzueignen vermag. 


Allein solange die Autorititen in Biichern und Lehren be- 
stehen, ist die letzte Beruhigung, die gesucht wird, noch nicht 
erreicht. Der Sinn solcher Lehren bleibt immer mit einem Zwei- 
fel behaftet, und ihr Spielraum unsicher, vor allem aber: ihre 


1) Auf hochgebildete Miinner wie Celsus und Porphyrius natiirlich wohl. 
Uber Celsus s. oben; Porphyrius (der Heide bei Macarius ‘Magnes IV, 9) 
schreibt zu Matth. 11, 25: ,Wenn die Geheimnisse vor den Weisen verborgen 
sind, den Unmiindigen und vernunftlosen Siiuglingen aber hingeworfen werden 
— es mii®te dann freilich auch das fiir die Unmiindigen und Unverstiindigen 
Geschriebene deutlicher sein und nicht ritselhaft —, so ist es besser, nach 
Unvernunft und Unbildung zu streben. Das ist der héchste Glanzpunkt des 
auf Erden wandelnden Christus, vor den Weisen den Strahl der Erkenntnis 


a peat den Unverstiindigen aber und den kleinen Kindern ihn zu ent- 
tillen, “ 
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Anwendung auf die Fragen der Gegenwart ist oft schwierig und 
fiihrt zu peinlichen und erschiitternden Kontroversen. Die letzte 
Beruhigung fiir den ,,blinden Glauben“ ist erst dann gegeben, 
wenn die Autoritét eine lebendige ist, leicht befragt werden, 
kann und prompt antwortet. Hine solche Autoritiét gab es in 
den ersten Generationen der Christenheit nicht; aber langsam 
bildete sie sich im Laufe des 2. Jahrhunderts und bis zur Mitte 
des dritten heran: die Autoritét der im Episkopat repra- 
sentierten Kirche. Sie verdringte die anderen Autorititen 
nicht, den Heilswillen Gottes und die heilige Schrift; aber indem 
sie sich neben sie stellte, schob sie sie zuriick: die auctoritas - 
interpretativa ist stets die héchste und eigentliche 
Autoritat. Seit der Mitte des dritten Jahrhunderts waren Kirche 
und Episkopat soweit entwickelt, daf sie wie heilige Autoritiiten 
funktionierten. Erst seit dieser Zeit hat die Verbreitung der 
Kirche den groBen Aufschwung genommen; nunmehr wurde sie 
Massenkirche. Zwar auch das lebendige Autorititssystem der 
Kirche hatte noch seine Mangel und Liicken — unter Umstinden 
funktionierte es sehr langsam oder konnte tiberhaupt nicht in 
Wirksamkeit gesetzt werden —, aber fiir die Massen bestanden 
diese Mangel nicht. Sie schauten in dem Bischof, in dem Priester, 
ja in dem Kirchengebiude und dem Kultus das Heilige und 
Autoritative, dem sie sich unterwarfen, unmittelbar an. Dieser 
Zustand herrschte schon zwei Generationen lang, als Konstantin 
das Christentum anerkannte und privilegierte. Diese Kirche mit 
der ungeheuren Autoritit, die sie iiber die Massen hatte, privi- 
legierte er, und diese Christen erklirte er fiir die Stiitzen des 
Thrones, die in gehorsamem Glauben den Bischéfen anhingen und. 
sich ihrer gottgesetzten Autoritit nicht widersetzten. Das Christen- 
tum mit seinem blinden Glauben, welches Celsus schildert, ist 
das Christentum, das ,gesiegt“ hat. Wann hitte auch jemals 
ein Staat ein positives Interesse fiir eine andere Art von Religion 
ezeigt? 

Bezels 9. 

Das Christentum ist complexio oppositorum. Derselbe Paulus, 
der die Vernunft gefangen nehmen heibt, verktindigt, daf im 
Gegensatz zum Polytheismus das Christentum der ,,verniinftige 
Gottesdienst“ (Rém, 12,1: doy) Aatgeia) sei, und erklart, da8, 
was den Heiden als Torheit am Kreuze Christi erscheine, eben 
nur ihnen, die da verblendet seien, so erscheine; in Wahrheit 
sei die christliche Predigt die tiefste Weisheit. Ferner aber er- 
klirt er, da8 sie nicht nur im Jenseits als Weisheit uns aufgehen 
werde, sondern daf sie schon jetzt von den Gliubigen als solche 
erkannt werden kénne, und daf er die ,Vollkommenen“ unter 
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ihnen in sie einfiihren werde.') Diese Zusage (z. B. I Kor. 2, 6f.: 
coplay hahotper év toic tedeiows) hat er wahr gemacht und doch 
den Kindern und Schwachen am Geiste die Weisheit nicht vor- 
enthalten. Zwar nicht alles kann und darf er sagen, was ihm an 
dem Worte Gottes und dem Kreuze Christi aufgegangen ist — 
halodpusv Beod coviay éy mvotjoiw ty dnoxexovupévny —, aber 
in Spekulation und Geschichte hat er sich bewegt und aus der 
»Tiefe des Reichtums und der Weisheit und Erkenntnis Gottes“ 
reichlich geschépft. Mit ihm empfindet man die Freude des 
Denkers, der die Gedanken Gottes nachdenkt und gewif ist, dah 
er in, mit und durch seinen Glauben aus der Finsternis zum Licht, 
aus dem Verworrenen, Undurchsichtigen und Lastenden zu be- 
freiender Klarheit gekommen ist. 

, Wir sind aus der Finsternis zum Licht empor gerettet wor- 
den“ — das ist der Jubelruf eines Chors von Christen in jenen 
ersten Jahrhunderten gewesen. Es war die intellektuelle 
Wahrheit und Klarheit, deren sie sich freuten und riihmten. 
Wie eine lastende Nacht erschien ihnen der Polytheismus; nun 
war er von ihnen genommen; die helle Sonne stand am Himmel! 
Wohin sie auch schauten, alles empfing durch den geistigen 
Monotheismus, empfing von dem lebendigen Gott Klarheit und 
Gewifheit. Man lese den I. Clemensbrief*) oder den Anfang 
der clementinischen Predigt*) oder den Barnabasbrief*) oder hére 
die Apologeten oder studiere den alexandrinischen Clemens und 
Origenes. Sie richten ihren Blick auf die Natur und freuen sich 
der gesetzmifigen Einheit ihrer Bewegung: Himmel und Erde 
sind ihnen Zeugen der Einheit und Allmacht Gottes. Sie blicken 
auf die Anlagen und die Ausstattung des Menschen und schauen 
in ihnen die Ziige des Schépfers. Sie preisen in der Vernunft 
und Freiheit des Menschen seine unermefliche Giite. Sie ver- 
gleichen die Offenbarungen Gottes, den géttlichen Willen, mit 
dieser Vernunft und Freiheit, und siehe da — alles stimmt har- 


1) Uber die ,Vollkommenen‘ s. 0. 8. 160. Sie bilden fir Paulus eine be- 
sondere Kategorie. Die Unterscheidung ist dann namentlich von den Alexan- 
drinern scharf ausgepriigt und eine christliche Lehre fiir die Vollkommenen (die 
, Wissenden“), eme andere fiir die Gliubigen ausgebildet worden. Auch von 
Christus selbst erziihlte man in Alexandrien (nicht nur bei den Gnostikern), 
dafs er eine Geheimlehre fiir die Vollkommenen seinen vertrauten Aposteln 
tibergeben und fiir ihre Fortpflanzung gesorgt habe. 

2) Besonders ec. 19 ff. 

3) at Clem. 1,4 ff: ro gas nuiy eyagioaro ... aneoi dvtes ti diavoig 
Mposxvvovytss AiGous xa EVAG xal yovody xai Keyvooy xual yadxoy, Eoya ay- 
Sownwy . + EuUavowo ovy mEQixeiuEvoL xal ToLadtns ayddos yéuovtEs ey TH 
ogcos avesiéwausy, Abhnliche Stellen sind sehr hiufig. 

*) Man vgl. das erste Kapitel und c. 2, 2f. 
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monisch zusammen: nichts wird dem Menschen auferlegt, was 
nicht schon in ihm liegt, nichts offenbart, was nicht bereits in 
seinem innern Bestande gegeben ist. Sie blicken auf Christus, 
und wie Schuppen fallt es von ihren Augen: das, was in ihm 
tatig war, ist der Logos, derselbe Logos, durch den die Welt 
geschaffen ist, mit dem das geistige Teil des Menschen durch ein 
geheimnisvolles Band unléslich verbunden ist, der in der Ge- 
schichte gewirkt hat, in allen Guten und Edlen, der zuletzt not- 
wendig seine ganze Kraft offenbaren mufte, damit alle Hemmungen 
und Stérungen schwiinden, in die der Mensch, das so herrlich 
geschaffene, aber so schwache Wesen, geraten war. Sie blicken 
endlich auf den Lauf der Geschichte, auf den Anfang, die Mitte 
und das Ende, und alles strebt zusammen, vereinigt sich zu einem 
herrlichen Aufstieg und zu einem noch herrlicheren Abschluf. 
Die kreatiirliche Freiheit hat Stérungen angerichtet, aber sie 
werden allmihlich durch die Kraft des Logos- Christus tiber- 
wunden: an dem Anfang der Geschichte stand eine kindliche 
Menschheit, voll guter, géttlicher Anlagen, aber noch unerprobt 
uud der Versuchung zuginglich, an ihrem Ende wird eine voll- 
endete Menschheit stehen, fahig in die Unsterblichkeit einzugehen. 
Vernunft, Freiheit und unsterbliches Wesen werden Recht behalten 
gegentiber Irrtum, Verfehlung und Verderbnis. 

Das war das Christentum vieler, eine helle, freudige Sache, 
die Lehre der reinen Vernunft. Nicht Last fiir den Verstand war 
die neue Lehre, sondern Befreiung. Nichts Fremdes trigt sie 
der Vernunft zu, sondern klart sie tiber ihren eigenen verdunkelten 
Inhalt auf. Das Christentum ist géttliche Offenbarung, 
aber es ist zugleich die reine Vernunft, die wahre Phi- 
losophie. 

So haben es die meisten Apologeten erfaft; sie haben zu 
zeigen versucht, daf der gesamte Inhalt des Christentums sich 
diesem Gedanken unterordnet. Was sich nicht fiigte, das schlossen 
sie aus, aber verwarfen es nicht, sondern stellten es in den grofien 
Beweisapparat ein, den Weissagungsbeweis, den wir oben 
schon beriihrt haben. Was sachlich nicht wertvoll erschien, be- 
hielt so doch seinen formalen Wert. Es ist hier nicht méglich, 
im einzelnen die verntinftige Philosophie, die so entstand, zu ent- 
wickeln'); aber es geniigt auch fiir unsere Zwecke, zu konstatieren, 
da® es eine hervorragende Gruppe von christlichen Lehrern bis 
zum Anfang des 4. Jahrhunderts — denn auch Lactantius gehort 
m ihnen — gegeben hat, die das Christentum in dieser Weise 


1) In meinem Lehrbuch der Dogmengeschichte Bd. I* 8. 462—507 habe 
ich versucht, sie darzulegen. 
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gefaBt haben. Sie haben sich als Apologeten und auch als Lehrer 
vom Katheder herab eifrig an der Mission beteiligt; Justin hatte 
z. B. seine ,Schule“, ebenso Tatian.') Und die Hoftheologen in 
der Umgebung Konstantins huldigten dieser Denkweise. Die Er- 
lasse des Kaisers, wo sie auf das Christentum eingehen, sind von 
ihr getrinkt. Eusebius, wenn er die neue Religion dem groben 
‘Publikum verstiindlich machen will, schildert sie als die Religion 
der Vernunft und der Klarheit; man lese das erste Buch der 
Kirchengeschichte und die Vita Constantini samt Zubehér. ,,Supra- 
naturalistische Rationalisten“ kénnte man mit einem Kunstausdruck 
der modernen Kirchengeschichte alle diese einfluBreichen Lehrer 
nennen; sofern aber die Offenbarung etwas Stetiges ist, was 
mit der Schépfung begonnen, niemals gefehlt hat und sich har- 
monisch der menschlichen Anlage anschmiegt, ist im Grunde der 
Ausdruck ,supranaturalistisch“ kaum am Platze. Ein reiner reli- 
gidser Rationalismus entstand hier, begleitet yon einem eigentiim- 
lichen Geschichtsbilde, dessen letzte zukiinftige Erscheinungen 
freilich zu dem gemessenen Verlaufe der friiheren nicht recht 
pabten. Justin, Commodian und Lactantius belehren uns, wie man 
den rationalistischen Moralismus mit der alten Apokalyptik zu- 
sammengeschweift hat, ohne an der Stilmischung, die so entstand, 
Anstof zu nehmen. 


3. 


Indessen Autoritit und Vernunft, blinder Glaube und helle 
Erkenntnis, sie umfassen noch nicht die Formen, in denen das 
Christentum vorgetragen wurde. Dieses Zeitalter, in seiner geisti- 
gen Haltung und seinen religiésen Bediirfnissen so mannigfaltig zu- 
sammengesetzt, wollte auch im Christentum keine Form entbehren, 
die Triger eines religiésen Wertes zu sein vermochte. Und das 
komplizierte Zeitalter machte auch den einzelnen in seinen Be- 
diirfnissen kompliziert. Derselbe Mann, der nach einer Autoritit 
verlangte, der er sich blindlings unterwerfen wollte, verlangte oft 
gleichzeitig nach einer verniinftigen Religion, und wenn er beides 
erhalten hatte, war er noch nicht zufrieden, sondern begehrte 
weiteres, sinnliche Unterpfinder, die ihm das Heilige leibhaftig 
vorstellten, und Symbole mit geheimnisvollen Kriiften. Doch — 
war es nur damals so, waren es nur die Menschen jenes Zeit- 
alters, welche nach diesen Dingen strebten? 

Aus der Urzeit der christlichen Religion hatten zwei aiuBere 
heilige Handlungen, nicht mehr und nicht weniger, die Verkiin- 
digung dieser Religion begleitet, die Taufe und die Feier des 


_ +) 8. die Acta mart. Justini und seine Apologie. Von Tatian wissen 
wir, das er den Rhodon zum Schiiler gehabt hat (Euseb. V, 13) 
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Abendmahls. Was sie urspriinglich bedeutet haben und bedeuten 
sollten, das kénnen wir beiseite lassen. Sobald wir sie auf heiden- 
christlichem Boden sehen, steht ihre Bedeutung wesentlich fest: 
es sind — obgleich der christliche Gottesdienst ein Dienst im 
Geist und in der Wahrheit sein soll — effektive heilige Hand- 
lungen; sie enthalten Siindenvergebung, Erkenntnis und ewiges 
Leben.') Gewif, die Elemente Wasser, Brot und Wein sind 
Symbole, und nicht im Auferen spielen sich die Vorginge ab; 
aber die Symbole bringen der Seele das, was sie bedeuten, wirk- 
lich. Kin jedes Symbol steht mit der Sache, die es bedeutet, 
in einem mysteriésen, aber realen Zusammenhang. 

Wasser, Brot und Wein als heilige Elemente, Untertauchen 
in das Wasser, damit die Seele gebadet und gereinigt werde, 
Brot und Wein als Leib und Blut, als Leib und Blut Christi, 
als Nahrung der Seele zur Unsterblichkeit, Wasser und Blut — 
diese Sprache verstand das Zeitalter. Der massive Realist ver- 
stand sie, aber~der sublimste Spiritualist verstand sie nicht 
weniger. Die beiden sublimsten Spiritualisten der Kirche, 
Johannes und Origenes, sind die tiefsinnigsten Myste- 
riosophen gewesen, und die grofen gnostischen Theologen 
haben ihre abstraktesten Theosopheme an realistische Mysterien 
angeschlossen; sie alle sind Theologen der Sakramente. 
Christus hat die Giiter, die er gebracht hat, an Symbole als an 
Vehikel und Trager angeschlossen, ja in sie versenkt: wem die 
Weihe des heiligen Symbols zu teil wird, der hat damit die 
Gnade. Das war eine von unzihligen Mysterien her geliufige 
Sache: in und mit der kérperlichen Applikation wird die Weihe, 
die Gnade, in die Seele gegossen. Es ist wie eine prastabilierte 
Harmonie, nein, die Verbindung ist noch inniger. Der Satz der 
spiteren Scholastiker: ,,Sacramenta continent gratiam“, ist so alt 
wie die Heidenkirche; er ist noch filter als sie; er war langst 
da, bevor sie existierte. 

Die christliche Religion war verstindlich und eindrucksvoll, 
weil sie Sakramente brachte”); ohne die Mysterien hitten es die 


1) 8. das Johannesevangelium, den Johannesbrief und die Apostellehre 
(Abendmahlsgebete). 

2?) Das Abendmahl als Essen und Trinken von Fleisch und Blut hat frei- 
lich auch manchen abgestoBen. Merkwiirdig ist die Kritik des heidnischen 
Philosophen (Porphyrius) bei Macarius Magnes LII, 15. Das Mysterium des 
Abendmahls, wie es die Synoptiker iiberliefern, tastet er nicht an, aber zu 
Joh. 6, 54 (,Werdet ihr nicht essen mein Fleisch und trinken mein Blut, so 
habt ihr kein Leben in euch“) bemerkt er: : mg 

,Ist denn dies nicht tierisch und widersinnig, ja vielmehr widersinniger 
als aller Widersinn und tierischer als tierische Roheit, da& ein Mensch 
Menschenfleisch essen und seines Stammesgenossen und Verwandten Blut 
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Menschen schwer gehabt, sich in sie zu finden. Wie sie ge- 
kommen sind, wer kann das sagen? Niemand ist schuldig und 
niemand verantwortlich. Ware zufallig die Taufe nicht ange- 
ordnet gewesen, wire die Wiederholung der Feier des Abend- 
mahls nicht eingerichtet worden — und wer kann behaupten, 
daB sie notwendig aus dem Wesen des Evangeliums flossen? —, 
so hatte man aus einem Gleichnis Jesu, aus einem Wort, aus 
irgend einer Handlung ein Sakrament gemacht. Die Zeit der 
dinglichen und gar der blutigen Opfer war zuniachst voriiber, sie 
vermifte man an den Religionen nicht mehr; aber die Zeit der 
Sakramente war langst nicht voriiber, sondern stand in Kraft und 
Bliite. Jede Hand, die sich nach der Religion ausstreckte, suchte 
sie in der Form des Sakraments zu ergreifen; das Auge sah 
Sakramente, wo doch keine waren, und die Sinne schufen sie.') 


trinken und dafiir das ewige Leben bekommen soll? [Man erinnere sich, daB 
Porphyrius Gegner des Fleisch- und Blutgenusses tiberhaupt war.] Denn 
sage mir: welch gréBere Roheit kénnt ihr noch, wenn ihr dies tut, in das 
Leben einftihren? Welch ein Verbrechen werdet ihr noch aufbringen, das 
fluchbeladener wire als diese ekelhafte Ruchlosigkeit? Das Ohr ertriigt es 
nicht, ich meine noch gar nicht die Handlung, sondern nicht einmal den 
Namen dieses véllig unerhérten fremdartigen Frevels. Nicht einmal die 
Phantasiegebilde der Erinyen haben jemals, selbst in auSergewodhnlicher 
Lage, den Menschen solche Schuld vorgespiegelt; nicht einmal die Potidier 
hatten, wenn nicht unmenschlicher Hunger sie entkriftet hiitte, dergleichen 
zugelassen. Von einem Thyestesmahl freilich weiS man, usw. [es folgen ahn- 
liche Beispiele aus dem Altertum]. Alle diese haben, ohne es zu wollen, 
solchen Frevel begangen. Niemand aber hat je, im Frieden lebend, solchen 
Tisch angerichtet; niemand hat je von einem Lehrer so greuliche Lehre 
empfangen. Und wenn du mit deinen Erkundigungen bis nach Skythien 
kimest und zu den iithiopischen Makrobiern, und wenn du rings um den 
Rand des Ozeans reiten wolltest, so wirst du Vélker finden, die Liiuse und 
Wurzeln essen, und solche, die von Schlangen leben und Miuse speisen, des 
Menschenfleisches aber enthalten sich alle. Was bedeutet nun dieses Wort? 
Denn wenn es auch einen mehr allegorisch-mystischen und er- 
sprieBlichen Sinn haben sollte, so muf® doch der bloBe Klang des 
Wortes, wenn er an das Ohr dringt, die Seele beleidigen und durch seine 
Widerlichkeit in Aufruhr versetzen..... Freilich, viele Lehrer suchen 
Neues und Fremdartiges aufzubringen. Doch keiner unter ihnen hat eine 
so fremdartige, schreckliche Vorschrift erfunden als diese, kein Geschicht- 
schreiber, kein Philosoph, keiner unter den Barbaren, keiner unter den 
Hellenen der friiheren Zeit. Seht nun her, was ist euch angekommen, da 
ihr die Leichtgliubigen unverstiindig ermahnt, solchem Glauben zu folgen? 
Seht her, welches Unheil nicht nur gegen die Dérfer, sondern auch gegen 
die Stiidte in wildem Zuge heranstiirmt! Deshalb, glaube ich, hat dies auch 
weder Markus noch Lukas noch selbst Matthius erzihlt, weil sie eben der 
Meinung waren, da dies Wort gesitteter Menschen nicht wiirdig, sondern 
yanz fremdartig und unpassend sei und von edler Lebensgewohnheit weit 
itfernt. “ 


i 7) Spiitestens seit dem Ende des 2. Jahrhunderts ist dann die Arkan- 
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Wasser und Blut, Brot und Wein — der Apostel Paulus 
ist gewif kein Sakramentstheologe gewesen, aber ganz hat auch 
er sich nicht diesen Mysterien zu entziehen vermocht; man lese 
das 11. Kapitel des I. Korintherbriefs und erwige, was er iiber 
das Taufbad spekuliert hat. Aber er ist der erste und fast der 
letzte Theologe der alten Kirche gewesen'), bei dem die Sakra- 
mentstheologie wirklich niedergehalten wird durch klare Ge- 
danken und durch rein geistige Reflexionen. Nach ihm sind be- 
reits alle Schleusen geéffnet, und die Mysterien — mit ihnen die 
Mysteriosophie — strémten ein. Bei Ignatius, sechzig Jahre nach 
Paulus, ist bereits die ganze helle Theologie in sie hineingezogen 
und verschlungen. Ein Mann wie Pseudobarnabas glaubt das 
Tiefste zu sagen, wenn er seine Gedanken an das Wasser, das 
Blut und das Kreuz anschlieBt. Und der, welcher die geheimnis- 
vollen Worte geschrieben hat: ,,Drei sind, die da zeugen, der 
Geist und das Wasser und das Blut, und diese drei sind eins“ 
(I Joh. 5, 8), lebt in seinen Gedanken in Symbolen und Mysterien. 
In der ,,Offenbarung“ sind die Symbole simtlich nicht das, was 
wir Symbole nennen, sondern halbe Realitiiten, das Lamm und 
das Blut, das Waschen und das Besprengen, das Siegel und die 
Versiegelung. Manches ist uns heute noch verborgen. Was be- 
deuten die Worte (I Joh. 2,27) vom Chrisma und zwar vom 
,Chrisma“, welches so vollkommene Belehrung iiber alles bringt, 
da8 man weiterer Lehre iiberhaupt nicht bedarf? 

Aber wie — ist Johannes nicht durch und durch Spiritualist, 
ist es Origenes nicht auch und Valentin und Basilides? Wie kann 
man da behaupten, daf ihre Realismen etwas anderes fiir sie ge- 
wesen seien als pure Symbole? Bei Johannes kann man diese 
Meinung mit einem gewissen Scheine verteidigen, weil wir nicht 
den ganzen Mann kennen, sondern nur den Schriftsteller, und 
auch den nur einseitig; denn unméglich kann Johannes immer 
nur so gesprochen und geschrieben haben, wie in den uns er- 
haltenen Schriften; aber in Bezug auf alle anderen, sofern wir 
sie von* mancherlei Seiten kennen, ist die Meinung unhaltbar. 
Man kann das an Clemens und Origenes studieren, die uns aus- 
reichend bekannt sind. Die Vereinigung des mysteriésen, realisti- 
schen Elements mit dem spiritualistischen ist ihnen deshalb mog- 
lich, weil sie iiberhaupt keine Religionsphilosophie, die auf eine 


disziplin teils aus paidagogischen Griinden, teils nach heidnischem Muster 
iiber die Sakramente gezogen worden; sie machte dieselben noch wichtiger 
und eindrucksvoller. 

1) Nicht der letzte; denn Marcion und seine Schiiler scheinen keine 
Sakramentstheologen gewesen zu sein. 
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Fliche tibertragen werden kann, haben, sondern eine solche 
iibereinander liegender Stockwerke.') Auf der héchsten 
Stufe verschwindet allerdings alles Realistische, ja verschwinden 
selbst alle geistigen Mittelwerte und -potenzen, sogar der Logos. 
Ubrig bleiben nur Gott und die ihm stammverwandten Seelen, 
die sich gegenseitig in ihrem Wesen erkennen und lieben und so 
in eins aufgehen. Allein bis man zu diesem Abschluf gelangt, 
ist eine Stufenleiter zu erklimmen. Jeder Stufe entsprechen be- 
sondere Potenzen und daher auch eine eigene Theologie, Meta- 
physik und Ethik. Auf der untersten Stufe steht die Religion in 
mythologischer Form und mit den Sakramenten, deren geistiger 
Wert noch gar nicht erkannt ist... Aber auch sie ist ihnen nicht 
Liige,- sondern Wahrheit; sie entspricht einer bestimmten seeli- 
schen Verfassung und geniigt fiir diese; denn sie beseligt sie. 
Die christliche Religion ist also bereits auf dieser Stufe Wahrheit. 
Spiter fallt das alles weg und fallt nicht weg. Es fallt weg, 
weil es tiberholt ist; es fallt nicht weg, weil es die Briider noch 
brauchen und weil die unterste Stufe einer Leiter tiberhaupt nicht 
entfernt werden kann, ohne die ganze Leiter zu gefihrden. 
Nach dieser kurzen Skizze muS man die Bedeutung der 
realistischen Sakramentstheologie fiir die Spiritualisten zu erkennen 
versuchen. Manner wie Origenes sind, von unserem Standpunkt 
aus, die abschreckendsten Sakraments-, Blut- und Entsiihnungs- 
Theologen gewesen. Mit und in diesen Theorien haben sie auch 
einen grofen Teil des Polytheismus durch eine Hintertiir wieder 
in die christliche Theologie gebracht; denn in den unteren und 
mittleren Stockwerken waren Engel und Erzengel, Aonen, Halb- 
gotter und Nothelfer aller Art nétig?) — aus kosmologischen und 
soteriologischen Griinden, denn diese entsprechen sich wie AB 
und BA. Vor allem aber konnte die Theologie dabei jedem noch 
so leisen Druck der populiren Religion folgen, und hier liegt wohl 
die letzte Enthiillung dieses seltsamen Geheimnisses. Die Mysterien- 
und Stockwerk-Theologie bot das bequemste Mittel, den geistigen 
Charakter der Religion auf der obersten Stufe zu wahren und 
auf den unteren jeden erwiinschten Kompromi8 zu schlieBen. 


*) Sie teilen diesen Aufbau mit den idealistischen Philosophen ihrer Zeit. 

*) Eine betriichtliche Zeit hindurch war es ein gegen die Juden ge- 
richteter Vorwurf der Christen, da® sie Engeldienst trieben (Praedic. Petri 
bei Clemens, Strom. VI, 5, Aristides, Apol. 14; auch Celsus wei8 um den Vor- 
wurf; Engeldienst wohl auch bei den im Kolosserbrief bekimpften Irrlehrern). 
Spiiter ist dieser Vorwurf gegen die Christen selbst zu erheben; aber schon 
Justin hat unvorsichtigerweise Apol. I, 6 geschrieben: [roy #edy] xai tov mag’ 
avrod vioy edovra xal dicate jucs tadte xal tov tov thor émousvov 
etl éCouovovusvor “yadoy dyyéwv seater, MVEVUC TE TO MEODHTIXOY GEBO UE 
xal Me0oxvvodMeEr, 
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Mit Bewuftsein ist das schwerlich geschehen, es machte sich von 
selbst; denn mit dem ersten Ansatz, mit der Aufnahme von 
Sakramenten, war keimhaft schon alles gegeben. 

Dies sind die sublimen Theologen; bei den weniger sublimen 
fallen die Stockwerke fort und die sakramentalen Elemente werden 
plump und ungefiige einfach in die Religion eingestellt. Man 
lese doch, wie schon Justin, der Rationalist, im 55. Kapitel seiner 
Apologie vom ,,Kreuz“ spricht; eine stiérkere Superstition ist kaum 
denkbar. Man erwige, wie Tertullian (de bapt. 1) vom , Wasser“ 
spricht und seiner Affinitét mit dem heiligen Geist. Man iiber- 
zeuge sich, daf alle Christen einhellig dem blofen Aussprechen 
des Namens Jesu und dem Kreuzeszeichen eine magische Ge- 
walt, besonders iiber die Damonen, beilegen; man lese, welche 
Geschichten Dionysius von Alexandrien, ein Origenesschiiler, vom 
Abendmahl erzéhlt, und was Cyprian iiber die Mirakel der 
Hostie zu berichten weif. Zahlt man diese Ziige und viele ahn- 
liche zusammen, so glaubt man urteilen zu miissen, das ganze 
Christentum sei eine Zauberreligion und seine sakramentalen 
Mysterien die Hauptsache gewesen.. ,Ab initio sic non erat“ 
wird man einwenden. Das mag sein, aber es muf weit zuriick- 
liegen, so weit, daf wir diese Periode von duferster Kiirze gar 
nicht mehr aufzufinden vermégen. 

Urspriinglich waren Wasser, Brot, Wein (Leib und Blut), 
der Name Jesu und das Kreuz die einzigen Sakramente, Taufe 
und Abendmahl die einzigen Mysterien; aber dabei konnte es 
nicht bleiben. Alle Sakramente driangen auf Vermehrung, aus 
verschiedenen Griinden, auch aus philosophischen. So kamen 
schon in unserer Periode Sakramentalien hinzu, Salbungen und 
Handauflegungen, heiliges Ol, Salz u.s.w. Allein das Wichtigste 
war, daB der ganze Gottesdienst in das Mysterienwesen allmih- 
lich hineingezogen wurde. Bereits im dritten Jahrhundert konnte 
er mit seinem feierlichen und strengen Ritual, seinen Priestern, 
Opfern und heiligen Zeremonien mit dem pompdésesten heidnischen 
Kultus rivalisieren. 

Indessen diese Erscheinungen diirfen nicht nur vom Stand- 
punkt des Puritanismus aus betrachtet werden. Jede Zeit mub 
die Religion so fassen und aufnehmen, wie sie sie allein verstehen 
und fiir sich lebendig machen kann. Wenn die Ziige der christ- 
lichen Religion, die wir in den vorhergehenden Kapiteln geschil- 
dert haben, zu Recht bestehen bleiben, wenn sie die Religion 
Gottes des Vaters, die Religion von dem Heilande und der Hei- 
lung, der Liebe und der Hiilfleistung blieb, so war es vielleicht 
ein Schaden, aber gewifi kein unertriglicher, daB sie die Formen 
annahm, welche die Religion damals tiberhaupt hatte. Religion 
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wiichst wie alles Lebendige nur in Rinden, und destillierte Reli- 
gion ist tiberhaupt keine; aber noch etwas anderes kommt in 
Betracht. 

Wir haben oben gesehen, da in einigen Lehrern von hohem 
Einflu8 — haben sie doch die ganze kirchliche Theologie be- 
griindet — der Trieb und das Absehen michtig gewesen ist, die 
christliche Religion rational zu fassen und sie als die verniinf- 
tige Religion darzustellen. Fiir die Mission und Verbreitung des 
Christentums war das von hoher Bedeutung. Diese Lehrer traten 
sofort in den Kampf gegen die zeitgenéssischen Philosophen und 
haben, wie das Beispiel des Justin zeigt, auch Streitunterredungen 
mit ihnen nicht gescheut. Sie stellten fest, was man mit Sokrates, 
mit Plato und der Stoa gemeinsam habe, zeigten, wie weit man 
mit ihnen gehen kinne, suchten die Ubereinstimmungen geschicht- 
lich zu erkliren‘t) und begannen so die grofe Auseinandersetzung, 
die unvermeidlich war, wollte man nicht eine kleine Sekte bleiben, 
die sich um Kultur und Wissenschaft nicht kiimmerte. Allein, 
indem man bei diesen Auseinandersetzungen rein rational verfuhr 
und sich in den Gedanken, das Christentum sei wasserklare Ver- 
nunft, geradezu verliebte, gab man, ohne es zu wollen, wichtige 
christliche Erkenntnisse preis oder schob sie doch zuriick. Man 
wurde so airmer und verdiinnte den christlichen Glauben in be- 
denklicher Weise. 

Diese Art von Erkenntnis war sicher nicht im Sinne des 
Paulus und entsprach auch nicht der Tiefe der christlichen Religion. 
Der Apostel hat wohl auch einmal rationale Betrachtungen stoischer 
Art angewendet, wenn er sie fiir die Apologetik brauchen konnte 
(s. die ersten Ausfiihrungen im Rémerbrief); aber an sie dachte 
er schwerlich, wenn er an die christliche copia, odveois, éxvothun 
und yv@ow~ dachte. Etwas ganz anderes schwebte ihm da vor 
— Vertiefung in das Wesen Gottes, wie es in Christus offenbar 
geworden ist, fortschreitende Erkenntnis seines Heilswillens, wie 
er sich in Offenbarung und Geschichte kundgetan hat, Einsicht 
in das Wesen der Siinde, in die Macht der Dimonen, ,,der Geister 


*) Darin waren die jiidischen alexandrinischen Philosophen vorange- 
gangen, und man brauchte sie eigentlich nur abzuschreiben; aber sie boten 
verschiedene Erkliirungsversuche, zwischen denen man zu wiihlen hatte. Alle 
diese Versuche bis auf einen waren kindlich. Angemessen war der Versuch, 
die Ubereinstimmungen aus dem Walten desselben Logos zu erkliiren, der in 
den jiidischen Propheten und in den Philosophen und Dichtern gewirkt habe. 
Naiv war der Versuch, die griechischen Philosophen und Dichter als Plagia- 
toren zu entlarven — aber Celsus hat denselben Versuch in Bezug auf Christus 
gewagt —; naiv und fanatisch war das Unternehmen, alle Ubereinstimmungen 


der Philosophen mit der christlichen Lehre fiir Schein und Teufelswerk aus- 
zugeben. 
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in der Luft“, in die Herrschaft des Todes, tiberschwengliche Er- 
kenntnis der Gnade Gottes und vorschauendes Wissen um das 
ewige Leben, alles in allem eine Erkenntnis, die hinaufsteigt tiber 
Throne, Herrschaften und Fiirstentiimer bis zu Gott.selbst, und die 
hinuntersteigt bis in die Abgriinde, aus denen wir errettet sind, 
die der Menschheitsgeschichte nachdenkt von Adam bis Christus 
und die zugleich zu sagen weib, was Glaube ist und was Liebe, 
was Siinde und was Gnade. 

Diese Erkenntnisse nun — so paradox das zu sein 
scheint — wurden befruchtet und genihrt von den 
Mysterien. An den Mysterien hafteten sie seit alters; mit ihnen 
kamen sie heriiber von dem heidnischen Boden; an ihnen wuchsen 
sie und entwickelten sich auf dem christlichen. Es war damals 
so, wie es spiter im 16. und 17. Jahrhundert mit den Mysterien 
stand. Nicht die scholastischen Rationalisten trotz allem ihrem 
Scharfsinn haben die Wissenschaft gefordert und ihre Neugeburt 
begriindet, sondern die Kabbalisten, die Naturphilosophen, die 
Alchemisten und Astrologen. Woher kommt das? Wie kann sich 
an den Mysterien solches entwickeln? Die Antwort ist einfach: 
weil sie mit dem Gefiihl und der Phantasie erfaBt werden und 
darum beide erregen und beleben kénnen. Die grofen Spekula- 
tionen der synkretistischen Religionsphilosophie, deren Grundziige 
wir oben S. 21 ff. angedeutet haben, waren auf dem Grunde von 
Mysterien erbaut worden (d. h. auf der Phantasie und dem Gefiihl, 
deren Hervorbringungen man durch die Spekulation gestaltete). 
Die Gnostiker, welche samt und sonders keine Rationalisten waren, 
haben den Versuch gemacht, diese lebendigen und warmen Spe- 
kulationen auf christlichen Boden iiberzufiihren und doch den 
Prinzipat des Evangeliums aufrecht zu erhalten. Dieser Versuch 
konnte nicht gliicken; es waren zuviel Elemente in jenen Spekula- 
tionen enthalten, die dem christlichen Geist fremd waren und die 
er sich nicht gefallen lassen konnte.') Aber als einzelne Stiicke, 


gleichsam zerschlagen in ihre Elemente — indessen die einzelnen 
Elemente sind hier vielleicht das Prius; die Verbindungen sind 
spiter — konnten sie einer produktiven, christlichen Religions- 


philosophie groBe Dienste leisten und haben sie geleistet. Was 


1) Zu ihnen gehdrte die Treanung des Schépfergottes (Demiurgen) und 
des Erlésergottes (die Erlésung entspricht nicht der Schépfung, sondern der 
Emanation), die Preisgabe des Alten Testaments und seines Gottes, die dua- 
listische Entgegensetzung von Geist und Leib, die Zerspaltung der Erléser- 
persdnlichkeit usw. Vor allem aber — fiir den Synkretisten und den Gnostiker 
war die Erlésung Aufliésung des widernatiirlich Verbundenen, fiir den Christen 
Verbindung des widernatiirlich Getrennten. Von letzterem Erlésungsbegritf 
konnte die Christenheit nicht lassen, wollte sie nicht alles umstiirzen, und 
er allein entsprach der Monarchie Gottes. 
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an tieferen Gedanken seit dem Ende des 1. Jahrhunderts in der 
Christenheit produziert worden ist, alle die transcendentalen Er- 
kenntnisse, alle die versuchten Ideen, die doch wertvoller sind 
als logische Deduktionen, das stammt zu einem grofien Teile 
aus dem Kontakt mit der alten Mysterienweisheit. Sie hat tiefe 
Gedanken entbunden und zur Aussprache gebracht. Weder kann 
man sie bei Johannes verkennen noch bei Ignatius noch bei 
Irenius; am deutlichsten ist sie bei den grofen Alexandrinern. 
Wertvolles und Wertloses, rein Phantastisches und Bleibendes, 
was_ nicht mehr verloren gehen kann, wogen freilich tiberall durch- 
einander; am wenigsten bei Johannes, der namentlich auch in 
der Form hohe Einheitlichkeit gefunden hat. Wer im Empirismus 
oder in der Rationalitiét die auch nicht versuchsweise zu tiber- 
schreitenden Grenzen der Erkenntnis sieht, wird freilich diesen 
Ideen wenig Geschmack abgewinnen; wer aber versuchte Ideen 
fiir wertvoller halt als prinzipielle Ideenlosigkeit, wird in der an 
den Mysterien erwachsenen Geistesarbeit der alten Lehrer nicht 
voriibergehen wollen. Gewif ist jedenfalls, dafi diese Seite am 
Christentum, die auch fast von der Geburtsstunde an entwickelt 
worden ist, fiir die Propaganda von héchster Bedeutung war. 
Daf es seine Geheimnisse hatte, in sie einzudringen suchte, um 
sie dann wieder still zu verehren, daf es den Vollkommenen noch 
mehr und anderes predigte als den Einfaltigen, gab ihm eine 
besondere Wiirde. Mochten die Geheimnisse, was unverkennbar 
ist, auf Tausende abstumpfend wirken und ihnen den Zugang zu 
der geistigen Religion versperren; auf andere wirkten sie belebend 
und befliigelten ihren Aufstieg in eine tibersinnliche Welt.‘) 


Das Christentum ist Offenbarung, die geglaubt sein will; es 
ist Autoritét, der man gehorchen muf; es ist die verniinftige 


_ 7) Mit dieser relativen Schiitzung der Spekulation ist das AuBerste kon- 
zediert, was hier konzediert werden kann. Die Behauptung aber, jene ,christ- 
liche* Metaphysik, welche sich allmihlich aus unziihligen fremden Erkennt- 
nissen gebildet hat, die an das Evangelium herangeriickt worden sind, sei 
die héchste Bliite des Christentums, ja sein eigentlicher Kern, — ist nur 
durch ihr hohes Alter ehrwiirdig. Wiire sie richtig, so wire Jesus Christus 
nicht der Stifter dieser Religion, ja nicht einmal der Vorliiufer; denn weder 
hat er eine Religionsphilosophie offenbart, noch hat er auf solche Dinge 
Wert gelegt, die auf diesem Standpunkte als die Hauptsache gelten. Aller- 
dings haben die Griechen sehr bald das paulinische Wort vergessen: é ugéoovs 
ywworousy .... BdEnousy yao cet dV godnteov éy civiyuatt, sie haben auch 
vergessen, dals yy@ovs und copie Charismen sind, ihr Ertrag also nicht das 
Wesen des Christentums bezeichnen kann. Unter den hervorragenden Lehrern 


sind sich nur Marcion, Apelles und z. T. auch Irenaus der Schranken der 
Erkenntnis bewu8t geblieben. 
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Religion, die man wissen und beweisen kann; es ist die Religion 
der Mysterien, der Sakramente; es ist die Religion der trans- 
cendentalen Erkenntnisse: so wurde sie verkiindigt — nicht als 
ob der eine Missionar nur diese, der andere nur jene Seite zum 
Ausdruck gebracht hatte; die Darstellungen wogten durcheinander, 
wenn auch bald dies, bald jenes von dem einzelnen bevorzugt 
wurde. Mit Erstaunen vertieft man sich in eine solche Missions- 
predigt, und doch waren die, welche sie verkiindigten, jeden Augen- 
blick bereit, in das Bekenntnis ,Ein Gott Himmels und der Erde, 
und Jesus der Herr“ ihren ganzen Glauben zu legen und alles 
andere preiszugeben. 


Sechstes Kapitel. 


Die Botschaft von dem neuen Volk und dem dritten 
Geschlecht (das geschichtliche und politische Bewuftsein 
der Christenheit). 


de 

Das Evangelium wurde als das voilendete Judentum, als eine 
neue Religion und als die wiederhergestellte und auf einen ab- 
schlieBenden Ausdruck gebrachte Urreligion zugleich verkiindigt, und 
zwar war es nicht nur ein einzelner, dialektisch veranlagter Missio- 
nar, der es in dieser dreifachen Gestalt predigte, sondern diese Dar- 
stellung trat in allen ausfiihrlicheren Missionspredigten mehr oder 
minder deutlich hervor. In der Uberzeugung, daf Jesus, der 
Lehrer und Prophet, auch der Messias sei, der demnichst wieder- 
kommen werde, um sein Werk zu vollenden, wandelte sich das 
Bewubtsein, seine Schiiler zu sein, in das andere, sein Volk, 
das Volk Gottes, zu sein: busts yévoc éxdextov, Baciheoy leod- 
teva, ®Ivos dywv, hads sic neguroinow (I Petr. 2,9). Sofern 
man sich aber als Volk fithlte, wuSte man sich als das wahre 
Israel, als das neue Volk und als das alte zugleich. 

Diese Uberzeugung, Volk zu sein (d. h. die Uberleitung aller 
Prirogative und Anspriiche des jiidischen Volks auf die neue 
Gemeinde unter dem Gesichtspunkt einer Neuschépfung, die das 
Alte und Urspriingliche enthiille und in Kraft setze), gab den 
Bekennern des neuen Glaubens sofort ein politisch-historisches 
Bewu8tsein und zwar das umfassendste, vollkommenste und ein- 
drucksvollste, das sich denken laSt. Oder la&t sich etwas Hoheres 
und Umfassenderes vorstellen als der Komplex der Momente, die 
12 
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in der Selbstschiitzung ,, Wahres Israel“, ,, Neues Volk*, ,» Urspriing- 
liches Volk“, ,,Volk der Zukunft d.h. der Ewigkeit* gegeben 
waren? In dieser Selbstschitzung war man gegen alle Einwiirfe 
und Wendungen der Polemik gesichert und konnte auf allen 
Linien zum Eroberungskampfe vorschreiten. Lautete der Vor- 
wurf: ,lhr seid abgefallene Juden“, so entgegnete man: 5 Vig 
sind die Gemeinde des Messias, also die wahren Israeliten“. Hieb 
es: ,Ihr seid nichts anders als Juden“, so lautete die Antwort: 
»Wir sind eine neue Schépfung und ein neues Volk“. Warf man 
ihnen umgekehrt ihre Neuheit vor und daf sie von gestern seien, 
so replizierte man: , Wir sind nur scheinbar das jiingere Volk; 
latent waren wir von Anfang an und vor allen Vélkern stets vor- 
handen; wir sind das Urvolk Gottes“. Sagte man ihnen: ,,[hr 
verdient nicht zu leben“, so lautete die Antwort: , Wir wollen 
sterben, um zu leben; denn wir sind Biirger der zukiinftigen Welt 
und sind unsrer Auferstehung gewib“. 

Im besonderen aber waren es noch einige ganz bestimmte 
Uberzeugungen universaler Art, die bereits die iltesten Christen 
aus dem Schatze der judiocentrischen Geschichtsbetrachtung tiber- 
nahmen und auf sich anwendeten: (1) Unser Volk ist dlter als 
die Welt, (2) Die Welt ist um unsertwillen geschaffen'), (3) Die 
Welt wird um unsertwillen erhalten — wir verzégern das Welt- 
gericht —, (4) Alles in der Welt ist uns untertan und muB uns 
dienen, (5) Alles in der Welt — Anfang, Mitte und Ende der 
Geschichte — ist uns offenbart und fiir uns durchsichtig, (6) Wir 
werden am Weltgericht beteiligt sem und selbst ewige Freude 
geniefen. In verschiedenen urchristlichen Schriften, noch vor der 
Mitte des 2. Jahrhunderts, sind diese Uberzeugungen zum Aus- 
druck gekommen, in Predigten, Apokalypsen, Briefen und Apo- 
logien®), und Celsus hat seine grimme Verachtung der unver- 
schamten und liacherlichen Anmafungen der Christen an keinem 
anderen Punkte so schneidend zum Ausdruck gebracht wie hier.) 


1) In diesen beiden Uberzeugungen vindizierten sich die Christen eine 
tiberweltliche Stellung und verbanden Schépfung und Geschichte. 

*) Man vgl. die Paulusbriefe, die Johannes-Apokalypse, den Hirten des 
Hermas (Vis. II, 4, 1), den II. Clemensbrief (c. 14), die Apologien des Aristides 
und Justin (11,7). Ahnliche Ausfiihrungen friiher in den jiidischen Apokalypsen. 

*) Er wei® sehr wohl, da diese AnmaSungen den Juden und Christen 
gemeinsam sind, daf also diese sie von jenen tibernommen haben und beide 
sich um den rechtmiBigen Besitz streiten. Mere tetra — so referiert Origenes 
ce. Cels. IV, 23 — ownjdws éEacvt@d yehdv té “lovdaiwy xeal Xouotiavay yévos 
mavrus meoupsEepayxe voxregidwy Coucdo® 7) uvoeunti ex xehids Meoehtovew 7) 
Bargdyous megi réhuc ovvedosvovow 7 oxwang éy Boosogov ywri« éexxdnovc- 
Covat wel 7100S eAdjhous diapEsgouvois, tives cevray ELEY EUGETWACTEQOL, xe 
peoxovaty Srl mevee juiy 6 Heog neodnhot xai mooxarayyéhaer, xal tov néyro 
KOOuoY Kul THY ovecvLoY PoEdy cnodiNay zal TY TooMdtTHY yiY naowWwr x uiy 
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Wuéten sich aber die Christen als das neue und alte Volk, 
so geniigte es nicht, daf sie dieses BewuStsein nur dem Juden- 
tum gegentiber hervorkehrten und mit ihm iiber den Besitz der 
Verheifungen und des heiligen Buches stritten*); auf den Boden 
des griechisch-rémischen Reichs gestellt, muten sie sich mit 
diesem und seinem ,,Volke“ auseinandersetzen. Dies hat bereits 
der Apostel Paulus getan, und andere sind ihm gefolgt. 

Paulus, wenn er die Menschheit gliedert, spricht wohl ein- 
mal (Rém. 1,14) neben Juden von ,,Griechen und Barbaren“ und 
ein anderesmal (Kol. 3,11) von ,Barbaren und Skythen“ neben 
Griechen, aber als geborenem Juden und Pharisiier ist ihm die 
Zweiteilung der Menschen am_ geliufigsten -— Beschnittene 
und Unbeschnittene; die letzteren nennt er kurzweg ,Griechen“.?) 
Diesen beiden ,,Vélkern“ setzt er die Kirche Christi als neue 
Schépfung zur Seite bez. gegeniiber (cf. z. B. I Kor. 10,32: 
asodoxonot “ali “lovdaios yiveode nai “Ehdnow xai th éxxndnoia tod 
deod). Aber er begniigt sich nicht mit der Gegenitiberstellung, 
sondern sofort faBt er die neue Schépfung als diejenige in das 
Auge, welche Juden und Griechen in sich aufnehmen und in der 
der Unterschied beider Vélker in einer héheren Einheit aufgehoben 
werden soll. Das christliche Volk ist ihm nicht ein drittes neben 
den anderen, sondern es ist die neue Stufe der Menschheits- 
geschichte an ihrem Endpunkte, die an die Stelle der friiheren, 
zweigeteilten Stufe zu treten hat und nicht nur die volkstiimlichen 
Unterschiede, sondern auch die sozialen, ja sogar die geschlecht- 
lichen, aufhebt bez. unwirksam macht.*) Man vgl. z. B. Gal. 3, 28: 


Movots mohiceveraa nai mods Wuds udvovs enixnouzederce nai MEUMwY ov doE- 
einer xai Cytoy, Onws cel ovvauey avr. zal &y TH avanhcouatl ye éavtod 
nugumiyciors uas mors oxwAngs, pdoxovow or 6 Heos Eorw, eit wer’ Exéivoy 
gjusis tw adtos yeyovores Néyty OMolol TH Fed, zal ruiv ndvre dnopEBAyren, 
yn xai dwg xai ajo zal Korea, zai auov Evena neva, nai yjuiv dovievew 
réraxta. héyovor Jé tu mag’ air of oxWdnues, Husis Indady, Or viv, Enevdy 
aives (év) uly mijupehodow, aikera Geds 7) méuper voy vioy, iva xara@phEcy 
tots adixovs xui of hoinot ody aire Curry awry Eywuev. xai Enupeoer ye 
naow 6 tabta (uddhov) avexta oxwljxwv zai Batodyov 7 “lovdaiwy weet 
Xovoriavav 1906 Ghdjhovs dapepouévur. 

1) Dieser Streit fiillt die Geschichte der ersten Generationen und reichte 
noch weit iiber sie hinaus. Obgleich die Position, welche die Christen in 
ihm einzunehmen hatten, in den Grundziigen sicher vorgezeichnet war, waren 
doch noch verschiedene Stellungen miglich, s. meine Abhandlung in dem 
3. Heft des 1. Bandes der ,Texte u. Unters.“ (1883) tiber die antijtidische 
Polemik der alten Kirche. 

2) Auch an der Kolosserstelle steht der geliufige Ausdruck ,Ehany zal 
"Jovdaios, megitoun xai axoopvoria® voran; dann folgen Pégsagos, 2xvIns, dov- 
hos, é4evPeoo¢ als rhetorische Erweiterung. 

3) Die Vorstellung der neuen Menschheit gegentiber der alten (also eine 
Zweiteilung) hat ihre kriiftigste Wurzel an der Vorstellung vom Christus als 
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obx én *lovdaios 0b68 “Eddny,’ obx % Gooev nal Dijdv' adytes yag 
busic sic éote év Xowot@ “Inood, oder Gal. 5,6: & Xqut@ Inoot 
obte metoun tw lozver odte dxoofvotia, alia aiots Ov dy arens 
éveoyouuéry (cf. 6,15: ote ydo megitomh tw éotty OTE dxoopvotia, 
Glda now xrtiowg und II Kor. 5,17). I Kor. 12,13: é é aveduau 
Aueig mdvtes sic Ev o@ma éfantiodnuer, cite Iovdaior eite “Eddjyves, 
eite Oovlow site éhevdeoor. Koloss. 3,11: da0v obx & “Eddny xa 
*Tovdaios, meoitouy xal adxoofvotia, Bdofagos, XxvdIns, dovdoc, 
ZleWeoos. Am eindrucksyollsten Eph. 2, 11ff.: urvymovetete Ou 


mote bueig ta Mn ... te aanddotowwmpévor tis mohiteiag TOU 
; ah > ~ , a A > , 
*Iogand .... (6 X@wotds) éotw % eiohyy udy, 6 moujoas ta aGupo- 
\ ~ ~ or \ , 
teoa ey ual tO pecdtoryor tot poayuod hvboas ... tva tos dvo 


ution év abt@ sic &va xawoyv dyIownoy noimy siohyyny, nai amo- 
natadhdén tovs duporéoovs éy évl ocdmwatt. Im Rémerbrief endlich 
(c. 9—11) eréffnet Paulus eine geschichtsphilosophische Betrach- 
tung, nach welcher das neue Volk, welches seine Vorgeschichte 
in Israel gehabt hat, nun nach der Verstockung Israels die Heiden- 
welt in sich aufnimmt, am Ende der Dinge aber neben dem ,,7/jj- 
owua tay &évarv auch jas “IooajA“ umfassen wird. 

Griechen (Heiden), Juden und das neue Volk der 
Christen (bestimmt die beiden ersten in sich aufzunehmen) — 
diese Dreiteilung ist fortan in der altchristlichen Litteratur gelaufig. 
Einige Beispiele sollen das belegen'): 


dem zweiten Adam. Diese Konzeption spielt bekanntlich in der Gedankenwelt. 
des Paulus eine groBe Rolle; sie ist aber nicht zuerst von ihm vorgetragen 
worden, sondern hatte bereits in der jiidischen messianischen Dogmatik eine 
Stelle. Bei Paulus und anderen kreuzt sich die Vorstellung von einer Zwei- 
teilung mit der einer Dreiteilung der Menschheit; beide Vorstellungen stimmen 


aber darin tiberein, daB in der neuen Menschheit die iltere aufgehoben 
sein soll. 


*) In Bezug auf die Christen als das neue Volk s. den Hirten des Hermas, 
Barnab. 5, 7: (Xguords) é«vt@ tov heady tov xeuor évouuclwy; 7, 5: (Xovords) 
vnio cuaetidy ussdwy tod Aaod Tod xcuvod Neocopeoew ty oéexa; 13, 6: 
Baénete ... tov Aady rodroy [das neue, scheinbar junge] eve mero, IT Clem. 
ad Cor. 2,3: &enuog edoxer sivas dnd tod HE0d 6 hace yuov, vovi de mLotEv- 
suvres Mheloves eyevousde tov Doxovvtwy kysw Feor. Ignat. ad Ephes. 19, 20. 
Aristides, Apol. 16: ,Wahrlich dieses Volk ist ein neues, und eine gittliche 
Mischung ist in ihm.“ Orac. Sibyll. I, 883 £.: sAeores véoc evijosiey && evar. 
Neues Geschlecht heiBen die Christen auch bei Bardesanes. Clemens, Paedag. 
I, 5,15 zu Sach. 9,9: ovx HOXEL TO A@AoY slonxéevat wovoy, GAAa xal tO véor 
MeoeInxsy atm, thy &y Xouor@ veohaiay tis cvdgunotytos ... . gu—peivwr. 
I, a, 20: vol 0 heads 0 xauvds neds cvcdeotodny tov NeEsputegov Acod ta vEe 
Matovtes cyatd, 1,7, 58: zal yee ay wo GAnI@s die usy Movoéws nawWe- 
ywyos 6 xv¥eLoS TOU Acod rod mchawod, JV adrod de tod véov xadInyEuwy Acov, 
Meoswnoy meds medswnoy. Der Terminus ,Neues Volk“ ist im Altertum noch 
lange beibehalten worden, s. z. B, Constantin, Ad s. coetum 19: xard Zoovoy 
Tou Tipegiov 4 tov owrjeos eeAcuwe magovola .... 9 ts ve tod Iyjuov dia- 
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Der 4. Evangelist lift Christus sprechen (10,16): xai dda 
mg6Bara exon a& ovx éotw é&% tho addis tadtys’ xdxeiva det pe 
dyaye, xal tis povijs wou dxovoovow, xai yevyoorta mia noiurn, 
éig mouuny, und in einer tiefsinnigen prophetischen Wendung (4,21 f.): 
foyetar Woa Ste ovte év tH Gos tovt~@ (dem der Samaritaner, die 
hier als Reprisentanten der Heiden gelten) ote é Teoocohiuous 
MQ0oHvVIGETE TH MaTol. Husig MOooxvveite 0 obx otdaTE, Huets 
moooxvvobuey 6 oidauer, Ot 1) owtnoia &x tHv “lovdaiwy éoriv’ Gdha 
Zoyetar Woa xal viv gow, Ste of GdnYwol meooxvyntal moooxvyy- 
covow tH satol éy avetduate xai adndeia. Diese Stelle ist deshalb 
so wichtig, weil sie iiber eine blof formale Einteilung hinausgeht 
und die drei méglichen religiésen Standpunkte sachlich und auf 
die Vélker verteilt beschreibt: Unwissenheit in Bezug auf die 
Gottheit und falsche, weil auberliche Gottesverehrung = Heiden 
(Samaritaner); richtige Gotteserkenntnis, aber falsche, duberliche 
Gottesverehrung = Juden; richtige Gotteserkenntnis und richtige, 
weil innerliche Gottesverehrung = Christen. Diese Betrachtung 
hat den Anlaf zu vielen ahnlichen in der alten Christenheit ge- 
gegeben oder ist doch die alteste in einer Reihe verwandter, 
durch welche die altchristliche religionsgeschichtliche Spekulation 
begriindet worden ist. Namentlich die sogenannten ,,Gnostiker“ 
sind es gewesen, welche ihre Systeme geradezu auf religions- 
geschichtliche Betrachtungen dieser Art auferbaut haben. In den- 
selben erscheinen bald die Griechen (Heiden), Juden und Christen 
als die Stufen, bald werden die beiden ersten zusammengenommen, 
die Christen aber in psychische und pneumatische gespalten; end- 
lich erscheint auch eine Vierteilung in Griechen (Heiden), Juden, 
Kirchenleute und Pneumatiker.!) Religionsgeschichtliche Speku- 


doyy awvéory, xta. — Die Christen als ein eigenartiges ,genus* oder als das 
genus der wahrhaft Frommen: Mart. Polye. 3: yu yEevvaotns Tov PEogeaovs 
zal teocspods yévous tov Xovotvavar, 1c. 14: néy 10 yévos tw dixaiwy (Mart. 
Ignatii Antioch. 2: to roy Xgutievov SeoosBic yévos). Melito bei Euseb., 
h. e. IV, 26,5: 16 rdv Feooepuy yévos. Arnob. I, 1: ,Christiana gens.“ Pseudo- 
Josephus, testim. de Christo: td gpidoy tay Xoutievar. Orac. Sibyll. IV, 136: 
evasséwy odor, etc. Die Idee des neuen und zugleich universalen Volkes 
konflagrierte bei einigen gebildeten Christen mit der stoischen Idee des 
Kosmopolitismus, so bei Tertullian, der mehr als einmal erklirt hat, dai die 
Christen nur einen Staat anerkennen, die Welt. Ebenso schreibt_Tatian 
(Orat. 28): Tis mag’ vuiy xaréyvov vouodecias* ulay wiv yao Exory eivce weet 
xowny éndvrov wy nolireiay. Der demokratisch-kosmopolitische Zug des 
Christentums ist der Propaganda in den mittleren und unteren Schichten, 
vor allem in den Provinzen, gewiS héchst férderlich gewesen. Die religidse 
Gleichstellung wurde bis zu einem gewissen Grad auch als politisch-sozial 
empfunden. 

1) Wie sich bei den Gnostikern diese ethnologisch-religiése Hinteilung 
der Menschheit mit der psychologisch-religidsen (Hyliker, Psychiker und 
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lationen lagen damals, als die Religionen sich wendeten, in der 
Luft, und selbst in untergeordneten und phantastisch verwilderten 
Religionssystemen finden sie sich.t) Doch kehren wir zu den 
Schriftstellern der grofen Kirche und ihrer Dreiteilung zuriick. 

In einer urchristlichen Schrift aus dem Anfang des 2. Jahr- 
hunderts, von der wir leider nur wenige Bruchstiicke besitzen — 
der Praedicatio Petri — (bei Clemens Alex., Strom. VI,5, 41) werden 
die Christen davor gewarnt, ihre Gottesverehrung nach dem Muster 
der griechischen oder der jiidischen einzurichten (ui) xata tods 
“Eldnvas oéBeod_e tov dedy ... unde nxata lovdaiovs oéfeode). Dann 
heibt es: ote xai bysis doiws nai dimaims uavddvortes & maoa- 
dldouev bpiv, pvddooecde, xatv@> tov Bedv dia tov Xovotod oefo- 
fevot. -et}oouey yao év taic yeapais xadms 6 xtouocs héyer* idov 
dravideua dbuiv xawiy dvadnxny oby ds diedéuny trois matodow 
budy éy doe Xwonp. véav tuiy diéIeto, ta yao “Edkivay xal 
‘Tovdaiwy mahad, bets 62 of xarvGs abtoy toit@ yévec 
cepouevor Xovotiavoi.*) Auch dieser Verfasser unterscheidet also 
,Griechen, Juden, Christen“, und er unterscheidet sie, wie der 
4. Evangelist, nach MaBgabe der Gotteserkenntnis und der Gottes- 
verehrung.. Das Bemerkenswerte ist aber, daf& er ganz bestimmt 
drei Arten feststellt, nicht mehr und nicht weniger, und das 
Christentum ausdriicklich als das neue, dritte genus der Gottes- 
verehrung bezeichnet. Das ist die alteste Stelle unter einigen 
éhnlichen, die uns noch beschiiftigen werden; doch ist zu beachten, 
dafi hier die Christen selbst noch nicht ,das dritte Geschlecht“ 
heifen, sondern ihre Gottesverehrung als die dritte gilt. Nicht 
in drei Volker teilt unser Verfasser die Menschheit, sondern in 
drei Klassen von Gottesverehrern. 

Dasselbe tut der unbekannte Verfasser des Briefs an den: 
Diognet; aber bestimmter fiihrt er bereits die Vorstellung von drei 
Klassen von Gottesverehrern in die von drei Vélkern iiber (Xo- 
ouavol ote tovs vomouévovs bad thy “Eddivor Peods hovifortat 
ote thy “lovdaiwy deolWamoviay qvddocova .... xat ti Onzote 
xaivoy tovto yévoc i} éurjpdevua sionAdey eis tov piov voy xat 
od xedtegor, cf. c. 5: ind “lovdaiwy cc Gdhopvhot xohenodyta xal 


Pneumatiker) kreuzt und ausgleicht, darauf kann hier nicht eingegangen 
werden. 

Sy bat Bezug auf das Religionssystem der Anhiinger des Simon Magus 
hat uns Ireniius die abgerissene und dunkle Mitteilung gemacht (I, 23), Simon 
habe gelehrt, »Semetipsum esse qui inter Judaeos quidem quasi filius ap- 
paruerit, in Samaria autem quasi pater descenderit, in reliquis vero gentibus 
quasi spiritus sanctus adventaverit*, 

*) Der Ausdruck ,religio Christiana‘ findet sich zuerst bei Tertullian, 


wo er aber ganz geliufig ist. Die Apologeten sprechen von der besonderen 
Feooepeve der Christen. 
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6x0 “Eddjvoy dudxorvta). Das zeigt sich namentlich in dem Be- 
streben, eine eigene Lebensweise und politisch-soziale Existenz 
fiir die Christen nachzuweisen und sie dadurch als besonderes 
» Yolk“ zu legitimieren. 

Ganz deutlich teilt aber Aristides in seiner Apologie an den 
Kaiser Pius die Menschheit in drei , Arten“ im Sinne von Vélkern; 
denn er giebt fiir jede ,,Art“ die Genealogie d.h. den geschicht- 
lichen Ursprung. Er schreibt (c. 2): Daveody ydg gow juiv, o 
Baothed, Stu toia yévn sioly dvOodnwy év tHdE TH xdop~@" wy Eliot 
of zag’ bmiv Aeyouévmy Dedy aeooxvyntal xai *Iovdaiow xai Xeu- 
otiavol’ abtot d& addy of tobs amodhovs oeBdusvor Beods sic Teta 
diaoodrtae yévyn, Xaddaiovs te xal “Eddnvac xai Alyvatiovs (folgt 
der Nachweis des Ursprungs dieser Vélker; von den Christen heift 
es ,,yevealoyovyta and “Inoot Xeuot0d"). ') 

Die religidse Geschichtsphilosophie des Clemens Alexandrinus 
wurzelt ganz in der Betrachtung der beiden Volker, der Griechen 
und Juden, die beide von Gott erzogen worden sind, nun aber 
(s. den Epheserbrief des Paulus) zur hoheren Einheit eines dritten 
Volkes erhoben werden sollen. Es mag geniigen, dafiir drei 
Stellen anzufiihren. Strom. III, 10, 70 schreibt er (zu dem Spruch: 
»Wo zwei oder drei versammelt sind* u. s. w.): ey Oo ay xai H 
budvowa THY nOAAa@Y Gnd THY Toy Goud povpéry wed? ov 6 xb OL0¢, 
i yla éxxdnota, 6 eis dvPqwaos, 10 yévos tO Ey. 7} lu TH peta pmev 
10d évde tod Iovdaiov 6 xbo.s vomoderay iy, neopytedor dé 7On 
zal tov leoeuiay dxootéliwy sis Bapuldva, adha xal tous && &dva@y 
Oud ths moeopyteias xaA@Y, ovvijye haods tovs dto, toitos dé hy x 
tov due uutdpueros eis xawdy dvdquaov, @ Oi suneguiatel te nal 
xaromet év adrift tH éxndyoig. V, 14,98 (zu Plato, Republ. 3 p. 415): 
ei ph, Te TOEIS TAs Emo EUEVOS pboes, tees moluteias, Os baélapov 
ures, Siayoape, xal’Iovdaiwy yey doyveay, ‘Eldjvey oé toétny {die 
Stelle ist verdorben; schon Eusebius, Praepar. XIII, 13 hat sie 
fehlerhaft gelesen; in marg. L lautet das Lemma: ‘Ehdjvay ovdnoay 
i) yahujy, Xovtwav@yr yovony|, Xoutiavdv dé, ois 6 yovoos 6 


1) In der syrischen und armenischen Ubersetzung lautet der Passus 
etwas anders: ,Dieses ist offenbar, 0 Konig, da® vier Geschlechter der Men- 
schen in der Welt sind, Barbaren und Griechen, Juden und Christen‘ (die im 
Griechen folgende weitere Einteilung in drei Klassen fehlt ganz). Einige 
Gelehrte bevorzugen diese Fassung (indessen ist zu beachten, da& auch 
Hippolyt, Philosoph. X, 30 (bis), 31 (bis) die Agypter, Chaldier und Hellenen 
den Juden und Christen gegentiberstellt). Fir unsre Zwecke ist die Frage 
von geringem Belang. — Auch Justin (Dial. 123) leitet die Christen von 
Christus nicht als ihrem Lehrer sondern als ihrem Stammvater ab: we do 
rod évéclaxwp exsivov, vod xai Iogana énindndévros, 10 iy yévos Vuov 71900- 
nyoesuto “laxws xel Iooand, ovrw xa music G16 TOD YEVYYHOAYTOS HUES 


\ 


sic Pedy XQUGTOD ..,, KML Feod Téxve CAydwe xahovusta xal bower. 
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Baotlixos éyxatauéwixtar, tO dyvoy avedua. VI, 5, 42: & yoy we 
‘Edinvixis madeias, alia nal &% ths vowuxts eis tO éy yévog tod 
owlouévov ovvdyorta haod of tiy aiowy agooréuevor, ob yoor@ 
dlaigovpéveoy thY tomy hady, tva us pboes baodaBor touttds, xt.) 

Auch aus anderen altchristlichen Schriftstellern laBt sich die 
Trias ,,Griechen (Heiden), Juden und Christen“ als Grundform 
der kirchlichen Geschichtsbetrachtung belegen”); namentlich bei 
der Deutung biblischer Geschichten wurde sie hiufig benutzt. So 
zieht sie Tertullian bei seiner Auslegung des Gleichnisses vom 
verlorenen Sohn (De pudicit. 8f.) heran. Hippolyt (Comment. in 
Daniel., ed Bonwetsch p. 32) sieht in Susanna die Christen, in 
den beiden ihr nachstellenden Alten die Griechen und Juden. 
Pseudocyprian (De mont. Sina et Sion 7) erklirt die beiden 
Schacher als die Reprisentanten der letzteren. Doch kommt 
meines Wissens die runde Bezeichnung: ,,Wir Christen sind das 
dritte Geschlecht“, in der christlichen Litteratur nach der Prae- 
dicatio Petri (wo iibrigens nur von der christlichen Gottesver- 
ehrung als der dritten die Rede ist) nur einmal yor, nimlich in 
der pseudocyprianischen Schrift de pascha computus e. 17, die 
im Jahr 242/3 verfaBt ist. Leider ist der Zusammenhang, in 
welchem das Wort steht, nicht recht deutlich. Der Verfasser 
spricht vom Héllenfeuer und sagt, dasselbe habe die Widersacher 
des Ananias, Azarias und Misael verzehrt, »et ipsos tres pueros 
a dei filio protectos — in mysterio nostro qui sumus tertium 
genus hominum — non vexavit“. Wie sich der Verfasser durch 
die drei Knaben im Feuerofen, die doch simtlich gottwohlgefallig 
waren, an die Christen als das dritte Geschlecht erinnert fiihlen 
konnte, ist unklar; indessen er lie sich daran erinnern, und jeden- 
falls geht aus der Stelle hervor, daB ihm die Bezeichnung der 
Christen als ,,drittes Geschlecht“ geliufig gewesen sein mub. In 
welchem Sinne, kénnen wir noch nicht sicher sagen. Zuniichst 
mussen wir jedoch nach unseren bisherigen Untersuchungen an- 
nehmen, da ihm die Christen als das dritte Geschlecht neben 
Griechen (Heiden) und Juden galten. Ob diese Annahme richtig 
ist, dariiber wird sich erst im 2. Teil der Abhandlung urteilen 
lassen. 


‘) Von einem ,weisen Manne“ hat Clemens (Strom. II, 15, 67) die Er- 
klirung zu Ps. 1, 1 gehért, da damit die Heiden (,Rat der Gottlosen“), die 
Juden (,Weg der Siinder“) und die Hiretiker (,die Lehrkanzel der Spotter’) 
gemeint seien. Diese Hinzufiigung der Hiretiker ist lediglich durch die zu 
erklirende Stelle motiviert. 

*) Auch die epistula Hadriani ad Servianum (Vopise., Saturnin. 8) ge- 
hért hierher, wenn sie eine christliche Falschung ist: ,hune (nummum) 
Christiani, hune Judaei, hune omnes venerantur et gentes*, 
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Das BewuBtsein, ein Volk zu sein und zwar das uralte und 
neue Volk?), blieb innerhalb der Kirche nicht abstrakt und un- 
fruchtbar, sondern wurde nach den yerschiedensten Richtungen 
hin entfaltet; iiberall war auch hier die Synagoge die Vorgingerin; 
aber man bestritt ihren Anspruch, indem man ihn selbst iiber- 
nahm, und erweiterte ihn wo moéglich noch iiber die Grenzen 
hinaus, die jene innegehalten hatte. 

Drei Richtungen sind es vornehmlich gewesen, in denen die 
Kirche das eigentiimliche Bewubtsein, das uralte Volk zu sein, 
zur Darstellung brachte: (1) sie wies nach, dafi sie, wie jedes 
Volk, ihre eigene Lebensweise habe, (2) sie suchte zu zeigen, 
da die philosophischen Erkenntnisse, Kulte und Politien der 
anderen Volker, soweit sie beifallswert seien, Plagiate an der 
christlichen Religion seien, (3) sie begann, wenn auch nur in ver- 
suchten Ideen, politische Erwigungen anzustellen tiber ihre eigene 
aktuelle Bedeutung innerhalb des rémischen Weltstaats und tiber 
das positive Verhaltnis zwischen diesem und ihr selbst als der 
neuen Weltreligion. 

(Ad 1) Die Nachweisungen der iiltesten Christenheit in Bezug 
auf ihre ,ztodteta“ waren doppelter Art. Das Thema fiir die eine 
Gattung hat Paulus im Philipperbrief (3, 20) angegeben: judy 
1 moditevua gv obgavois badoye (cf. Hebr. 13, 13f.: seozaueda 
2Ew ris mageuBodas ... od yao %youey Ode pévovoay shu, adda 
tiv jédhovoay éulytobuev). Nach dieser empfinden sich die 
Christen hier auf Erden als Pilger und als Pardken; sie wandeln 
im Glauben und nicht im Schauen, und ihre ganze Lebensweise 
ist weltfliichtig und allein durch das jenseitige Reich, dem sie 
zuecilen, bestimmt. Am kriftigsten spricht sich diese Haltung in 
der ersten Similitudo des Hermas aus: zwei ,Stidte“ stehen sich 
gegeniiber mit zwei Herrn, die Stadt des Diesseits und die des 
Jenseits. Der Christ darf mit jener ,Stadt“ und ihrem Herrn, 
dem Teufel, schlechterdings nichts zu tun haben, und seine ganze 
Lebensweise mu der Lebensweise, den Ordnungen und Gesetzen 
der diesseitigen Stadt entgegengesetat sein. So vermochte man 
sich wirklich als ein besonderes Volk mit besonderer Lebensweise 
kriftig zur Darstellung zu bringen, durfte sich aber auch nicht 
wundern, wenn man nun mit dem Worte abgefertigt wurde: aaytec 


1) Cf. das 1. Buch der Kirchengeschichte des Eusebius, besonders cap. 4: 
Tis wey YeO Tod GwTIQOS uaY *Inoov Xguotov magovalas vewotl Maly civ FQ 
mow emudaupaons, véov Omohoyouuevus EtvOS, ov uixQoy ovd” aotevés 
ovd? éni ywvias nov ys Woenuévor, che nal mavtwy Tov EIVOY mohvavdgu- 
MOTRUOY TE “KGL PEOCEBEDTUTOV ....- TO Maea Tig MoU TH Tov XQuoTOV 71Q00- 


nyoola TEeriunuévor. 
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éavtovs povetoartes mogEevecde On maga tov Deo nal Huy ody para 
pu magéyete (bei Justin, Apol. II, 4). Indessen dies war nur die 
eine Seite in dem Nachweise der eigentiimlichen Lebensweise und 
der Ordnungen. Nicht weniger energisch suchte man zu zeigen, dab 
hier eine Politie verwirklicht sei, welche sich von der der tibrigen 
Volker durch die absolute Moral unterscheide.') Schon in den 
apostolischen Briefen wird nachdriicklicher als auf irgend einen 
dogmatischen Punkt auf die Verpflichtung zu einem heiligen Leben 
hingewiesen, durch welches die Christen wie Lichter inmitten 
eines verderbten und verkehrten Geschlechts leuchten sollen. 
»Nicht wie die Heiden“, anch nicht wie die Juden, ist hier die 
Losung, sondern als das Volk Gottes. Alle Gebiete des Lebens 
bis zu den intimsten und geringsten werden unter die Zucht des 
Geistes gestellt und neu geordnet. Man lese die ,Lehre der 
zwolf Apostel“, um zu erkennen, wie ernst man es mit ,dem 
Wege des Lebens“ nahm. Demgema8 bildete auch in allen 
christlichen Apologien die Darlegung der christlichen Politie als 
der schlechthin sittlichen einen Hauptabschnitt. Das Interesse ist 
hier tiberall das, zu zeigen, daB diese christliche Politie nach den 
héchsten sittlichen Mafistiiben, die auch die Gegner als solche 
anerkennen miissen, verlauft und daf sie eben deshalb der Politie 
der anderen Volker entgegengesetzt ist. Die Apologien des Justin 
(namentlich I, 14ff.), Aristides (c. 15), Tatian und Tertullian kommen 
hier besonders in Betracht.?) Die Uberzeugung, eine besondere 
Politie zu besitzen, kommt aber auch in der Vorstellung zum Aus- 
druck, die militia des wahren Gottes und Christi zu sein. Schon 
Paulus braucht im Epheserbrief (6, 14 ff.) dieses Bild (vgl. I 
Tim. 2, 3: xaddc orgaruitns Xeuotod Inoot). Im Abendland wurde 
es durch Tertullian und namentlich durch Cyprian ganz geliufig 
und fest mit der Vorstellung von der Taufe als dem christlichen 
Fahneneid verkniipft (Christus als imperator bei Cypr. ep. 15, 1).%) 


1) 8. oben 8. 153 ff. 

*) Die vielgepriesene Darstellung in dem Brief an den Diognet (c. 5. 6) ist 
eine schéne rhetorische Leistung, aber auch nicht viel mehr Der Verfasser 
hat es fertig gebracht, drei Gesichtspunkte in einem Atem gleichmifig 
zum Ausdruck zu bringen, die christliche Politie als die héchste Moral, die 
Weltferne des Christentums und — die Innerlichkeit, die es dieser Religion 
gestattet, mitten in der Welt zu stehen und sich unbefleckt allem AuBern 
anzuschmiegen. Wer diese Gedanken so vollkommen in ein Gewebe zu ver- 
spinnen vermag, der steht entweder auf der Hohe des 4. Evangeliums — 
aber den Verfasser des Briefs dorthin zu versetzen, ist nicht wohl méglich — 
oder verfillt dem Verdachte, da& es ihm mit keinem der Gesichtspunkte 
voéllig ernst ist. 

*) Cf. Orig. c. Cels. VIII, 73: rustic xai UGsdoy vrsQuayodpusy Tod Baot- 
Aéwe: xal ov svoteatEevousda uey wrod, xiv énelyn, oroarevouete dé dnio 
avrov tWvov oreatonedoy evoepeias SvyxgorodyteEs dic TOY Meds TO Hsiov evtEvEEwr, 
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Daf die Heiden spiter von den Christen ,pagani“ = Civilisten 
genannt wurden, ist — wie Zahn vermutet hat — wahrscheinlich 
von hier aus zu erkliren. (Naheres im 3. Buch.)!) 


(Ad 2) Das streng Sittliche, die monotheistische Weltbetrach- 
tung und die Ordnung des gesamten privaten und gemeinschaft- 
lichen Lebens nach den Forderungen der héchsten Moral ist das 
,quod ab initio fuit“. Indem die Kirche dies wieder bei sich 
hergestellt sieht, erkennt sie auch darin die Gewihr, daf sie, 
obgleich scheinbar das jiingste Volk, in Wahrheit das Alteste ist. 
Indem sie aber diese Uberzeugung mit Hiilfe der Biicher Mosis, 
die sie fiir sich mit Beschlag belegt hat, zu erweisen unternimmt 
(s. Tatian, Theophilus, Clemens, Tertullian und Julius Africanus) ”), 
vindiziert sie sich selbst, das jiidische Volk entthronend, die Ur- 
offenbarung, die Urweisheit und die genuine Gottesverehrung. 
Hieraus gewinnt sie die Erkenntnis und den Mut, alles, was an 
Offenbarung, Weisheit und Gottesverehrung bei den anderen 
Vélkern in ihren Gesichtskreis tritt, nicht nur inhaltlich an dem 
eigenen Besitz zu messen, sondern auch so zu messen und zu 
werten, wie Kopien an dem Originale. Es ist bekannt, welchen 
Umfang in den altchristlichen Apologien die Abschnitte einnehmen, 
in denen nachgewiesen wird, daf die griechische Philosophie, 
soweit sie beifallswert und richtig ist, aus der den Christen zu- 
gehérigen, uralten Litteratur zusammengestohlen ist. Die Be- 
miihungen, dies zu zeigen, gipfeln in dem Nachweise: , Was 
irgendwo gut gesagt worden ist, das ist von uns genommen.“ 
Die Dreistigkeit dieser Behauptung verdeckt uns heute die Grof- 
artigkeit und Kraft des Selbstbewuftseins, welche aus ihr spricht. 
Schon Justin hat jede richtige geistige Erkenntnis als_,,christlich“ 
in Anspruch genommen, mag sie sich bei Homer, bei den Tragikern 


1) Eine sehr wichtige Seite an der christlichen Politie hebt Hermas 
(Simil. IX, 17) hervor — ihre Kraft, die in Anlage und Sitten so verschiedenen 
Volker zur Einheit einer Gesinnung und Lebensweise zusammenzuschliefen. 
Die Steine, die aus den verschiedenen Bergen [= Volker] in den Turm 
[= Kirche] eingefiigt werden, sind zuniichst buntfarbig, aber in dem Moment 
ihrer Einfiigung nehmen sie alle dieselbe weife Farbe an (dafovres ty 
cpouyida ulav podvycw Eoyov zai eve voor, xal pia niotig avira eyévEeto 
nai ula aydan .... dia TodtO 7} oix0doUy TO’ MVQYOU MLE yoou tyévero hauned 
wo & Haws); vgl. dazu Iren.I, 10,2. Celsus (Orig. c. Cels, VIL, 72) blickte 
sehnstichtig auf eine solche Einheitlichkeit der in Volker zerspaltenen Mensch- 
heit aus, aber er hilt sie fiir eine Utopie: E¢ yg dy oldy te eis Eva ouupgo- 
vious vouoy tovs ty Aciay xai Evowiany xual Aipiny “Eddnvas te xi Bappdeovs 
éyou negdtwr veveunuévovs. Dazu bemerkt Origenes: advvatoy Todt vouicas 
sive énupégse [scil. Celsus] ore 6 rodr0 oiouevos oidev ovdey. 

2) Da®B hier die Anfinge der universalgeschichtlichen Chronographie 
und damit der christlichen allgemeinen Weltgeschichte tiberhaupt liegen, 
daran sei im Vortibergehen erinnert. 
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oder den Komikern oder bei den Philosophen finden. Da8 bei 
solcher Erweiterung die ganze Betrachtung ,,umschlagt“ und das 
Christliche* in das allgemein Menschliche umgesetzt erscheint, 
ist ihm nicht aufgegangen, oder ‘ahnte er es doch? Clemens 
Alexandrinus, der ihm in diesen Betrachtungen folgt, ahnte es 
nicht nur, sondern er hat den Gedanken mit BewuBtsein verfolgt. 


Indem sich das alte Christentum mit der Philosophie ver- 
gleicht, faBt es sich selbst als eine ,,Philosophie“, seine Bekenner 
als ,,Philosophen“. Indes ist das eine Form des Selbstbewuftseins, 
die man nicht iiberschitzen darf, weil sie fast ausschlieBlich der 
Apologetik und Polemik angehért. Die Christen haben doch nie 
daran gezweifelt, daB ihre Lehre zwar Wahrheit sei, also die 
wahre Philosophie, aber doch unendlich viel mehr als Philosophie 
— nimlich Gottesweisheit — und da sie selbst etwas anderes 
seien als Philosophen — niimlich das Volk der Gottesfreunde. 
Aber in der Polemik war es bequem, das Christentum als Philo- 
sophie bez. als ,,barbarische‘‘ Philosophie und die christlichen 
Bekenner als Philosophen zu bezeichnen; denn erstlich konnte 
die Natur der christlichen Lehre den drauBen Stehenden nur so 
klar gemacht werden — eine Vergleichung mit den heidnischen 
Religionen zu positiven Zwecken war bedenklich —, zweitens 
durfte unter dieser Voraussetzung verlangt werden, daB der Staat 
das Christentum ebenso liberal behandle wie die Philosophie und 
die Philosophenschulen. In diesem Sinne hauptsichlich hat man 
die beliebte Parallele der Apologeten zwischen Christentum und 
Philosophie zu verstehen, obschon einzelne christliche Lehrer, die 
Vorsteher einer innerkirehlichen oder freikirchlichen Schule 
(Oiaoxadeiov) waren, die Parallele ernsthafter gemeint haben’); 
aber diese standen gewissermaBen neben der grofen Christenheit.”) 

Nicht nur die Philosophie, soweit sie probehaltig war, be- 
urteilte man als Plagiat, sondern auch solche Riten und Kultus- 
handlungen, die sich als vermeintliche oder wirkliche Parallelen 
zu christlichen darstellten. In den offiziellen rémisch-griechischen 
Kulten war nicht viel dergleichen zu finden, aber in den Myste- 


*) Solche Lehrer mit ihrer kleinen Gruppe empfanden sich schwerlich als 
das , Urvolk*, sondern sie brachten ihr absolutes BewuBtsein als »Begabte* und 
, Wissende* zum Ausdruck. Uber die christlichen didwsxadere und ihre Be- 
deutung fiir die Propaganda wird in einem anderen Zusammenhang zu handeln 
sein. Daf die Heiden den christlichen Anspruch, ,die Wissenden* und ,die 
Philosophen* zu sein, besonders licherlich und anmaBend fanden, ist wohl 
verstiindlich. Sie nannten sie umgekehrt Leichtgliiubige oder verspotteten 
sie als mvoro/, die fremden Fabeln und Altweibergeschwiitz Glauben schenken. 


*) Mit der iltesten Erscheinungsform des Christlichen — Jesus als der 
Lehrer, die Jiinger als die Schiiler — haben sie nichts mehr zu tun. 
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rien und den exotischen Kulten um so mehr. Namentlich der 
Mithrasdienst hat in dieser Hinsicht schon friithe die Aufmerk- 
samkeit christlicher Apologeten auf sich gezogen. Hier galt ein- 
fach das Urteil, dafi die Diimonen christliche Riten in den heid- 
nischen Kulten nachgeafft hatten. Konnte man aber nicht in 
Abrede stellen, daf jene heidnischen Riten und Sakramente alter 
seien als die parallelen christlichen, so war die Ausrede sofort 
bei der Hand, dai die Dimonen das Christliche, schon bevor es 
in die Erscheinung getreten war, kopiert und verzerrt hatten, um 
es im voraus zu diskreditieren — so die Taufe, das Abendmahl, 
die Verséhnungshandlungen, das Kreuz u.s.w. Die Dogmatik 
vermag stets die Geschichte zu brechen und tut dies fort und 
fort. Hier aber liegen besonders instruktive Fille vor, weil sich 
die Ausgestaltung der christlichen Riten und Sakramente unter 
dem Einflu8 der Mysterien-Riten vollzogen hat (freilich nicht be- 
stimmter Riten eines bestimmten Kultus, sondern des allgemeinen 
Typus der Mysterien) und somit die Dogmatik die Folge zur 
Ursache macht. Aber auch hier tritt das quid pro quo in ein 
giinstigeres Licht, wenn man erwiigt, dafi sich die Christenheit 
als das Urvolk an den Anfang der Geschichte setzt und dieses 
SelbstbewuBtsein die Voraussetzung fiir ihre gesamte Betrachtung 
der Geschichte ist. Denn unter dieser Vorraussetzung bedeutet 
die Beschlagnahme jener Riten und Sakramente nichts anderes 
als die Behauptung ihres ideal-menschlichen und daher gottlichen 
Charakters. Sie werden den Grundziigen jener Gottesoffenbarung, 
und Gottesverehrung einverleibt, von denen die Menschheitsge- 
schichte ausgegangen ist und die ihr uraltes, bis zur Gegenwart 
freilich verhiilltes Besitztum bilden. 

(Ad 3). Die interessanteste, aber bisher noch am wenigsten 
erforschte Seite an dem Bewubtsein der alten Christen, ,, Volk“ 
mu sein, ist die politische im engeren Sinne des Worts. Das 
Material ist reichhaltig; man hat aber bisher wenig Blick dafiir 
gehabt; ich begniige mich hier mit der Aufdeckung der wichtig- 
sten Punkte.*) 

Das politische BewuBtsein der altesten Kirche hat drei Elemente 
zu seiner Voraussetzung gehabt, erstlich die Politik der jiidischen 
Apokalyptik, die der Forderung des Kaiserkultus und den Schrecken 
der Verfolgungen gegeniiber als geboten erschien, zweitens die 
Tatsache des so frihen Ubergangs des Evangeliums von den Juden 
zu den Hellenen und die unverkennbare Wahlverwandtschaft 


1) Tertullians Satz (Apol. 38): nulla magis res nobis aliena quam pu- 
blica; unam omnium rempublicam agnoscimus, mundum*, ist stoisch gefirbt 
und darf héchstens cum grano salis fiir zutreffend gelten; auferdem — die 
Staatsveriichter haben zu allen Zeiten eine sehr aktive Politik getrieben. 
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zwischen Christentum und Hellenismus sowie zwischen Kirche und 
romischem Weltstaat, drittens den Fall und Untergang Jerusalems 
und des jiidischen Staates. Das erste Element verhalt sich 
antithetisch zu den beiden letzteren, und demgemaf ist das 
politische BewuBtsein der Kirche gegensitzlich bestimmt ge- 
wesen und mufte sich aus Kontradiktionen herausarbeiten. 

Die Politik der jiidischen Apokalyptik kennt den Weltstaat 
nur als Teufelsstaat und nimmt daher zu ihm eine rein negative 
Stellung ein. In der Johannesapokalypse ist diese Politik rund 
aufgenommen. Die neronische Verfolgung, der geforderte Kaiser- 
kultus und der domitianische Schrecken haben sie beglaubigt. 
Diese politische Haltung der Kirche ist, soweit sie sich im zweiten 
und dritten Jahrhundert fortsetzt, verhiltmismabig am besten von 
den Forschern beachtet worden; noch jiingst hat sie Neumann 
in seiner Studie tiber Hipolyt (1901) griindlich erértert. Da8 die, 
bis tiber die Mitte des zweiten Jahrhunderts noch wenig zahlreiche 
Christenheit sich auch in Bezug auf die politische Geschichte als 
Mittelpunkt der Menschheit und als deren entscheidenden Faktor 
erkennt, ist das Merkwiirdige. Bei dem jiidischen Volke ist dieses 
Selbstbewubtsein recht wohl erklarlich — es war wirklich ein 
grofes Volk und hatte eine gewaltige Geschichte hinter sich —; 
aber dab ein kleiner Haufe sich das ganze groBe rémische Reich 
gegentiberstellt'), die Hauptaktion dieses Reiches in der Christen- 
verfolgung erblickt und die ganze Weltgeschichte in diesem 
Kampfe endigen lift, ist wahrlich erstaunlich. Es erklirt sich 
das nur aus der Tatsache, daB sich die Kirche einfach an Stelle 
Israels setzte und sich deshalb als Volk, also auch als politischen 
Faktor empfand, und zwar als den neben dem Weltstaat aus- 
schlaggebenden und zuletzt ihn besiegenden Faktor. Das grofe 
Problem ,,Kirche und Staat“ tritt schon hier in die Erscheinung, 
und die schroffe Form, die es hier empfing, ist maBgebend ge- 
worden fiir die folgenden Zeiten. Unter der Hiille anderer Be- 
zichungsformen liegt diese noch immer verborgen. 

Aber das ist nur die eine Seite. Die Tatsache des Ubergangs 


*) Mit der groBen Menge der Christen vermochte erst Tertullian Apol. 37 
(kurz vor dem Jahre 200) dem Staate zu drohen; bis dahin suchte man mit 
den Kalamititen des Endes und mit dem wiederkehrenden Christus zu 
schrecken, Aber gleichsam vikarierend fiir die noch fehlende gréBere Anzahl 
wirkte (von Anfang an) die Tatsache der weiten Verbreitung tiber das ganze 
Reich und tiber die Grenzen desselben hinaus. DaB sie tiberall zu finden 
waren, stirkte und formte das SelbsthewuStsein der Christen schon in den 
ersten Generationen. Im Gegensatz zu den in -bestimmten Grenzen ein- 
geschlossenen Vélkern, seien es auch so groBe wie die Parther, nennt Ter- 
tullian (Apolog. 37) die Christen die »gens totius orbis“, also das Weltvolk. 
‘So aber empfand man sich schon lange vor Tertullian. 
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des Evangeliums yon den Juden zu den Hellenen, die unyerkenn- 
bare Wahlverwandtschaft zwischen Christentum und Hellenismus 
sowie zwischen Kirche und rémischem Weltstaat, endlich der 
Untergang des jiidischen Staats durch Rom — diese Faktoren 
schufen ganz andere Vorstellungen von den Beziehungen zwischen 
Kirche und Reich als die rezipierte Apokalyptik sie wollte. Eine 
systematische Behandlung dieser Vorstellung ist jedoch nicht am 
Platze; sie wiirde ein falsches Bild geben. Richtiger wird es 
sein — da es sich nur um versuchte Ideen handelt —, die wich- 
tigsten kennen zu lernen und sie einzeln ins Auge zu fassen: 

If Thess. 2,5 —7 ist die alteste Stelle in der christlichen 
Litteratur, in welcher des rémischen Reichs in positiver Bedeu- 
tung gedacht wird: es ist nicht das antichristliche Reich, sondern 
im Gegenteil die hemmende Macht, welche den letzten Schrecken 
und das Kommen des Antichrists aufhalt; denn unter ,,z0 xatéyov 
(,,6 xatéywr) ist dieses Reich zu verstehen. Ist dem so, so folgt, 
da8 Kirche und Weltreich nicht nur als Gegensitze betrachtet 
werden diirfen. 

Rom. 13, 1ff. zeigt dies deutlich und zieht die Konsequenz: 
die Obrigkeit ist 20d didxovos, ist von Gott eingesetzt zur Unter- 
driickung des Bésen; wer sich ihr widersetzt, widersetzt sich der 
géttlichen Ordnung. Man mu8 ihr daher nicht nur gezwungen, 
sondern um des Gewissens willen gehorsam sein; selbst die Steuer- 
zahlung ist eine sittliche Pflicht. Ahnlich spricht sich der Ver- 
fasser des I Petrusbriefs aus (c. 2, 13ff.)!; aber er geht noch einen 
Schritt weiter; er schlieBt die Ehrfurcht vor dem Kaiser unmittel- 
bar der Furcht Gottes an (adytas tiujoate, thy Gdehporyta ayanate, 
toy Beov wopeiode, tov Baodéa tysate).*) Das ist eine Konzeption, 


2) Cf. Tit. 8, 1. — Bei den Worten des Paulus im Rémerbrief kann man 
sich erinnern, eine wie ruhige, gliickliche Zeit die ersten Jahre unter Nero 
waren. 

2) Die griechischen Christen nannten den Kaiser in der Regel Baotievs 
— das war im Orient iiblich und bedeutete hier keine so groBe Schmeichelei, 
wie wenn Abendlinder ihn ,rex“ genannt hiitten. Beovwdeds war aber auch 
eine Bezeichnung fiir den xvgvos Xgvotdc, die man als Christ nicht vermeiden 
durfte (nicht nur um der faordeia rod Feod willen, sondern auch weil Jesus 
sich selbst so genannt hatte, Joh. 18, 33 ff.). Daraus ergab sich ein peinlicher 
Konflikt ; die besonnenen Christen waren eifrig bemiiht, den Schein des Hoch- 
verrats, der hier entstehen mufte, abzulehnen und zu versichern, dai sie 
unter ,Reich* und ,Konig“ nichts Irdisches und Menschliches verstehen, 
sondern etwas Gdttliches (s. schon Justin, Apol.I, 11). Hinige Hei®sporne 
freilich erkliirten vor dem Richter, da® sie nur einen Kénig, bez. einen 
Kaiser anerkennen (Gott oder Christus) und zogen sich damit die gerechte 
Strafe zu. Doch waren diese Fille sehr selten. Auch ,imperator“ ist Christus 
im Abendland genannt worden (s. 0. S. 186), aber nicht in Schriften, die fiir 

die Offentlichkeit bestimmt waren. 
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wie sie loyaler nicht gedacht werden kann; man beachte, daf 
der Verfasser nach Kleinasien schreibt, in die Provinzen des 
Kaiserkultus. 

Lukas beginnt seine Erzihlung von Christus mit den Worten 
(2, 1): "Eyéveto év vais fégaic éxetvauc &EijAdev ddyua maga Kai- 
cagos Abyototov dnoyodpecdar adoay ty oixovpéryny. Mit 
Recht hat man vermutet, da die Erwihnung des Kaisers Augustus 
hier keine miiBige sei. Daf mit Augustus eine neue Zeit fir 
das Reich angebrochen, war die offizielle und die populire Vor- 
stellung. Der Prinzipat war der Friede, der Kaiser der Heiland 
(6 cwryio). Hinter dem irdischen Heiland lat Lukas den himm- 
lischen auftauchen — auch er ist der ganzen Oikumene geschenkt, 
und was er bringt, ist der Friede (v. 14: él yijc efoxrn).') 
Schwerlich hat Lukas den Augustus und den Christus in feind- 
lichen Gegensatz stellen wollen: auch Augustus und sein Reich 
bezeichnen die neue Zeit. Das kann man auch aus der Apostel- 
geschichte herauslesen, die zwar m. E. keine bewubte politische 
Tendenz hat, die aber im Gegensatz zum jiidischen Volke in dem 
rémischen Reich den gewiesenen Boden fiir die neue Religion 
sieht, von aller Kaiserfeindschaft weit entfernt ist und die Tat- 
sachen gern hervorhebt, die in der Vergangenheit eine tolerante 
Gesinnung der Obrigkeit gegen die Christen beweisen. 

Justin schreibt (Apol. 1,12) an den Kaiser: dowyoi éuiv xai 
otupayor mods elonvny éouéev advtwy uddhoy avdodawy. Er er- 
kennt damit an, dafi der Zweck des Reiches ein guter ist (die 
pax terrena) und dafi ihn die Kaiser erreichen wollen. Indem 
er aber die Christen als diejenige Macht bezeichnet, die am besten 
geeignet ist, diesen Zweck durchzusetzen — weil sie, vor allen 
Verbrechen zuriickscheuend, streng sittlich leben und strenge 
Sittlichkeit lehren, und weil sie die Diimonen, diese gréften 
Feinde des Menschengeschlechts, verscheuchen und austreiben 2) —, 


statuiert er gewissermafien ein positives Verhiltnis zwischen Kirche 
und Reich. 


*) Auch der Ausdruck im Epheserbrief (2,14): curds éorw 1 sioxvy 
judy, ist der Sprache, in welcher man in Asien von dem Kaiser sprach, 
nachgebildet. Wie sehr die lukanische Sprache in dem betreffenden Abschnitt 
von dieser beeinfluBt ist, habe ich an einem anderen Ort gezeigt. 

*) Wo die den Staat erhaltende und die Menschheit befreiende Macht 
des christlichen Volkes verkiindigt wird, da sind es immer diese beiden 
Momente, die in Betracht kommen — die strenge Sittlichkeit und die Macht 
tiber die Dimonen. Jene Waffe fiihren auch andere, wenn auch nicht so gut; 
diese aber, die Macht tiber die Dimonen, steht nur den Christen zu, und des- 
halb leisten sie, so wenig zahlreich sie sein mégen, dem Menschengeschlecht 
und dem Staat einen unvergleichlichen Dienst. Von hier aus ist das christ- 


liche SelbstbewuBtsein, die konservative und befreiende Macht in der Welt 
zu sein, erwachsen. 
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Der Verfasser des Briefes an den Diognet, indem er Christen 
und Welt (Staat) unterscheidet wie Seele und Leib (c. 6) und 
seine Darstellung ihres Verhaltnisses auf Antithesen hinausspielt 
statuiert doch eben dadurch auch ein positives Verhiiltnis zwischen 
beiden Gréfen: éxéxdevota wiv 4 wry TH ocmatt, ovvéyer O& 
ait tO o@ma xai Xouuavol xatéyorvta udy co ev ~poovead ta 
x0ou@, abtoi dé ovréyovor tov xdomoy (cf. Ahnliches bei Justin 
Apol. II, 7). 

Alles dieses ist bereits positive Politik); aber am weitesten 
in dieser Richtung ist Melito gegangen (bei Euseb., h. e. TV,/26). 
Ks ist nicht zufallig, daf er in dem loyalen Kleinasien schreibt. 
Er hat den Wink des Lukas in Bezug auf Augustus und alles, 
was sonst an positiven Beziehungen zwischen Kirche und Welt- 
reich bereits gesagt worden war, wohl beachtet und ist nun zu 
folgender Darstellung in seiner Apologie an Mare Aurel fort- 
geschritten: 


,Diese unsre Philosophie hat zwar zuerst bei einem frem- 
den Volke gegriint. Als sie aber darauf unter der gewaltigen 
Herrschaft deines Vorgingers Augustus in den Provinzen deines 
Reichs zu bliihen begann, brachte sie deinem Reiche in be- 
sonderer Weise reichen Segen. Denn es hat ja von der Zeit 
an das rémische Reich immer an Gréfe und Glanz zugenommen, 
dessen erwiinschter Beherrscher du bist und sein wirst zugleich 
mit deinem Sohne, wofern du diese unter Augustus begonnene 
und zugleich mit dem Reiche groBgezogene Philosophie, welche 
auch deine Vorfahren neben den anderen Religionen in Ehren 
gehalten, beschiitzen willst. Und zum stirksten Beweise, dab 
unsre Religion zugleich mit der so gliicklich begonnenen Monar- 
chie zum Wohle derselben aufgebliiht, dient der Umstand, daB 
dieselbe seit der Regierung des Augustus von keinem Ungliick 
betroffen worden ist, sondern daf im Gegenteil nach dem all- 
gemeinen Wunsche alles nur deren Glanz und Ruhm vermehrte.“ 


Melitos Gedanken?) brauchen nicht analysiert zu werden; 
deutlich und klar sind sie ausgesprochen: der Weltstaat und die 


1) Dazu méchte ich es auch rechnen, wenn Athenagoras in seiner Sup- 
plicatio an die Kaiser (c. 18) sagt: éyoure ag’ éavtdy xai my énovedvioy 
Baowtelay éerdlew ws yee vuiy narel xad vig mavte xEysiowtal, cvodey THY 
pacdeiay eihnqpoot — Baoidéws yeg wuyy &v zEiot Feovd, Poi tO npopytixoy 
nvetua —, ovtws Ei TH FEO xal TH nag’ a’tod hoyw vid voovuérwy cuEQloTH 
MGVEG UMOTETAKTHL. 

2) Tertullian urteilte anders; von einer Solidaritiit von Christentum und 
Kaisertum weif er nichts: ,sed et Caesares credidissent super Christo, si aut 
Caesares non essent necessarii saeculo, aut si et Christiani potuissent esse- 
Caesares* (Apol. 21). 


eG 9 
Harnack, Mission. 13 
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christliche Religion sind Milchschwestern; sie gehéren zusammen; 
sie bilden die neue Stufe der Geschichte; die christliche Religion: 
bedeutet den Segen und die Wohlfahrt des Reichs; sie ist das 
Innere zu dem AufSeren; nur wenn sie beschiitzt wird und sich 
frei entfalten kann, bleibt das Reich in GréBe und Glanz. Nimmt 
man nicht an, daS Melito lediglich hat schmeicheln wollen — 
und es ist kein Grund zu dieser Annahme, wenn auch Schmeichelei 
nicht fehlt —, so folgt, da8 er wirklich in dem Christentum die 
zu dem Weltstaate gehorige, ihm zugeordnete und ihn tragende 
innere Macht erkannt hat. Die spiitere Entwicklung der Dinge 
hat ihm Recht gegeben, und in diesem Sinne ist er als Politiker 
bewunderungswiirdig; aber noch bewunderungswiirdiger ist es, 
da er diesem zu seiner Zeit noch geringen Volke der Christen 
um ihrer Religion, d.h. ihres transcendenten Guts, willen, die 
Kraft zugetraut hat, den Staat zu erhalten *) — daf er iiberhaupt 
die Christenheit als die parallele GréBe zum Staate erkannt hat. 

Es gibt noch einen altchristlichen Schriftsteller, dem die 
Analogie von Weltstaat und Christenheit aufgegangen ist (am 
Punkte der Okumenizitit); aber er hat sie in einer iiberraschenden 
Weise zu erkliren versucht, die eine grofe Feindseligkeit gegen 
das Reich verriit. Hippolyt schreibt (in Daniel. IV, 9): 


,»Denn da im 42. Jahre der Herr unter dem Kaiser Augustus 
geboren wurde, von dem an das Reich der Rémer sich ent- 
wickelte, durch die Apostel aber der Herr alle Nationen und 
alle Zungen hinzurief und das Volk der glaubigen Christen 
schuf, das Herrenvolk und das Volk derer, die einen neuen 
Namen tragen — so ahmte das Reich dieser Zeit, das da 
herrscht ,nach Kraftwirkung des Satans“ dies genau nach und 
sammelt seinerseits auch aus allen Vélkern die Edelsten und 
riistet zum Streit, sie Rémer nennend. Und deshalb war auch 
die erste Schatzung unter Augustus, als der Herr in Bethlehem 
geboren wurde, damit die Menschen dieser Welt, fiir den irdi- 
schen Kénig angeschrieben, Romer genannt wiirden, die an 
den himmlischen Kénig Glaubenden aber Christen hiefen, das 
Zeichen des Sieges iiber den Tod an der Stirne tragend.“ 


Die Okumenizitiit des rémischen Reichs ist also eine satanische 
Nachiffung der Christenheit: wie die Diamonen die christliche 
Philosophie gestohlen, wie sie den christlichen Kultus und die 
Sakramente nachgeifft haben, so haben sie auch durch Stiftung 


E ) Vgl. dazu Orig. c. Cels. VIII, 70: av of xaW? vnodsow Kédoou mevres 
, c ~ eye s ~ ’ ” . 

ay nevodévres “Pwucior svyousvol MEQueoorvtat THY Modguiwv 7 ovdEe Ty KoY)Y 

MOAEUN GOVT CL, Poorvgovusvor VAIO Heiag dvvcusws, ths die mevtyjxovta dixaiovs 

MEVTE MOAELG OAaG EnayyELhauéyns Jieowoct, 
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des grofen kaiserlichen Rémerreichs ein Plagiat an der Kirche 
begangen! Dies ist wohl der kriftigste, aber auch dreisteste 
Ausdruck des christlichen SelbstbewuBtseins, der sich denken 
li6t! Den wahren christlichen Kosmopolitismus hat Octavius 
(Minucius 33) so formuliert: ,nos gentes nationesque distinguimus: 
deo una domus est mundus hic totus.“ 

Gerechter politisiert Origenes, aber wie hochfliegend sind seine 
Gedanken! In den capp. 68—75 des 8. Buchs gegen Celsus trigt 
er, eine uralte christliche Vorstellung umdeutend und eine pla- 
tonische benutzend, die Idee vor, da die Kirche — der xdcyos 
tod xdouov (in Joh. VI, 38) — in der Zukunft der gittliche Welt- 
staat sein werde; sie sei bestimmt, das rémische Reich, ja die 
Menschheit, in sich aufzunehmen und die Staaten zu verbinden 
und zu ersetzen. Cf. c. 68: ,,Denn wenn alle es ebenso machten, 
wie wir, um mit Celsus zu reden, so wiirden, dariiber kann kein 
ZLweifel bestehen, auch die Barbaren, die das Wort Gottes an- 
nihmen, ganz gesittet und gutartig werden, so wiirden alle Reli- 
gionen ihr Ende finden und die christliche die allein herrschende 
sein — sie wird einst auch allein herrschen, da das Wort 
immer mehr Seelen gewinnt.“ Damit ist die urchristliche 
Hoffnung umgebogen: die Kirche erscheint als die sittigende und 
vereinigende Macht, welche einen einheitlichen Menschheitsstaat 
schon im Diesseits schaffen wird. Freilich, ganz sicher ist es dem 
Origenes nicht, daB dies im Diesseits wirklich méglich ist; denn 
bereits c. 72 schreibt er in Bezug auf die Frage, ob Asien, 
Europa und Libyen, Griechen und Barbaren, in der Anerkennung 
eines Gesetzes iibereinstimmen kénnten (Celsus stellte das in Ab- 
rede): zal taya GhyndG> addbvatoy uév TO ToLOvTO ToIs eu év GHUaAd, 
ob} pév adbvatoy ual anolvdeiow attdy.') In II, 30 schreibt 
Origenes: ,In Jesu Tagen ging die Gerechtigkeit auf und die 
Fiille des Friedens; sie begann mit seiner Geburt. Gott bereitete 
die Volker auf seine Lehre vor und machte, daf der rémische 
Kaiser die ganze Welt beherrschte; es sollte nicht mehrere Reiche 
geben, sonst wiren ja die Vélker einander fremd geblieben und 
der Vollzug des Auftrages Jesu: ,Gehet hin und lehret alle 
Volker“, den er den Aposteln gab, schwieriger gewesen. “ 

Aber der groBe Kirchenvater, der auch ein grofer und ein- 
sichtiger Politiker war, trigt in seinem Werke gegen Celsus 
(II, 29. 30) noch eine politische Beobachtung vor, die nicht hoch- 
fliegend sondern niichtern ist, aber dafiir den Vorteil hat, zu- 


1) Die politische KannegieBerei, die Celsus (¢. 71) von einem Christen 
gehért haben will, verstehe ich so wenig wie Origenes sie verstanden hat. 
Sie stammt schwerlich von einem solchen; was ihr zu Grunde liegt, lit sich 
nicht mehr ermitteln. Ich lasse sie daher beiseite. 


13* 


196 Die Missionspredigt in Wort und Tat. 


treffend und eindrucksyoll zu sein. Obschon sie etwas umfang- 
reich ist, setze ich sie hierher, weil sie in der altchristlichen 
Litteratur nicht ihresgleichen hat: 

,Apollo wollte nach Celsus von den Metapontinern, dah 
sie den Aristeas fiir einen Gott halten sollten. Sie aber hielten 
den <Aristeas fiir einen Menschen und vielleicht nicht einmal 
fiir einen tiichtigen, und diese ihre Uberzeugung war ihnen 
sicherer als der Orakelspruch, der ihn fiir einen Gott erklarte, 
dem géttliche Ehre zu erweisen sei. Deshalb wollten sie dem 
Apollo nicht gehorchen, und so hielt niemand den Aristeas fiir 
einen Gott. Was aber Jesus betrifft, so kénnen wir sagen, 
daB es dem Menschengeschlecht Segen brachte, ihn als Sohn 
Gottes anzuerkennen, als Gott, der in menschlicher Seele und 
menschlichem Leibe erschienen ist ........ Gott, der Jesum 
gesandt hatte, vereitelte alle Nachstellung der Dimonen und 
verhalf auf der ganzen Erde dem Evangelium Jesu zur Be- 
kehrung und Besserung der Menschen zum Siege und lief iiber- 
all Kirchen entstehen, die eine andere Politie haben als die 
Kirchen déimonenverehrender, ausschweifender und ungerechter 
Menschen. Denn so beschaffen sind die Massen, welche iiber- 
all die stidtischen ,,.Kirchen“ bilden. Die Kirchen Gottes aber, 
von Christus geschult, sind — wenn man sie mit den ,, Kirchen“ 
der Volksmassen, unter denen sie als Fremdlinge wohnen, ver- 
gleicht, — ,,wie Lichter in der Welt“. Denn wer muf nicht. 
bekennen, dafi selbst die geringeren Mitglieder der Kirche und 
solche, die gemessen an den Vorziiglicheren tiefer stehen, doch 
viel besser sind als die Mitglieder der profanen Kirchen?“ 

,Va ist die Kirche Gottes zu Athen; sie ist friedfertig und 
liebt die Ordnung; denn sie will Gott, dem Allherrschenden, 
gefallen. Die Kirche der Athener aber ist aufsissig und kann 
in keinem Sinne mit der dort befindlichen Kirche Gottes ver- 
glichen werden. Dasselbe hat man betreffs der Kirche Gottes 
in Korth und der Kirche des Volks der Korinther zu sagen, 
sowie betreffs der Kirche Gottes in Alexandrien und der Kirche 
des alexandrinischen Volkes. Und wenn ein wohlgesinnter Mann 
davon hért und mit Liebe zur Wahrheit den Sachverhalt priift, 
so wird er den bewundern, der den Gedanken gefaSt und ihn 
zu verwirklichen vermocht hat, tiberall Kirchen Gottes einzu- 
richten, die da als Fremdlinge mitten unter den Kirchen der 
Volksmassen jeglicher Stadt wohnen. Ferner, auch wenn man 
den Rat der Kirche Gottes mit dem Rat der Stiidte, Stadt fiir 
Stadt, vergleicht, so diirfte man finden, da8 manche Ratsherrn 
der Kirche eine Stadt Gottes zu leiten verdienen, wenn es eine 
solche in der Welt gibt; die tiberall sich findenden [weltlichen] 
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Ratsherrn aber haben in ihrem Wandel nichts, was die aus 
ihrer amtlichen Stellung flieSende Superioritit rechtfertigte, in 
der sie ihre Mitbiirger zu iiberragen scheinen. Und so steht 
es auch bei einem Vergleich zwischen dem Vorsteher der Kirche 
jeder Stadt mit den Biirgermeistern; man wird finden, da selbst 
die Ratsherrn und Vorsteher der Kirche Gottes, welche weniger 
yollkommen sind und ihren eifrigeren Kollegen gegeniiber als 
lissig gelten kénnen, auf den Wandel gesehen, generell in den 
Tugenden weiter vorgeschritten sind, als die stadtischen Rats- 
herrn und Vorsteher.“ 


Hier breche ich diesen Teil der Untersuchung ab. Das An- 
gefihrte wird geniigen, um sich ein Bild davon zu machen, wie 
sich die Christen als das neue Volk und als das dritte Geschlecht 
gefaBt und welche Konsequenzen sie aus diesen Vorstellungen 
gezogen haben. Wie aber beurteilten die Griechen und Rémer 
die Erscheinung der Christenheit und ihre immensen Anspriiche? 
In einem Exkurse soll dieser Frage Gentige geschehen. 


Exkurs: 


Die Beurteilung der Christen als drittes Geschlecht 
seitens ihrer Gegner. 


Um die Beurteilung der Christenheit seitens der Griechen und Romer 
richtig zu wiirdigen, mu®8 man sich zuniichst erinnern, wie die Juden im 
Reiche angesehen und beurteilt wurden; denn es war allgemein bekannt, 
da die Christen von den Juden ausgegangen waren. 

Nichts ist sicherer, als da die Juden in dem Rémerreiche als ein be- 
sonderes Volk gegeniiber allen anderen Vélkern unterschieden wurden. Ihre 
bildlose Gottesverehrung (¢4#edrns), inre Weigerung, andere Kulte mitzumachen, 
und ibre Exklusivitit (du:éi@) hoben sie als einzigartig aus allen Nationen 
heraus.1) Diese Einzigartigkeit hatte Ciisar durch seine Gesetzesgebung zur 


1) Dazu kamen noch ihre besonderen Sitten (Beschneidung, Verbot des 
Schweinefleisches, Sabbath etc.); aber diese wirkten doch nicht 0) stark, um. 
den Charakter der Einzigartigkeit zu begriinden, wie @eorys und eurtic. 
Zum Teil dieselben, zum Teil iihnliche Sitten fanden sich ja auch bei anderen 
orientalischen Volkern. Zu e¢edrns: Plinius, hist. nat. XII, 4, 46: ,gens con- 
tumelia numinum insignis“; Tacitus, hist. V,5: ,Judaei mente sola unumque 
numen intellegunt .... igitur nulla simulacra urbibus suis, nedum templis 
sistunt; non regibus haec adulatio non Caesaribus honor‘. Juvenal, Satir. 
XIV, 97: ,nil praeter nubes et caeli numen adorant,“ etc. etc. Zu pioay- 
Yownia und cuiéia: Tacitus, 1. ¢.: ,apud ipsos fides obstinata, misericordia 
in promptu, sed adversus omnes alios hostile odium‘; schon frither Apollo- 
nius Molon (bei Josephus, c. Apion. II, 14). Schiirer, Geschichte des jiid. 


Volks III® S. 418. 
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dffentlichen Anerkennung gebracht. Wurde doch — eine kurze Epoche ab- 
gerechnet — nicht einmal der Kaiserkult von den Juden verlangt. So standen 
sie allein und fiir sich neben allen anderen Vélkern, die das rémische Reich 
umfaBte oder mit denen es Bundesgenossenschaft geschlossen hatte. Die 
runde Formel: ,Wir und die Juden‘ findet sich m. W. in der griechisch- 
rémischen Litteratur nicht, aber die Sache war da, d.h. die Betrachtung war 
ganz geliufig, dab die Juden eine Volkserscheinung fiir sich sind, dai dagegen 
‘die anderen Vélker gemeinsame Merkmale haben, welche jenen fehlen.t) In 
allen Provinzen und Stidten ferner unterschieden sich die Juden — und nur 
‘sie — durch ihre staatsrechtliche Stellung und ihr biirgerliches Verhalten 
von der Bevélkerung, unter welcher sie lebten. Aber eben diese Hinzigartig- 
keit wurde ihnen als Mangel an Gemeinsinn und Patriotismus, als Schimpf 
und Schande ausgelegt — von Apollonius Molon und Posidonius an bis zu 
Plinius, Tacitus und den Spiiteren?), wenn auch einige Einsichtigere den 
»philosophischen‘* Charakter der Juden nicht verkannten.’*) 

Aus diesem jiidischen Volke sich entbindend, trat nun die Christenheit 
den Griechen und Rémern entgegen. Einiges, was bei den Juden Anstof 
erregte, fehlte hier, aber das AnstéBigste erschien in potenzierter Gestalt — 
die c@dedrys und die curkia (uicayFowni«). Daher wurde die christliche 
Religion als ,superstitio nova et malefica‘+), als ,superstitio prava, immo- 
dica“5), als ,exitiabilis superstitio“ *), als ,vana et demens superstitio“’), die 
Christen selbst als ,per flagitia invisi* bezeichnet und ihnen das ,,odium 
generis humani“ schuld gegeben.®) 

Wohl urteilten im Laufe des 2. Jahrhunderts und im dritten einige ver- 
stiindige Leute anders — Lucian sieht in den Christen halbverriickte, leicht- 
gliubige Schwirmer, denen er jedoch seine Achtung nicht ganz entziehen 
kann, Galen erklirt ihre Lebensweise fiir philosophisch und spricht mit hohem 
Respekt von ihnen ®), Porphyrius behandelt sie und namentlich ihre Theologen, 
die Gnostiker und Origenes, als respektable Gegner'®) —, aber die grofe 


1) Eine scharfe Dreiteilung (Agypter, Hellenen, Juden) fand in Agypten 
statt, s. Schiirer, 1. c. III? S. 28. 

*) Apollonius Molon bei Josephus, c. Apion. I, 14: ,die unfihigsten unter 
den Barbaren, ee0r, uiocytewnor". Seneca bei Augustin, de civit. VI, 11: 
,sceleratissima gens‘. Tacitus, hist. V, 8: ,despectissima pars servientium — 
taeterrima gens“. Plinius, ].c. Mare Aurel bei Ammian XXII, 5. Caecilius 
bei Minucius Felix 10: ,Judaeorum misera gentilitas*. 

*) Aristoteles nach Klearch: gedccogo. nage weor. Theophrast nach 
Porphyrius: ere qidocoqat to yévog ovtec. Strabo XVI, 2,35 p. 760 f Varo 
bei Augustin, de civit. IV, 31. 

*) Sueton, Nero 16. — 5) Plinius, ep. X, 96 (97). 

*) Tacitus, annal. XV, 44. — 7) Minue. Felix 9. 

_ ,*) Tacitus, 1. c., cf. Tertull. Apol. 35: ,publici hostes*; 37: ,hostes ma- 
luistis vocare generis humani Christianos“. Minucius ¢. 10: ,pravae religionis 
obscuritas*; ¢. 8: »homines deploratae, inlicitae ac desperatae factionis‘; 
»plebs profanae coniurationis“; ¢. 9: ,sacraria taeterrima implae coitionis‘ ; 
,eruenda et execranda consensio“. 

*) Die Stelle ist nur im Arabischen erhalten (s. 0. im 4. Kap.). 

i Fe) Uber die geschichtlichen Grundlagen der christlichen Meligion und 
ihre heiligen Biicher Neuen Testaments haben Porphyrius und die Neuplato- 
niker im allgemeinen nicht giinstiger geurteilt als batons und auch im Alten 
Testament fanden sie viel Unsinn und Liige (darin mit den christlichen 
Gnostikern tibereinstimmend); ja niemand, auch Celsus nicht, hat die evan- 
gelische Geschichte so scharf und abschiitzig kritisiert wie Porphyrius. Allein 
erstlich erschien ihnen manches, was in den Bitichern Mosis zu lesen stand 
und bei Johannes, wertvoll, sodann hatten sie vor der christlichen Religions- 
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Menge der Litteraten blieb dabei, da® es sich um eine ganz’ abscheuliche 
Erscheinung handle. ,Latebrosa et lucifuga natio‘, ruft der Heide Cicilius 
bei Minucius Felix (c. 8f.) aus, ,in publicum muta, in angulis garrula; templa 


ut busta despiciunt, deos despuunt, rident sacra“ ... ,occultis se notis et. 
insignibus noscunt et amant mutuo paene antequam noverint“... ,cur nullas 
aras habent, templa nulla, nulla nota simulacra .. . nisi illud quod colunt 


et interprimunt, aut puniendum est aut pudendum? unde autem vel quis 
ille aut ubi deus unicus, solitarius, destitutus, quem non gens libera, non 
regna, non saltem Romana superstitio noverunt? Judaeorum sola et misera 
gentilitas unum et ipsi deum, sed palam, sed templis, aris, victimis caeremo- 
niisque coluerunt, cuius adeo nulla vis ac potestas est, ut sit Romanis 
numinibus cum sua sibi natione captivus. at iam Christiani quanta monstra, 
quae portenta confingunt!“ Man sieht — Ciacilius sieht eine absteigende 
Reihe vor sich in Bezug auf die numina und den cultus: Romani, Judaei, 
Christiani. 

So monstrés, so widerlich sind diese Christen — Ciicilius erziihlt des 
weiteren die schlimmsten Dinge von ihrem Glauben und ihrem Leben —, 
daB sie gleichsam aus der tibrigen Menschheit herausfallen. So nennt sie 
denn auch Cicilius eine ,natio“, obschon er wei®, da® sie sich aus der Hefe 
der Volker rekrutieren, also kein Volk im nationalen Sinne sind. Der Christ 
Octavius mu8 sie gegen diesen Vorwurf, eine unmenschliche Erscheinung 
zu sein, verteidigen, und noch eingehender tut das Tertullian im Apologeticus 
und in der Schrift ad nationes. In beiden Schriften ist die Abwehr des Vor- 
wurfs, die Christenheit sei etwas ganz unmenschlich Eigenartiges, ein Haupt- 
punkt. ,Alia nos, opinor, natura, Cynopennae [Cynopae ?] aut Sciapodes“, heiSt 
es Apolog. 8, ,alii ordines dentium, alii ad incestam libidimem nervi?... homo 
est enim et Christianus et quod et tu. Und Apol. 16 mu8 Tertullian bése 
Liigengeschichten in Bezug auf die Christen widerlegen, die, wiren sie wahr, 
die Christen wirklich als eine ganz besondere Art von Menschen erscheinen 
lieBen. Aber in Wahrheit — ,Christiani homines sunt vobiscum degentes, 
eiusdem victus, habitus, instructus, eiusdem ad vitam necessitatis. neque 
enim Brachmanae aut Indorum gymnosophistae sumus, silvicolae et exules 
vitae . . . si caeremonias tuas non frequento, attamen et illa die homo sum* 
(Apol. 42). ,Cum concutitur imperium, concussis etiam ceteris membris elus 
utique et nos, licet extranei a turbis aestimemur’), in aliquo loco casus: 


philosophie einen hohen Respekt und suchten sich mit ihr ernsthaft aus- 
einanderzusetzen. Dabei erkannten sie, da® ihnen die kirchliche Religions- 
philosophie viel niher stand als die gnostische; denn das abschiitzige Urteil 
iiber die Welt, welches sie in dieser fanden, und der Dualismus erschienen. 
ihnen wie ein frivoles Attentat an der Gottheit. Dagegen erklarte Porphyrius 
von Origenes: ,Sein auBeres Leben war das eines ‘hristen und widergesetz- 
lich; in Bezug auf seine Ansichten von den Dingen und von der 
Gottheit aber dachte er wie ein Hellene, schob aber die Vorstellungen 
der Hellenen fremden Mythen unter“ (bei Euseb., h. e. VI, 19). Uber des 
Porphyrius Stellung zur kirchlichen Gnosis und zum Gnostizismus vgl. Karl 
Schmidt in den ,Texten u. Unters.« N. F. Bd. V Heft 4. 

1) Daher die wohlverstiindliche Aufforderung an die Christen: ,Packt, 
euch aus der Welt, in die ihr nicht gehdrt, und macht uns keine Beschwerde* ; 
vgl. die bereits oben zitierte Stelle aus Justin, Apolog. Il, 4, wo die Gegner 
za den Christen sprechen: IIdvre¢ écvtovs povevouytes nogeveste nn Naga tov 
Geov xa rjuiv nodyuara ui) nagézere. Tertullian erzihlt (ad Scapulam 5), 
Arrius Antoninus, der Prokonsul Asiens, habe den Christen, die sich freiwillig 
und scharenweise zur Zeit einer Verfolgung um sein Tribunal dringten, zu- 
gerufen: ,lhr Unseligen, wenn ihr sterben wollt, so habt ihr Abgriinde und 
Stricke.“ Celsus (bei Orig. ¢. Cels. VIII, 55) schreibt: ,Wenn die Christen es 
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invenimur“ (Apol. 31). Da die Christen als etwas ganz Absonderliches auf- 
fielen, trat auch in den Spott- und Schimpfnamen, die man ihnen gab, hervor 
(cf. z. B, Apol. 50). oA 
Alles dies findet sich ebenso in den beiden gleichzeitig mit dem Apolo- 
geticus geschriebenen Biichern ad nationes, aber hier tritt noch ein Moment 
hinzu, welches unsere besondere Aufmerksamkeit erregt. Tertullian sagt, 
die Christen wiirden von ihren Gegnern ,genus tertium‘ genannt. Die Stellen 
sind folgende: vite 
,ad nat. I, 8: ,Plane, tertium genus dicimur. an Cynopennae aliqui 
vel Sciapodes vel aliqui de subterraneo Antipodes? si qua istic apud vos 
saltem ratio est, edatis velim primum et secundum genus, ut ita de tertio 
constet. Psammetichus quidem putavit sibi se de ingenio exploravisse 
prima generis. dicitur enim infantes recenti e partu seorsum a commercio 
hominum alendos tradidisse nutrici, quam et ipsam propterea elinguaverat 
ut in totum exules vocis humanae non auditu formarent loquellam, sed 
de suo promentes eam primam notionem designarent cuius sonum natura 
dictasset. prima vox ,beccos* renuntiata est; interpretatio elus .panis“ 
apud Phrygas nomen est; Phryges primum genus exinde habentur... 
sint nunc primi Phryges, non tamen tertii Christiani. quantae enim aliae 
gentium series post Phrygas? verum recogitate, ne quos tertium genus 
dicitis principem locum obtineant, siquidem non ulla gens non Christiana. 
itaque quaecumque gens prima, nihilominus Christiana. ridicula dementia 
novissimos dicitis et tertios nominatis. sed de superstitione tertium 
genus deputamur, non de natione, ut sint Romani, Judaei, 
dehine Christiani. ubi autem Graeci? vel si in Romanorum super- 
stitionibus censentur, quoniam quidem etiam deos Graeciae Roma. solli- 
citavit, ubi saltem Aegyptii, et ipsi, quod sciam, privatae curiosaeque 
religionis? porro si tam monstruosi, qui tertii loci, quales 
habendi, qui primo et secundo antecedunt?* 


unter ihrer Wiirde halten, sich an den religiésen Feierlichkeiten zu beteiligen 
und den Vorstehern derselben Verehrung zu erweisen, so sollen sie nicht zu 
Minnern heranwachsen, noch Weiber nehmen, noch Kinder haben, noch mit 
den Dingen des Lebens sich irgendwie befassen, sondern sich vielmehr von 
hier in aller Eile fortmachen, ohne Nachkommen zu hinterlassen, damit diese 
Art (10 rovodroy yévos) auf Erden giinzlich ausgerottet werde.* Die Reichs- 
und Kaiserfeindschaft sowie die wirtschaftliche Unfruchtbarkeit waren stehende 
Vorwiirfe gegen die Christen, denen die Apologeten (besonders Tertullian) 
entgegenzutreten sich bemitihten. Celsus sucht den Christen zu zeigen, da® 
sie den Ast abzusiigen suchen, auf welchem doch auch sie sitzen (VIII, 68): 
»Handelten alle wie du, so wire der Kaiser (3eovdevs) bald allein und ver- 
elnsamt, so wiirden die Dinge auf Erden in kurzem in die Hinde der wil- 
desten und abscheulichsten Barbaren geraten, und um den Ruhm deiner 
Gottesverehrung und um den der wahren Weisheit unter den Menschen wiire 
es geschehen.“ Da unter allen Religionsbekennern fast allein die Christen fiir 
reichsfeindlich galten, so wurden sie bekanntlich vom Pébel fiir die grofien 
Kalamitiiten verantwortlich gemacht. Die Stellen bei Tertullian sind bekannt; 
vgl. aber auch die parallelen Ausfiihrungen bei Origenes, in Matth. comment. 
ser. 39. Auch von hier aus erschienen die Christen als eine Gruppe fiir sich. 
Maximinus Daza spricht in seinem Reskript an Sabinus (Euseb., h. e. IX, 9) 
von dem ,,é#voc tay Xoorwevorv. DaB es den Christen gelungen ist, die 
verschiedenen Vélker zu einer relativen Einheit durch ihre Gesetze zu ver- 
binden, sagt das Edikt des Galerius widerwillig bei Euseb., h. e. VIII, 17, Wye 
TOOTH wVrovs MhEovEcin xarecyxEer xei Crore xatELdyqeEr, Ws uu Enea Tots 
v0 tay nih xacadeydeiow ... chk xate ty ator MooFEow xa as 
EXHOTOS EBoVAETO, OVTWS EMVTOIS Kel YOUovS MoUEKL xe TovTOLS MEMO CEPLACTTELY 
xa ev Iuepogors Siéqoga mp9 ovveyey, 
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Ferner ad nat. I, 20 [machdem gezeigt worden, dafi die den Christen 
gemachten Vorwiirfe auf ihre Ankliger, die Heiden, zuriickfallen]: ,habe- 
tis et vos tertium genus etsi non de tertio ritu, attamen de tertio 
sexu. illud aptius de viro et femina viris et feminis iunctum.“ 

Dazu eine Stelle aus der Schrift Scorpiace (c. 10: Anrede an die 
martyriumsscheuen Hiretiker): ,Illic constitues et synagogas Judaeorum, 
fontes persecutionum, apud quas apostoli flagella perpessi sunt, et populos 
nationum cum suo quidem cireo, ubi facile conclamant: ,Usque quo 
genus tertium‘?* 


Aus diesen Stellen geht folgendes hervor: 
(1) Die Bezeichnung der Christen als ,genus tertium“ seitens der Heiden 


1D 
war um das Jahr 200 in Karthago ganz geliufig; selbst im Zirkus wurde 
gerufen: ,Usque quo genus tertium?*“ 

(2) Die Bezeichnung bezog sich ausschlieBlich auf die Art der Gottes- 
vorstellung und die Gottesverehrung: als ,genus primum‘ galten Griechen, 
Romer und alle iibrigen Viélker, sofern sie gegenseitig ihre Gétter anerkennen, 
bez. auch fremden Giéttern Ehre erweisen und Opfer und Bilder haben; das 
»genus alterum“ waren die Juden (Nationalgott, Exklusivitiit, Bildlosigkeit, 
aber Opfer)!); das ,genus tertium“ bildeten die Christen (geistiger Gott, 
Bildlosigkeit, keine Opfer, ,contemnere deos“ wie die Juden).?) 

(3) Wenn Tertullian so spricht, als kénne sich die ganze Unterscheidung 
auf die zeitliche Aufeinanderfolge der Vélker beziehen, so ist das nur pole- 
mische Dialektik; auch mit der Jungfriulichkeit der Christen oder umgekehrt 
mit den ihnen zur Last gelegten geschlechtlichen Ausschweifungen hat die 
Bezeichnung ,tertium genus‘ nichts zu tun.*) 


Das was sich hier ergeben hat‘), ist von hoher Bedeutung fir den 


1) Cf. ad nat. I, 8. 

2) Vgl. den runden Satz ad nat. 1,8: ,,de superstitione tertium genus 
deputamur, non de natione, ut sint Romani, Judaei, dehine Christiani*; dazu 
I, 20: ,tertium genus [dicimur] de ritu‘. Da® sich Tertullian in dieser Deu- 
tung der Bezeichnung geirrt haben sollte, scheint mir ganz ausgeschlossen 
zu sein, 

3) Stellen lassen sich wohl nachweisen, in denen die Jungfriulichkeit 
(Geschlechtslosigkeit) oder die widernatiirliche Unzucht als ,genus tertium* 
oder tiberhaupt als ,genus* aufgefaBt wird (Tertull., de virg. vel. 7: ,,Si caput 
mulieris vir est, utique et virginis, de qua fit mulier illa quae nupsit, nisl sl 
virgo tertium genus est monstruosum aliquod sui capitis‘); cf. lc. ¢. 5: 
das weibliche Geschlecht als ,genus secundi hominis‘; Pseudocypr., de 
pudicit. 7: ,virginitas neutrius est sexus“; Clemens Alex., Paedag. Ai, 10, 85: 
ovdi yao uidoia éye yj Vawa Gua qupH, KQgEvos nal Hjheos, xadws vmeEvhj- 
gaol tiweEs, eQuepoodirovs TEQavohoyovvTEs xal roeltyy TavTyY mEetasy 
Hnheias xal eogevos dvdgoyuvoy xavvotouovrres puowy, cf. anderer- 
seits l. c. I, 4,11: es gibt em Drittes, Gemeinsames iiber den beiden Ge- 
schlechtern, das Menschsein und der Kindesstand; Lampridius, Alexander 
Sev. 23: ,Idem tertium genus hominum eunuchos esse dicebat“; aber diese 
Stellen gehdren offenbar nicht hierher. : ; ; 

4) Merkwiirdig ist, da® Tertullian die Charakteristik ,tertium genus 
fiir die Christen tiberhaupt nur als heidnische Bezeichnung zu kennen scheint 
und nicht auch als christliche. Aber selbst wenn er es verschwiege, dab 
auch die Christen selbst ihre Religion ,die dritte Art’ nennen, so miibte 
man doch annehmen, da®B die Bezeichnung spontan sowohl bei den Christen 
als bei ihren Gegnern entstanden ist; denn es ist nicht wahrscheinlich, wenn 
auch nicht unméglich, daf diese sie der christlichen Litteratur entnommen 
haben. (Es miiBte denn sein, da® Fronto in einer verlorenen Schrift gegen 
die Christen von dem ,genus tertium‘, das er in christlichen Schriften fand, 
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Eindruck, den das Christentum (und das Judentum)') auf die Heidenwelt 
gemacht hat. Die Christen selbst haben bereits am Anfang des 2. Jahrhunderts 
ihre Gottesverehrung als ,die dritte Weise“ bezeichnet (s. oben das aus der 
Praedicatio Petri gewonnene Zeugnis) und um. das Jahr 240 rund erklirt: 
Wir sind das dritte Geschlecht der Menschen“ (s. das Zeugnis der Schrift 
de pascha computus)?) — nun hat sich gezeigt, da die Heiden ihrerseits 
diese Betrachtung aufgenommen haben, auch sie haben (und zwar schon vor 
200)*) die Juden als das zweite und die Christen als das dritte Geschlecht 
bezeichnet, und zwar aus demselben Grunde wie die Christen selbst: um der 
Art der Religion willen. 

Das ist erstaunlich! Man ist doch nicht darauf gefaBt, daB sich fiir 
das rémisch-griechische Bewufitsein die Juden so stark von den iibrigen 
Vélkern und die Christen von beiden abhoben, daB sie sich als selbstindige 
,genera* darstellten und in einer runden Formel so bezeichnet wurden. Eine 
gréBere Anerkennung konnten diese wie jene nicht erwarten*), so wenig die 
Unterscheidung als Anerkennung gemeint war. 

Kine Bekriftigung, da®8 die Trias, ,Rémer u.s.w., Juden, Christen“, 
wirklich den Gegnern der Christen stets vorschwebte, bieten die Streit- 
schriften gegen die Christen. Soweit wir solche kennen, befolgen sie simt- 


polemischen Gebrauch gemacht hat und durch ihn der terminus in weitere 
heidnische Kreise gekommen ist. Aber gerade bei Minucius findet er sich 
nicht). Ich erinnere noch einmal an die chronologische Aufeinanderfolge der 
Erscheinungen: am Anfang des 2. Jahrhunderts nennt ein Christ (der Verfasser 
der Praedicatio Petri) die christliche Gottesverehrung ,die dritte Art‘; im 
J. 197 sagt Tertullian: ,tertium genus dicimur‘; im J. 242/3 schreibt ein 
rémischer oder afrikanischer Christ (Pseudocyprian): ,tertium genus sumus‘. 


*) Auch das Judentum; denn wir konnten oben nicht ganz sicher fest- 
stellen, da® eine Forme! geliufig war, welche die Juden von allen anderen 
Vélkern in Bezug auf ihre Gottesvorstellung und Gottesverehrung unterschied. 
Nun sehen wir es klar: Die Juden galten in dieser Beziehung als eine GréBe 
fiir sich, als »genus alterum*. 

*) Da®& wir oben richtig vermutet haben, daS dem dritten Geschlecht 
gegentiber fiir Pseudocyprian die Rémer usw. das erste Geschlecht sind und 
die Juden das zweite, ist nun klar. 

*) Wie lange vorher, wissen wir nicht — am Ende des 2. Jahrhunderts 

war jedenfalls die Bezeichnung schon ganz geliiufig. Man kann daher schwer- 
lich daraus ein Argument gegen die Echtheit der Epistula Hadriani ad Ser- 
vianum (s. 0.) entnehmen, da® sich hier die Dreiteilung findet: ,hune [num- 
mum] Christiani, hune Judaei, hune omnes venerantur et gentes*. Aber 
die Bezeichnung der Rémer, Griechen usw. als »gentes“ ist allerdings sehr 
bedenklich und verrit, wenn ich nicht irre, eine christliche Feder. 
: *) Durch Varro, das Genie der Klassifikation, war man zunichst in den 
litterarischen Kreisen daran gewdhnt worden, auch die QGétter und die 
Religionen einzuteilen. Es mag sein, da® unter der Einwirkung seiner 
Schriften (mit denen sich auch Tertullian in seinen Traktaten ad nationes 
viel zu schaffen macht) zuerst bei den Gelehrten die Unterscheidung des 
Judentums und des Christentums als ,zweite und dritte Weise“ aufkam und 
da®& sie dann allmihlich ins Volk gedrungen ist. Da®B die bei den Agyptern 
(s, 0.) geliiufige, ganz andersartige Unterscheidung von den drei yévy 
(Agypter, Griechen, Juden) auf die neue Klassifikation von EinfluG gewesen 
ist, ist véllig unwahrscheinlich. Einmal geschaffen, muBte jene mit eigener 
Logik weiter wirken und Judentum und Christentum in ein Licht setzen, 
welches urspriinglich gewif® nicht beabsichtiet war: die drei Ringe, die drei 
mbglichen Religionen! Merkwiirdig, da®8 Tertullian im gleichzeitig ge- 
schriebenen Apologeticus nichts von dem »genus tertium* sagt. War ihm 
die Sache den Statthaltern gegentiber nicht bedeutend genug? 
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lich das Schema: die Juden stechen bereits von allen anderen Vilkern und 
Religionen ab und bilden, nachdem sie die Agypter verlassen haben, eine 
ha@liche Gattung fiir sich; von diesen Juden haben sich nun die Christen 
getrennt, das Schlimmste des Judentums beibehaltend und Widerlicheres und 
AbstoBenderes hinzufiigend. So sind Celsus, Porphyrius und Julian in ihren 
Werken gegen die Christen verfahren. Celsus spricht von dem yévo¢g der Juden 
und Christen, stellt beide yévy in den schirfsten Gegensatz zu den tibrigen 
Vélkern, um dann zu zeigen, da sich die Christen, als abgefallene Juden, 
von diesem yévoc, das doch wenigstens ein Volk ist, noch zu ihrem Nachteil 
unterscheiden. Er charakterisiert die Christen (VIII, 2) als cmorevyilortes 
éavrovs xal amoponyvivres nd tav hoindy dvIgenwr, dabei ist doch alles 
bei ihnen nur Plagiat vom Plagiat und Kopie von der Kopie; an sich haben 
sie kein neues uéSyuc (1,4; cf. 11,5; IV, 14); nur weil sie von allem das 
Schlechteste zuriickbehalten haben, stellen sie ein solches dar und infolge 
ihrer Haltung, niimlich des otaovclew mds 10 xowov.1) Prophyrius — er ist wohl 
der antichristliche Polemiker, den Eusebius in der Praeparatio (I, 2) bertick- 
sichtigt?) — betrachtet zuniichst die Christen als etwas Unmigliches, weil 
sie weder zu den Hellenen noch zu den Barbaren gehéren wollen und gehéren. 
Dann heiBt es: zal und? aitd 1 nage “lovdaiois Teumuévy Fe@ nate Ta mag’ 
avrois moosavézew vourue, xauny J€ TIVE KaL EQUIV avodiay EGUTOLS CUYTEUELY 
urjre ta Eddjvwy uijte té ‘lovdaiwy pvacrroveay. Also auch hier die Drei- 
teilung. Julian endlich (Neumann p. 164) befolgt ebenfalls die Unterscheidung: 
“Bsdnves, lovdaiot, Tadtacio. Die Galilier sind weder Hellenen noch Juden, 
sondern sind vom Judentum ausgegangen, haben sich aber auch von diesem 
losgesagt und einen Weg fiir sich eingeschlagen. .sie haben verworfen, 
was an schdnen und bedeutsamen Lehren bei uns Hellenen und bei den auf 
Moses zurtickgehenden Hebriiern sich findet, von beiden aber fiir sich ab- 
gehoben, was diesen Vélkern wie ein unheilvoller Damon sich angeheftet 
hat, die Gottlosigkeit von der Leichtfertigkeit der Juden, ein leichtsinniges 
und lockeres Leben von unserer Sorglosigkeit und Gemeinheit.* 

Man sieht — durchweg werden auf Grund der Religion Hellenen, Juden 
und Christen unterschieden, wenn sich auch die runde Formel ,das dritte 
‘Geschlecht“ nur im Abendland findet. Seit der Mitte des 3. Jahrhunderts 
lernten Kaiser und Reich dieses dritte Geschlecht von Religionsverehrern 
auch als ,Volk“, als Staat im Staate kennen und fiirchten. Das instruktivste 
Zeugnis ist in dieser Hinsicht das, was Cyprian (ep. 55,9) von Decius be- 
richtet:-,multo patientius et tolerabilius audivit levari adversus se aemulum 
principem quam constitui Romae dei sacerdotem“. Das furchtbare Verfolgungs- 
edikt dieses Kaisers ist zunichst die tatsichliche Antwort des Staats auf die 
Anspriiche des ,neuen Volks‘ und auf die politische Betrachtung, welche 
Melito und Origenes empfohlen hatten. Die intensive Stiirke der neuen 
Religion tritt sowohl in der Selbstbeurteilung ,Neues Volk“, ,Drittes Ge- 
schlecht“ hervor als in dem den Gegnern abgezwungenen Zeugnis, dais hier 
wirklich ein neues genus religionis neben den Religionen der Vélker und 
des Judentums in die Erscheinung getreten ist. Fiir die extensive Starke 
des Christentums lat sich hieraus direkt wenig entnehmen; denn jene Be- 
urteilung trat bereits zu einer Zeit hervor, wurde geltend gemacht und an- 
erkannt, als die Christen noch eine numerisch nicht sehr grobe Gemeinschaft 


1) Das teirov yévoc, von welchem Celsus in ziemlich unklarer Weise 
V, 61 spricht, hat mit dem dritten Geschlecht nichts zu tun, das uns hier 
beschiiftigt; denn es handelt sich dort um innerchristliche Unterscheidungen. 

Nish Ae Wilamowitz-Méllendorf in der Zeitschr. f. neutestament- 
liche Wissensch. I, 2 S. 101 ff. 
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waren.') Aber fiir die Propaganda der christlichen Religion muBte es von 
héchster Bedeutung sein, dai sie sich so deutlich von allen anderen Reli- 
gionen abhob und ein so hohes SelbstbewuStsein zur Schau trug.*) Freilich 
wirkte dies in weiten Kreisen auch abstoBend, aber es war doch ein Zeichen 
von Kraft, und der Kraft fehlt der Erfole niemals. 


Siebentes Kapitel. 
Die Religion des Buchs und der erfiillten Geschichte. 


Religion des Buchs im eigentlichen Sinn des Worts wie der 
Islam ist das Christentum nie gewesen und nie geworden (erst 
in viel spiterer Zeit, im. strengsten Calvinismus, drohte die kon- 
sequente Ausgestaltung der Religion des Buchs; indessen auch 
hier blieb doch die Glaubensregel das Steuer). Allein das Buch 
d. h. zunichst das Alte Testament tibte doch eine Wirkung aus, 
die das Christentum bis an die Grenze brachte, Religion des 
Buchs zu werden. Paulus, richtig verstanden, wehrte freilich 
dieser Entwicklung, und grofe Kreise in der Christenheit — Gno- 
stiker und Marcioniten — schritten sogar dazu fort, das Alte 
Testament ganz zu verwerfen, bez. es einem anderen Gott, sei 
es auch einem gerechten und vom hichsten Gott abhangigen, 
zuzuschreiben *); aber in der groBen Kirche lehnte man mit Ent- 
riistung die Kritik der Gnostiker ab, und die komplizierte Stellung 
des Apostels Paulus zu dem Buche verstand man nicht. Es blieb, 
allegorisch erklirt, bei diesen Christen das heilige Buch wie bei 
den Juden, denen man es entreiSen wollte. 

Diese Stellung zu dem Alten Testament ist wohl verstindlich. 
Welche andere Religionsgemeinschaft konnte ein iihnliches Buch 
aufweisen! Wie iiberwaltigend muBte der Eindruck bei Griechen, 
bei gebildeten und ungebildeten, sein und bleiben, nachdem man 
es kennen gelernt hatte! Mochten auch noch so viele Einzel- 
heiten befremdlich oder anstiBig sein — das, was belehrte und 


*) Ganz unbedeutend kénnen sie tibrigens nicht gewesen sein; denn 
sonst wire die Beurteilung unverstiindlich. Sie miissen doch mit den Juden 
an Zahl bereits rivalisiert haben. 

_ 7) Schon das Judentum verdankte seine Propaganda zu einem nicht 
geringen Teile seiner Apologetik und innerhalb der Apologetik der Selbst- 
ee die es entwickelte; s. Schiirer, Gesch. des Volkes Israel III 

*) S. beispielsweise den Brief des Ptolemius an die Flora und meine 


ae tiber ihn in den Sitzungsber. d. K. Pr. Akad. d. Wiss. 1902, 
5. Mai. 
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begeisterte, wog sie reichlich auf. Allein schon das hohe Alter, und 
man steigerte es fiir einzelne Teile um Jahrtausende!), entschied 
fiir seinen unverginglichen Wert; das aber, was man in ihm las, 
erschien teils als eine Welt von Geheimnissen, teils als ein Kom- 
pendium der tiefsten Weisheit. Durch den unerschépflichen Reich- 
tum des Stoffs, seine Mannigfaltigkeit, Vielseitigkeit und Exten- 
sitit, erschien es wie ein litterarischer Kosmos, eime zweite 
Schipfung, der Zwilling der ersten. Das war sogar der stiirkste 
Eindruck: daf dieses Buch und das Weltganze zusammengehéren 
und dem gleichen Urteil unterliegen, war die verbreitetste Meinung 
unter den Griechen, die von dem Alten Testament beriihrt waren. 
Mochten sie iiber das Buch noch so yerschieden denken — daf 
es eine Parallelschépfung zur Welt sei, so gro und umfassend 
wie sie, und da beide GréSen auf einen Urheber zuriickgehen, 
erschien auch den Gnostikern und Marcioniten das Sicherste (die 
GroBkirchenleute aber erkannten in diesem Gott den héchsten 
Gott selbst). Uber welches andere Buch ist jemals in der Ge- 
schichte von denkenden Menschen ein ahnliches Urteil gefallt 
worden! 

Da$ das Buch die Propaganda der Christen miichtig verstarkt 
hat, ist gewiB; vergebens reklamierten die Juden. Wir besitzen 
aber ein positives Zeugnis dafiir, daf das Alte Testament die 
eigentliche Briicke zum Christentum fiir manchen gewesen ist. 
Tatian schreibt (Orat. 29): ,Als ich ernstlich das, was frommt, 
erwog, fielen mir einige barbarische Schriften in die Hinde, alter 
als die Lehren der Griechen und gottlicher als ihr Irrtum. Diesen 
gelang es, mich zu itiberzeugen, und zwar durch ihren 
schlichten Ausdruck und die unstudierte Hinfalt ihrer Verfasser, 
durch die leichtfabliche Darstellung der Weltschépfung, durch die 
Vorkenntnis der Zukunft, durch die Vortrefflichkeit ihrer Ver- 
ordnungen und weil sie die alles beherrschende Monarchie Gottes 
lehren. So wurde meine Seele von Gott unterrichtet, und ich 
sah ein, da die anderen Lehren zur Verdammnis fiihren, diese 
aber die in der Welt herrschende Knechtschaft lésen und uns 
den vielen Gewalthabern und unziihligen Tyrannen entziehen. 
Nicht bringen sie uns etwas, was wir nicht schon empfangen 
hitten, wohl aber etwas, was wir, obgleich wir es empfangen 
haben, durch den Irrtum verloren hatten.“ ?) 


1) Triumphierend ruft Tertullian in dem Traktat de pallio aus: Bel 
euch geht die Geschichte nur bis zu den Assyriern; wir sind im Besitz der 
Weltgeschichte.* oe -B 

2) S. auch Justin, Dial. c. Tryph. 7f.: “Eyévovro tives 7190 mohhow 1o0vow 
advtwy tovrwy tov voutousvay pidocopwr MahavetEegor, uaxagvor xal dixavoL 


zal Feopideic, Fel MvEvsuetl Achyjourtes xal ta uéhdovta Feomoartes, « On 
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Dieses Bekenntnis ist besonders ausgezeichnet, sowohl durch 
die Bestimmtheit, mit der es die Bedeutung des Alten Testaments 
fiir den Ubertritt zum Christentum hervorhebt, als durch die Voll- 
stindigkeit und Klarheit der Griinde, die es anfihrt. Erstlich 
machte die Form des Buchs einen tiefen Eindruck: es ist charak- 
teristisch fiir den Griechen Tatian, obschon er kein Grieche mehr 
sein will, daf die Form das Erste ist, was er hervorhebt. Die 
michtige Sprache der Propheten und Psalmisten entziickte den 
Mann, der durch die Rhetoren- und Philosophenschulen gegangen 
war. Kraft gepaart mit Einfachheit — das war es, was ihm das 
Buch so ganz anders erscheinen lieB als jene Traktate und un- 
geheuren Rollen, in denen sich die Autoren miihsam abquilten, 
iiber die héchsten Fragen ins Klare zu kommen. Das Zweite, 
was der Apologet nennt, ist der Schépfungsbericht der Genesis. 
Auch das ist bedeutsam und wohlverstindlich: alle griechischen 
Religionsphilosophen sind Kosmologen; hier war ein durchsichtiger 
und faflicher Schépfungsbericht gegeben. Er schien nicht wie 
Philosophie, und er schien auch nicht gewohnlicher Mythus zu 
sein; es war eine ganz neue Gattung, zwischen und iiber beiden. 
Das kann nur Gott selbst gelehrt haben! Das Dritte, was Tatian 
imponiert hat, waren die Weissagungen des Buchs: ein Blick auf 
die altchristlichen Schriftsteller, besonders die Apologeten, zeigt, 
welche Rolle der Weissagungsbeweis gespielt, ja wie er alles 
beherrscht hat; nur vermittelst des Alten Testaments konnte man 
ihn fithren. Das vierte Stiick sind die Sittengebote; Tatian hat 
hier sicherlich in erster Linie an den Dekalog gedacht, der ja 
auch solchen Gnostikern, die sich kritisch zum Ganzen des Buchs 
verhielten, nur der Vollendung zu bediirfen schien, den sie also 
aus dem Ubrigen hervorhoben.t) Der Dekalog hat den Heiden- 
christen stets als der Inbegriff der Moral gegolten, der nur durch 
die Spriiche der Bergpredigt zu vertiefen sei.*) Das fiinfte Stiick 
endlich, welches der Apologet nennt, ist der strenge Monotheismus, 
der dem ganzen Buch das Gepriige gibt. 

Damit sind in der Tat die Elemente genannt, die an dem 
Buch besonders wichtig erschienen und es zur géttlichen Urkunde 
stempelten. Uberschaut man aber, welche Dienste es der christ- 
vov yiveras’ meogritas d& avtovs xahodow* obror Uovol tO cAndecs xal eidor 
Heel éleinov ev Ie@nos, ijt’ EvAasndéertes uijte dvownntévtes tw ... edd 
Mova rTeuta EimtovtEes & yxovoacy xal & sidov cyiy mAnowdértes nvevuct, 
ouyycuware de ev rav és xal vor Oveusver uta. ... "Euod dé TKO KY OF Lee 
700 EY TH WX cang~In xai ~ows sive us tov Meogytay xui tov cvdoay 
exelvwry, ol Elov XQvocod gidor. 


*) S. den Brief des Ptolemiius an die Flora. 
*) Vgl. die ,Apostellehre®, 


Die Religion des Buchs und der erfiillten Geschichte. 207 


lichen Kirche in den zwei ersten Jahrhunderten geleistet hat, so 
ist folgendes festzustellen: 


(1) Man entnahm dem Alten Testament die monotheistische 
Kosmologie und Naturbetrachtung. Die Evangelien und die pauli- 
nischen Briefe setzten sie einfach voraus, aber legen sie nicht 
ausfiihrlich dar; in den alttestamentlichen Biichern aber fand man, 
was man brauchte, zahllose Stellen, welche den Monotheismus 
verkiindigen und einschiirfen und den Polytheismus bedriauen, so- 
dann viele Stellen, welche Gott als den Schépfer Himmels und 
der Erde preisen und seine Schépfung schildern. 

(2) Man erwies aus dem Buch, daf die Erscheinung und die 
ganze Geschichte Jesu bereits vor Jahrhunderten, ja vor Jahr- 
tausenden vorausverkiindet, ferner da die Stiftung des neuen 
Volkes, welches sich aus allen Nationen bilden wiirde, von An- 
beginn geweissagt und vorbereitet worden sei (s. 0. 8. 177ff.).") Die 
eigene Religion erschien auf Grund dieses Buchs als die Religion 
der erfiillten Geschichte; was ausstand, konnte nur noch eine 
Spanne sein, und auch hier wird sich alles so erfiillen, wie es 
geweissagt worden ist; dafiir bietet das, was sich bereits erfiillt 
hat, die sichere Gewahr. Mit Hiilfe des Alten Testaments datier- 
ten die christlichen Lehrer ihre Religion bis zum Anfang der 
Dinge hinauf und verbanden sie mit der Schépfung. Das wurde 
eines der eindrucksyollsten Stiicke der Missionspredigt fiir Ge- 
bildetere. Das Christentum erhielt dadurch einen Halt, wie ihn 
auBer dem Judentum keine andere Religion hatte. Aber man 
muB sich eben deshalb hiiten, das Alte Testament im Sinne dieser 
Christen lediglich als Weissagung, dem die Erfiillung noch fehle, 
aufzufassen. Hs ist allerdings das Buch der Weissagungen, aber 
eben deshalb lehrhaft bereits die vollstandige Offenbarung 
Gottes, die irgend welcher Zusiitze nicht bedarf und nachtrigliche 


1) Man vergleiche, um nur eine Stelle anzufiihren, die Praedic. Petri 
(bei Clemens, Strom. VI, 15): ‘Hweis cvantiéartes ves pipdovs tg eiyousy TOY 
noopytav, & wiv did muQusohor, @ dé WV aivyudror, & d& addevtix@s xEl 
avrodsésl tov Xovoroy “Inoody ovouclorytwr, evoouey xual THY TMaQovolay “vtov 
nal toy dvatoy zal Tov GTaVoOY ZaL TAS howas xoAdoErs méous, GUS EmolnouY 
avr@ of “lovdaior, zai thy tyegow zal tiv eis oveavovs avddnwu med tod 
“Ieqocddvua xounjvar, zodws by Eyoumto trade névea «& Ede avroy nedety xe 
ws’ avdtoy & Fora radea ovy émiyvovtes envorevonusy TH) FEW dia tov 
veyouuutver sic evtoy. Also auch dieser Schriftsteller erklirt, da® er auf 
das Alte Testament hin an Gott, den Vater Jesu Christi, gliubig geworden 
ist. Tertull., Apol. 46: ,Ostendimus totum statum nostrum, et quibus modis 
probare possimus ita esse sicut ostendimus, ex fide scilicet et anti 
quitate divinarum litterarum, item ex confessione spiritualium potesta- 
tum“ [d. h. dem Zeugnis, das die von uns vertriebenen Diimonen ablegen 
miissen|]. Dies sind also die beiden entscheidenden Beweise. 
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Anderungen ausschlieBt. Die geschichtliche Erfillung erweist nur 
vor aller Welt die Wahrheit jener Offenbarungen. So stellte man 
denn auch aus dem Alten Testament das ganze Evangelium zu- 
sammen. Handbiicher dieser Art miissen in verschiedenen, aber 
ihnlichen Rezensionen verbreitet gewesen sein. 

(3) Man belegte in steigendem Mafe Grundsitze und Ein- 
richtungen der christlichen Gemeinde (nicht nur die bildlose 
geistige Gottesverehrung, die Aufhebung der zeremonialgesetz- 
lichen Vorschriften, die Taufe und das Abendmahl, sondern, wenn 
auch zégernd, das christliche Priestertum, den Episkopat und die 
neuen kultischen Einrichtungen) aus dem Alten Testament. 

(4) Man benutzte das Buch zum Zweck der Pariinese, indem 
man nach dem Schema a minori ad maius verfuhr: wenn Gott 
dies und jenes damals so und so belohnt und bestraft hat, wie 
viel Gréferes haben wir zu erwarten, die wir jetzt in der End- 
zeit stehen und ,die Berufung zur Verheifung“ empfangen haben. 

(5) Man bewies aus dem Alten Testament (aus den Schelt- 
reden der Propheten), dafi das Judenvolk keinen Bund mit Gott 
habe (s. 0. S. 46ff.). 

(6) Man erbaute sich an dem Alten Testament, an den 
Spriichen des Gottvertrauens und der Gotteshiilfe, der Demut und 
des heiligen Mutes, an seinen Heldengestalten und seinen Pro- 
pheten. 

Das hier kurz Zusammengefafte geniigt, um die Bedeutung, 


die das Buch fiir die alte Christenheit und seine Mission hatte, 
zu erkennen.! 


*) Eine griindliche Darstellung der Bedeutung und des Gebrauchs des 
Alten Testaments in der alten Kirche besitzen wir noch immer nicht. Wie 
eine solehe anzulegen und durchzufiihren sei, hat Wrede in seinen ,Unter- 
suchungen zum ersten Clemensbrief* (1891) gezeigt. Die Zusammenfassung 
(8. 75 f£) stimmt mit der von uns gegebenen iiberein: ,Die Schriftbenutzung 
des Clemens ruht ganz auf der gemeinchristlichen Voraussetzung, da® das 
Alte Testament das eine, von Gott den Christen, ja gerade und eigentlich 
den Christen gegebene heilige Buch ist, dessen Worte absolute Autoritat be- 
anspruchen kénnen und das erste und bedeutendste Fundament aller christ- 
lichen wegcdoor bilden. Es wiirde eine historisch ganz ungentigende Be- 
zeichnung der Sache sein, wollte man sagen, da das Alte Testament — 
ganz oder teilweise — noch fiir den Christen in Geltung stehe, als ob der 
Anerkennung erst irgend eine Reflexion vorangegangen wire, und als ob 
nicht der Besitz des wunderbaren und unfehlbaren Buches in den Augen der 
Christen einer der einleuchtendsten und empfehlendsten Vorziige der neuen 
Religion gewesen wiire. Gar nicht kriiftig genug kann man sich mit der 
Vorstellung durchdringen, da& damals jedwede Ahnung fehlte, da®B sich einst 
die Bildung einer zweiten heiligen Schrift neben, ja tiber der ersten voll- 
ziehen werde.“ — Im Gottesdienst wurde regelmiBig aus dem Alten Testa- 
ment vorgelesen, und die Kenntnis desselben wurde gewif auch durch die 
kurzen Chrestomathien und Schriften wie Cyprians ,Testimonia vermittelt. 
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Nachdem das Neue Testament geschaffen war, trat das Alte 
auf einigen Linien zuriick, aber doch nur auf wenigen; denn es 
liegt auf der Hand, da jenes Buch die Dienste an Hauptpunkten 
nicht zu tibernehmen vermochte, welche dieses leistete. Fiir die 
Darstellung der christlichen Sittlichkeit waren allerdings yon Anfang 
an die Spriiche Jesu die Hauptquelle gewesen, der gegeniiber das 
Alte Testament zuriicktreten muBte; aber sonst behauptete dieses 
seine Stellung. Nur in der Theorie trat ein leiser Umschwung 
ein. Der Kampf mit dem Gnostizismus und die in und mit dem- 
selben erfolgte Schépfung des Neuen Testaments hat es den grof- 
kirchlichen Theologen klar gemacht, dab eine einfache Identifizie- 
rung des Alten Testaments mit dem Evangelium doch nicht unbe- 
denklich sei. Bereits die ailtesten altkatholischen Theologen, Irenaus 
und Tertullian, lésen die vollkommene Identifizierung auf und kom- 
men der Anschauung des Apostel Paulus wieder niher, daf das. 
Alte Testament und der alte Bund eine andere Stufe bezeichnen 
als der neue. Sie erkennen die héhere Stufe dieses Bundes und 
deshalb auch des Neuen Testamentes an. In der Theorie hatte das 
manche nicht unwichtige Folgen. Man lernte — die Gnostiker 
hatten energisch darauf gedrungen — die spezifische Bedeutung 
der christlichen Religion gegenitiber dem Alten Testament besser 
schitzen. Allein in der Praxis, die Benutzung des Alten Testa- 
ments anlangend, hatte diese Anderung nur geringe Folgen. 
Mochte man auch in der Theorie lehren, daf Vieles im Alten 
Testament durch den neuen Bund ,demutatum, suppletum, im- 
pletum, perfectum“, ja sogar ,expunctum“ sei (Tertull., de orat. 1), 
man fuhr doch im 3. Jahrhundert fort, das Alte Testament zu 
allegorisieren und in dieser Gestalt als direkte Erkenntnisquelle 
fiir die christlichen Wahrheiten zu gebrauchen. Ja man allegori- 
sierte es nicht einmal mehr — jetzt erst und in dem Mate als 
sich die Kirchen mit heiligen Zeremonien aller Art fiillten und 
den Priester-, Opfer- und Sakramentsbegriff scharf ausbildeten, 
wurde man unbekiimmert und kiihn bei der Anwendung des 
Buchstabens alttestamentlicher Zeremonialgebote auf die christ- 
lichen Einrichtungen in Verfassung und Kultus. Indem sich die 
Kirche als Gesetzeskirche etablierte, nahm sie das Alte Testament 
in einer Weise in Anspruch, die Paulus streng geriigt hatte, und 
kehrte zu dem Gesetz zuriick, dabei noch immer auf die Juden 
scheltend und ihre Gesetzesbeobachtung fiir etwas Unerlaubtes 
erklirend. In der Dogmatik wurde man freier vom Alten Testa- 


Private Schriftlektiire setzt Tertullian an mehreren Stellen voraus; Ss. auch 
Pseudoclemens, de virginit. I, 10, wo von der Schriftlektiire in kleinen Er- 


bauungsversammlungen in den Hiusern die Rede ist. 
14 


Harnack, Mission, 
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ment, als man im 2. Jahrhundert gewesen war — die christolo- 
gischen Probleme traten in den Vordergrund, und die theologischen 
Interessen riickten von dem #ed¢ und Adyos zu den trinitarischen 
und christologischen Problemen sowie zu christozentrischen Mysterien 
hiniiber —, aber in der Kirchenpraxis begriindete man unbe- 
kiimmerter als es die Vorfahren getan hatten das, was man ndtig 
zu haben glaubte, mit Hiilfe des Alten Testaments; denn das 
Neue Testament bot fiir solehe Zwecke wenig. 

Das Neue Testament als Ganzes hat iiberhaupt in der Mission 
und in der Kirchenpraxis nicht die Rolle gespielt wie das Alte 
Testament. Zwar die Evangelien traten diesem ebenbiirtig zur 
Seite, ja iiberstrahlten es: hier schimmerten und leuchteten die 
Worte Christi, und hier war sein Tod und seine Auferstehung 
erzihlt. Aber die Briefe haben nie die Bedeutung dieser Schrif- 
ten erlangt: erst durch Augustin ist das paulinische Evangelium 
im Abendland in den Vordergrund getreten; im Morgenland hat 
es stets im Schatten gestanden. 


Achtes Kapitel. 
Der Kampf gegen den Polytheismus und G6tzendienst. 


(1) Krieg gegen den Polytheismus fiihrte die alte Kirche, 
indem sie die ,,Diimonen“ bekimpfte (s. 0. S. 92ff.) und indem sie 
gegen die éffentliche Unsittlichkeit zu Felde zog, die mit dem 
Polytheismus zusammenhing (s. 0. 8. 153ff.). Aber sie hat sich mit 
diesem Kampf nicht begniigt. Die ,stummen Gétzen“ wurden 
direkt angegriffen, waren sie doch noch eine Macht, zumal in den 
Kreisen, aus denen sich die Mehrzahl der Christen rekrutierte. 
Uns scheint heute die Polemik gegen die Gétter des Olymp, 
gegen die igyptischen Krokodile und Katzen, gegen die geschnitz- 
ten, gegossenen und gemeibelten Godtzenbilder -billig und iiber- 
fliissig gewesen zu sein. Hs ist auch richtig, daB sie nicht schwer 
war — Philosophen, wie die Cyniker, und Satiriker, wie Lucian, 
lieferten ein reiches Material; auch waren Intellekt und sittlicher 
Sinn jenem Gétterwesen lingst entwachsen —, allein iiberfliissig 
war sie gewifs nicht; sonst hitten nicht alle Apologeten von 
Aristides an bis Arnobius an diesem Punkte so ausfiihrlich pole- 
misiert, sonst hatte der Miirtyrer Apollonius vor dem Senat sich 
seine lange Polemik erspart, und Tertullian, der Rechts- und Ge- 
wohnheitskundige, hatte in seiner den Priisides eingereichten Ver- 
teidigungsschrift nicht eine so umfangreiche Widerlegung fiir nétig 
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gehalten. Allerdings sieht man eben aus dieser Widerlegung, 
wie heruntergekommen, man kann fast sagen schiibig, das éffent- 
liche Gétter- und Opferwesen bereits war. Auf den Bihnen 
wurde es verspottet; halbtote und wertlose Tiere wurden als 
Opfer gebracht; die Gétzenbilder wurden verunehrt, die Tempel 
profaniert.') Eine Last yon Uberdru8, Verachtung, Spott und 
Ekel lag auf dem Ganzen. Aber man wiirde doch sehr irren, 
wenn man annihme, dafi dem iiberall so war. Nicht nur wurde 
offiziell alles in Gang erhalten, sondern es hafteten auch noch 
zahlreiche Gemiiter an diesen Einrichtungen und Zeremonien. 
Die neu einstrémenden Religionen frischten die alten Kulte auf, 
und selbst das Riickstindigste erhielt manchmal neue Bedeutung. 
Dazu, das dffentliche Religionswesen, mochte es nun in Flor stehen 
oder ganz abgelebt sein, war nicht allein maSgebend. In allen 
Proyinzen und in allen Stidten, in Rom so gut wie in Alexandrien, 
in Spanien, Asien und Agypten, gab es Haus- und Familiengétzen 
und hiiusliche religidse Gebrauche, Superstitionen und Zeremonien 
aller Art. Bis in die Litteratur sind sie selten aufgestiegen, aber 
die Steine und Grabkammern und Zauberpapyri haben sie uns niher 
gebracht. Da hatte jede hiausliche Funktion ihren Schutzgeist, 
und jedes Widerfahrnis stand unter einem dirigierenden Gott. 
Diese religiése Welt, diese Religion zweiter Ordnung, war tiber- 
all lebendig und wirksam. 

Die Apologeten begniigten sich in der Regel damit, die offizielle 
Gotterwelt zu bekimpfen?), und zwar taten sie es so, dafi sie 
erstlich den sittlichen Geist gegen sie zu erwecken suchten, indem 
sie die Schandtaten der ,,Gétter“ brandmarkten, zweitens die Tor- 
heit und den Unsinn der Gétterlehre und Géttergeschichten ans 
Licht stellten, und drittens den Ursprung derselben aufdeckten. 
Sie zeigten, dem Euhemerus folgend, daf die vermeintlichen Gétter 
nichts anderes als Menschen seien, oder sie wiesen nach, dafi Alles 
eitel Fabel und Betrug, nicht selten aber eigensiichtiger Priester- 
betrug sei. Witz und Ironie, aber anch kraftvollen Abscheu 
haben sie dabei.zum Ausdruck gebracht. Man weif freilich nicht, 
wieviel davon ihr geistiges Eigentum ist; denn, wie bemerkt, die 
cynischen Philosophen waren ihnen hier vorangegangen, und Ver- 


1) Tertull., Apol. 42: ,Es schmelzen, klagt ihr, die Tempelsteuern tiag- 
lich mehr zusammen; wie wenige zahlen noch ihre Gebiihren!* Cf. Arnob. I, 24. 

2) Jener hiiusliche Aberglaube schien ihnen wohl zu unbedeutend, oder 
sie rechneten darauf, da® er von selbst dem Sturz des dffentlichen folgen 
werde, Dabei hatten sie sich allerdings verrechnet.— In der Apostelgeschichte 
ist uns eine Szene (aus Ephesus) berichtet, die man hierher ziehen kann. 
Auf die Predigt des Paulus hin bringen Erweckte die Zauberbiicher, die sie 
zu Hause hatten, und verbrennen sie (Act. 19,19). Die Szene hat aber wenige 


Parallelen in der altchristlichen Litteratur. ‘ 
1 * 
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spottungen der Gitter waren so billig wie Brombeeren. Es ist 
daher auch nicht nétig, sie durch Anfiihrung einzelner Stellen zu 
illustrieren. Die Durchsicht der wenig umfangreichen Apologie 
des Aristides gentigt bereits, um sich ein Bild von dieser Polemik 
mi verschaffen; auch die pseudojustinische Oratio ad Graecos mag 
man nachlesen, vor allem aber die betreffenden Abschnitte in 
Tertullians Apologeticus. 

Die Pflicht, sich von aller Befleckung mit dem Polytheismus. 
rein zu erhalten, galt als die oberste Christenpflicht, die allen 
anderen voranging. Sie galt als die negative Seite der Bek enntnis- 
pflicht, und es ist mit ,der Siinde des Gétzendienstes“ in den 
christlichen Gemeinden strenger genommen worden als mit irgend 
einer anderen Siinde.!) Daf auch fiir diese Siinde Vergebung 
gespendet werden kann, zu dieser Anerkennung hat sich die 
Kirche sehr schwer und spat entschlossen, erst unter dem Druck 
der furchtbaren Folgen des decianischen Sturmes (also nach dem 
Jahre 250).2) Das ist wohl verstaindlich; denn die Exklusivitit 
war die Bedingung der Existenz der Kirche. Kapitulierte sie an 
irgend einem Punkte mit dem Polytheismus, so war es um ihre 
Higenart geschehen. So stand es wenigstens bis gegen die Mitte 
des 3. Jahrhunderts. Von da an konnte sie minder dngstlich sein; 
denn nun war das Kircheninstitut so michtig gewachsen und Lehre, 
Kultus und Verfassung hatten sich so eigentiimlich entwickelt, 
dafi sie eine scharf umrissene Gréfe sui generis blieb, auch wenn 
sie, wissend oder unwissend, dem verkappten Polytheismus ent- 
gegenkam, oder sich nachsichtiger gegen ihn erwies. 

Wie aber die Bekenntnispflicht die Pflicht, sich zum Bekenntnis: 
zu dringen oder gar sich selbst zu denunzieren, nicht einschlof 4) 
(im Brief der Gemeinde yon Smyrna an die von Philomelium 
wird sogar ausdriicklich dagegen protestiert, und die montanisti- 
sche Martyriumssucht*) wird auch sonst geriigt)®), so schlo8 der 


*) 8. Tertull., de idolol. 1: ,Principale crimen generis humani, summus 
saeculi reatus, tota causa iudicii idololatria.“ Tertullian sucht in dem ersten 
Kapitel dieser Schrift zu zeigen, da® alle Hauptstinden im Gdtzendienst 
stecken, Ehebruch, Mord, usw. 

*) Vorher ist es nur Tertullian in seinem Kampf gegen die kirchliche 
laxe Behandlung der Fleischessiinden aufgediimmert, da® unter Umstiinden 
eine unter Foltern abgepreSte Verleugnung eine geringere Siinde ist als. 
Hurerei und Ehebruch. Bei Cyprian findet sich dann iihnliches. 

*) Selbst die rechtzeitige Flucht war nach Matth. 10 gestattet; die 
Montanisten und Tertullian erlaubten sie nicht; s. die Schrift des letzteren 
»de fuga in persecutione*. Sehr besonnen hat hier Clem 
Strom. IV, 10, 76 u. 77 u. VIL, 11 u. 12. 

*) Die Acta Perpetuae erziihlen es ohne Tadel, da®& sich Saturus frei- 
willig als Christ gemeldet hat; aber diese Akten sind montanistisch. 

*) Etwas anderes war es, wenn sich die Christen in Scharen zum Tri- 


ens gesprochen; s. 
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Protest gegen den Polytheismus nicht die Verpflichtung ein, aus 
freien Stiicken 6ffentlich gegen ihn zu protestieren. Zwar solche 
Falle, in denen ein Christ, als Zuschauer vor Gericht stehend, 
dem Konfessor Beifall ausdriickte und nun selbst gefaBt wurde, 
werden lobend erwihnt; der Geist hatte ihn erfaBt. Aber 6ffent- 
liche Schmihungen gegen den Kaiser oder die Gétzen wurden 
so wenig gebilligt wie Aufruhr, und gar die unprovozierte Be- 
schimpfung oder das Herabstiirzen der Gétzenbilder wurde ge- 
tadelt.") Hin und her muf dergleichen vorgekommen sein; denn 
im 60. Kanon von Elvira heift es: Si quis idola fregerit et ibidem 
fuerit occisus, quatenus in evangelio scriptum non est neque inve- 
nietur sub apostolis umquam factum, placuit in numerum eum non 
recipi martyrum, “ 

(2) Um den Polytheismns wirksam zu bekimpfen, durfte man 
vor den Philosophen, auch vor den angesehensten, nicht Halt 
machen; denn sie alle standen irgendwie mit dem Gdétzendienst 
in Verbindung. Aber an diesem Punkte gingen doch die Apolo- 
geten in ihrer Polemik stark auseinander. Daf kein Philosoph 
die Wahrheit rein und ganz gefunden habe, dariiber zwar waren 
sie alle einig, ferner auch dariiber, daf keiner von ihnen imstande 
gewesen ist, das Wahre, was er gefunden hat, sicher zu beweisen 
und allgemein zu verbreiten. Aber die einen liefen es bei diesen 
starken Vorbehalten bewenden und freuten sich im iibrigen an 
der Ubereinstimmung des Christentums mit der Philosophie, lobten 
wohl auch die Philosophen um ihrer sittlichen Absichten und ihrer 
tiefen Gedanken willen, so z. B. Justin; ja die alexandrinischen 
christlichen Lehrer haben sogar in der hellenischen Philosophie 
die Parallelerscheinung zum jiidischen Gesetz erkannt.”) Allein 
andere wollten von keinem Philosophen und keiner Philosophie 
etwas wissen und meinten der Mission des Evangeliums am besten 
dadurch dienen zu kiénnen, daf sie jene wie diese gréblich ver- 
listerten. Tatian hat darin Unglaubliches geleistet und sich em- 
pérender Ungerechtigkeit schuldig gemacht; aber Theophilus gibt 


bunal driingten, um den Richter zu nétigen, entweder alle zu téten oder 
keinen; s. Tertull. ad Scapul. 5: Arrius Antoninus in Asia cum persequeretur 
instanter, omnes illius civitatis Christiani ante tribunalia eius se manu facta 
obtulerunt. tum ille paucis duci iussis reliquis ait: w devdol, et Féhere am0- 
Sujoxew, xonuvovs 7] Poogous Eyete. 

1) Doch gab es auch einige Christen, die dartiber frohlockten; in einigen, 
freilich spiten Martyrien prigt sich das aus. Mit Beifall berichtet Kuse- 
Dbius (de mart. Palaest. 2) das Vorgehen des Mirtyrers Romanus, der, als er 
in Antiochien — die diokletianische Verfolgung war eben angebrochen — einen 
Festzug von Miannern, Frauen und Kindern zu den Goétzenbildern gehen sah, 
sie durch laute Warnungen zuriickzuhalten suchte. 

2) §. meine Rede ,Sokrates und die alte Kirche‘, 1900. 
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ihm wenig nach, und auch Tertullian, obgleich er doch der Stoa. 
soviel verdankt, kommt dem Tatian ziemlich nahe. Diese Apolo- 
geten tauschten sich aber, wenn sie meinten, durch ihre Ver- 
unglimpfungen viel zu erreichen. Soviel wir zu urteilen vermégen, 
hat nicht die Methode jener Extremen, sondern die des Justin, 
Clemens und Origenes auf die gebildete griechische Welt Eindruck 
gemacht. Indessen ist es nicht unwahrscheinlich, daf auch jene 
ihr Publikum hatten. Die meisten Menschen denken tberhaupt 
nicht oder sie denken in den rohesten Kontrasten. Auf solche 
Leute konnten die Schmahreden Tatians wohl Eindruck machen, 
und ferner, man kann weder bei ihm noch bei Tertullian ver- 
kennen, daf sie ehrlich waren, nicht bloBe Kalumniatoren. Wo 
sie noch irgendwelche Spuren von Polytheismus fanden, da empérte 
sich ihr ganzer sittlicher Sinn, da waren sie tiberzeugt, daf nichts 
Gutes vorhanden sein kénne, da glaubten sie jeder Verleumdung, 
welche eine schlechte Litteratur ihnen zutrug. Spuren des Poly- 
theismus waren aber bei allen Philosophen, auch den sublimsten, 
immer noch zu finden. Hatte doch selbst Sokrates die Anordnung 
getroffen, man solle dem Askulap nach seinem Tode einen Hahn 
schlachten! Das war eine bittere Anekdote fiir alle die, welche 
in Sokrates gerne einen Heros der Wahrheit sahen, aber iiber- 
zeugte Monotheisten waren. Auch den Sokrates mufte man also 
bekaimpfen! 

(3) Praktisch vielleicht noch von griéSerer Wichtigkeit als der 
Kampf gegen die Gotterwelt und den Gétzendienst war der Kampf 
gegen die Menschenvergétterung. Dieser Kampf, der seine 
Spitze in der radikalen Verwerfung des Kaiserkultus hatte, be- 
deutete zugleich den entschlossenen Protest gegen die Ver- 
mischung von Religion und Patriotismus, also gegen jenen 
Staatskultus, in welchem der Staat (seine Repriisentation im 
Kaiser) selbst Gegenstand des Kultus war. Ein Hauptzweck und 
ein Haupterfolg der christlichen Religion ist es gewesen, eine 
scharfe Grenze zu ziehen zwischen der Anbetung Gottes und der 
Ehrfurcht gegen den Staat und seine Leiter. Das Christentum 
hat die politische Religion entwurzelt. 

Der Kaiserkultus hat eine doppelte Gestalt. Er ist in 
beiden keine griechisch-rémische, sondern eine orientalische Er- 
schemung, die sich jedoch ohne Schwierigkeit den ,,caeremoniae 
Romanae‘ einfiigte, nachdem das Reich kaiserlich geworden war — 
Kultus der verstorbenen Kaiser und Kultus des lebenden Kaisers 
(Verehrung des Kaiserbildes). Jener Kultus hatte von Anfang an 
seinen Hauptsitz in Rom selbst und wurde als der wichtigste Teil 
der staatlichen Religion in die Provinzen getragen, dieser ist in 
den éstlichen Provinzen entstanden, ist aber schon im 1. Jahr- 
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hundert yon Gajus und Domitian rezipiert worden und wurde im 
2. Jahrhundert (als Verehrung des Kaiserbildes) ganz geliufig. 
Die Verweigerung beider Kulte fiel sowohl unter das Verbrechen 
des Sacrilegiums wie der Majestas. Die Repression des Staats 
gegen das Christentum ist fast ausschlieSlich an diesem 
Punkte erfolgt, da der Staat ihm die Nachsicht hier nicht ge- 
wahrte, die er dem Judentum zubilligte. Hatten sich die Christen 
nur gegen den Olymp gekehrt, aber einen Kompromif mit dem 
Kaiserkultus gefunden, so wiren sie héchst wahrscheinlich ganz 
unbehelligt geblieben — Tertullian sagt das im Apologeticus mit 
diirren Worten. Auch sind fast alle Konflikte einzelner Christen 
mit den Ordnungen des Staats im Prozefi auf die Majestas hinaus- 
gefiihrt worden. 

Die Christen verwarfen den Kaiserkult in jeder Form (bis 
in das Leben des Tages hinein, auch die Schwiire und die 
Redensarten, die den Kaiser als ein tibermenschliches Wesen er- 
scheinen lieBen) und rechneten ihn ohne Schwanken zum Gotzen- 
dienst. Sie deckten sich dabei gegen den Vorwurf der Respekt- 
losigkeit und Untreue durch den Hinweis auf ihre Gebete fir 
den Kaiser und den Staat.!) Diese Gebete sind in der Tat von 
Anfang an eine feste Einrichtung im christlichen Gottesdienst 
gewesen2), und allgemein bezog man das Wort Christi: » Gebet 
dem Kaiser, was des Kaisers ist“, nicht nur auf den Gehorsam 
und die piinktliche Steuerzahlung, sondern auch auf die Fiirbitten. 
Selbst die schirfste Kritik, welche einzelne christliche Lehrer am 
Wesen des rémischen Staats und des Kaisertums iibten, hat sie 
niemals bestimmt, die Fiirbitte zu unterlassen oder von ihr ab- 
gumahnen. Daf der Kaiser als ,a deo secundus ante omnes et 
super omnes deos“ bei den Christen galt (Tertull., Apol. 30), wird 
durch zahlreiche Stellen bestitigt, in denen gleich nach Gott der 
Kaiser genannt wird.) In der Tat, die Christen durften sagen, 


1) Vel. die bekannten neutestamentlichen Stellen, die apostolischen 
Viiter und die Apologeten. Den Inhalt der Fiirbitte, wie sie in Karthago 
lautete, gibt uns Tertullian im Apolog. an (c. 39: ,oramus etiam pro impe- 
ratoribus, pro ministris eorum et potestatibus, pro statu saeculi, pro rerum 
quiete, pro mora finis“. ¢. 30: »precantes sumus semper pro omnibus impe- 
ratoribus; vitam illis prolixam, imperium securum, domum tutam, exercitus 
fortes, senatum fidelem, populum probum, orbem quietum, quaecumque hominis 
et Caesaris vota sunt [a deo oramus]*). 

2) Der Ursprung fallt in die allerfritheste Zeit; wir kennen die Erwi- 
gungen nicht, die zu der Einrichtung gefiihrt haben. 

3) Die Hochschiitzung des Kaisers als secundi a deo bertihrt aber die 
Uberzeugung nicht (wenigstens bei Tertullian nicht), da® Kaiser niemals 
Christen sein kénnen; s. Apol. 21: ,Et Caesares credidissent super Christo, si 


aut Caesares non essent necessarii saeculo, aut si et Christiani potuissent 
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daB sie es an Loyalitét nicht fehlen lieben in der Theorie und 
in der Praxis. Sie haben es gelehrt und in die Weltgeschichte 
eingefiihrt, daB die Anbetung der Gottheit und die Ehrerbietung 
gegentiber dem Herrscher etwas ganz Verschiedenes ist und dab 
Anbetung des Monarchen ein verabscheuungswiirdiges und er- 
niedrigendes Verbrechen ist; aber sie haben dabei den Gehorsam 
gegen die Obrigkeit streng eingescharft. . 

Die Haltung der Kirche im 3. Jahrhundert hat sich in diesem 
Punkte im allgemeinen nicht veriindert+): es blieb bei der scharfen 
Ablehnung der Menschenvergétterung in Form des Kaiserkultus; 
aber an einem anderen Punkte drang langsam, aber mit elemen- 
tarer Gewalt die Menschenvergétterung doch ein — bei der Ver- 
ehrung der Apostel und Mirtyrer. Schon in den um die Wende 
des’ 2. zum 3. Jahrhundert geschriebenen apokryphen Apostel- 
geschichten erscheinen die Apostel wie Halbgétter; ja bereits 
um das Jahr 160 befiirchten die Heiden in Smyrna, die Christen 
wiirden den gemarterten Polykarp géttlich verehren, spottet Lucian, 
der Schwindler Peregrinus mit seinem billigen Martyrium gelte 
bei ihnen als ein Gott. Befiirchtungen und Spott waren damals 
wohl noch unbegriindet, aber drei Menschenalter spiiter waren sie 
es nicht mehr, und gegen das Ende des 3. Jahrhunderts gab es 
bereits zahlreiche Kapellen, die Aposteln, Patriarchen und Mir- 
tyrern — auch Erzengeln — geweiht waren, schlief man mit Vor- 
liebe bei den Grabern der Heiligen und hatte einen Heiligen- 
kultus ausgebildet, der lokal sehr verschieden gestaltet war und 
das bequeme Mittel bot, alte Kulte, die in der Beyélkerung 
beliebt waren, zu konservieren. Theoretisch ist im 3. Jahr- 
hundert die Grenze zwischen der Anbetung Gottes und jenem 
Nothelfer- und Fiirbitter-Kultus wohl noch scharf gezogen worden, 
auch lift sich eine christliche Wurzel dieses Kultus nicht ver- 
kennen (die Gemeinschaft der Heiligen) — aber praktisch ver- 
wischen sich erfahrungsgemi$ die Grenzen unter solchen Um- 
stiinden stets. Am Ende des 3. Jahrhunderts war die christliche 
Religion trotz ihres Monotheismus eine in Heiligen, Engeln, Not- 
helfern, wundertiitigen Reliquien u.s. w. ganz besonders starke 
Religion, die es darin mit jedem anderen Kult aufzunehmen ver- 


esse Caesares.“ Sechzig Jahre spiiter dachte man im Orient dartiber anders. 
Nicht nur erziihlte man sich in weiten Kreisen, Alexander Severus und 
Philippus seien heimliche Christen gewesen, sondern sogar ein so hervor- 


ragender Lehrer wie Dionysius! Alex. glaubt diese Legende und nimmt 
keinen Ansto& an ihr. 


*) Dionysius Alex. hat allerdings auf Gallienus, der den Christen freund- 


lich war, Jesaj. 48, 19 angewendet (bei Euseb., h. e. VII, 23), aber das ist 
Rhetorik. 
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mochte. Porphyrius (der Heide bei Macarius Magnes), IV, 21 hat 
das wohl erkannt. Er schreibt: , Wenn ihr nun behauptet, da 
Engel bei Gott stehen, die dem Leiden und Tod nicht unter- 
worfen und unvergiinglich seien in ihrer Natur, welche wir 
Gétter nennen, da sie der Géttlichkeit nahe stehen: was ist 
dann, den Namen betreffend, der strittige Punkt? Oder sollen wir 
es nur fiir eie Verschiedenheit der Benennungen halten? .... 
Mag nun also jemand diese Gétter oder Engel nennen — die 
Namen sind tiberhaupt gleichgiiltig: eine und dieselbe Gdéttin 
heiBt z. B. Athena und Minerva und fihrt bei den Agyptern und 
_Syrern wieder andere Namen —, so macht das keinen grofen 
Unterschied, da ja ihre géttliche Natur bezeugt ist, auch bei euch 
@urehs Matths 225 29.31.* 2) 


(4) Der Krieg gegen den Polytheismus wurde ferner durch 
radikale Bekaémpfung des Theaters und aller Spiele gefiihrt. Wer 
erwagt, was sie im antiken Leben bedeuteten und wie innig sie 
mit dem Gétzendienst zusammenhingen”), weib, was die Polemik 


1) Porphyrius fahrt fort, — indem er sich gegen die billige Kritik der 
Christen an dem Gdétzendienst (s. 0.) richtet: ,Wenn demnach zugestanden 
wird, da die Engel teilhaben an gittlicher Natur, so glauben andererseits die, 
welche den Gittern die geziemende Verehrung erweisen, nicht, dab der Gott aus 
dem Holz, Stein oder Erz bestehe, aus welchem das Gétterbild gearbeitet ist, 
und meinen nicht, wenn irgend ein Stiick von dem Bilde abgebrochen ist, 
da® damit etwas von der Macht des betreffenden Gottes genommen sei. Denn 
um der Erinnerung willen wurden Gitterbilder und Tempel von den Alten 
aufgestellt, damit die, welche hinzugingen, dadurch des Gottes gedichten, 
oder damit sie, feiernd von der Arbeit und rein von anderen Dingen, Geliibde 
und Gebete an ibn richteten, und von ihm ein jeder das erbite, dessen er 
bedarf. Denn wenn jemand das Bild eines Freundes anfertigen li6t, so glaubt 
er doch nicht, da® der Freund sich auf dem Bilde befiinde oder da6 seine 
Glieder in Wirklichkeit durch die Teile des Gemiildes eingeschlossen wiirden, 
sondern er meint vielmehr, da® die Ehre, welche er dem Freunde zollt, in 
dem Bilde ihren Ausdruck finde. Die Opfer aber, die man den Géttern dar- 
bringt, bringen ihnen nicht Ehren, sondern sie sollen die Bezeugung des 
guten Willens ihrer Verehrer sein und davon, das sich diese ihnen gegen- 
iiber nicht undankbar verhalten.“ Die Mehrzahl der Christen dachte itiber 
diesen Punkt schwerlich mehr so rein und spirituell wie dieser , aotzendiener*. 


2) Tertull., de spect. 4: ,Quid erit summum ac praecipuum, in quo diabolus 
et pompae et angeli eius censeantur, quam idololatria? . . . Igitur si ex 
idololatria universam spectaculorum paraturam constare constiterit, indubitate 
praeiudicatum erit etiam ad_ spectacula pertinere renuntiationis nostrae 
testimonium in lavacro, quae diabolo et pompae et angelis eius sint manci- 
pata, scil. per idololatriam. commemorabimus origines singulorum, quibus in- 
cunabulis in saeculo adoleverint, exinde titulos quorundam, quibus nominibus 
nuncupentur, exinde apparatus, quibus superstitionibus instruantur, tum loca, 
quibus praesidibus dicantur, tum artes, quibus auctoribus deputentur. si quid 
ex his non ad idolum pertinuerit, id neque ad idololatriam neque ad nostram 
eierationem pertinebit.“ Novatian, de spect. 2: ,Quando id quod in honore 
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gegen sie sagen ie Darf man doch behaupten, da sie fiir 
Unziihlige die andere Halfte des Lebens waren neben der miih- 
samen Arbeit des Tages: ,panis et circenses“. In den christ- 
lichen Gemeinden war es verboten, Schauspieler oder Gladiator 
zu sein, die Schauspielkunst zu lehren') und die Schauspiele zu 
besuchen.?) Die erste scharfe Polemik findet sich bei Tatian in 
der Oratio*); es folgen andere, sodann die Traktate Tertullians 
und Pseudocyprians (Novatians) ,,de spectaculis* und die Aus- 
fiihrungen des Lactantius.*) Daf die Verbote nicht tiberall respek- 


alicuius idoli ab ethnicis agitur (scil. die Schauspiele) a fidelibus christianis 
spectaculo frequentatur, et idololatria gentilis asseritur et in contumeliam 
dei religio vera et divina calcatur.* 


1) §. Cyprian, ep. 2. 

*) Minucius Felix 12: ,Vos vero suspensi interim atque solliciti honestis 
voluptatibus abstinetis, non spectacula visitis, non pompis interestis, convivia 
publica absque vobis, sacra certamina.“ 

5) Orat. 22. 23. 

*) Instit. VI, 20. 21; s. auch Amob. IV, 35f. — Mit den Schauspielen 
war auch die Beteiligung an offentlichen Festfeiern, die immer mit Polythei- 
stischem verbunden waren, verboten; s. den 7. Kanon von Ancyra: Ilegi 
TOY ovvectiadévtmy kv EoQT] viz], ey TOnM EPwoicusye toils EeFVLxOIC, 
ida poduara enizoutcauévwr xai gayorvtwr, tote dietiay tnonecovtas Dey Frat. 
Vor allem kommt hier Tertull. de idol. 13—16 in Betracht. Alle dffentlichen 
Feste sind zu vermeiden; denn man macht sie entweder aus Vergniigungs- 
sucht oder aus Furcht mit. ,Wenn wir uns mit der Welt freuen, so ist zu 
beftirchten, da wir auch mit der Welt trauern werden.“ Man sieht freilich 
auch hier, da& Tertullian bereits zu einer Minoritiit gehért; die Mehrzahl 
der Christen in Karthago sah in der Beteiligung an dffentlichen und privaten 
Feiern nichts Schlimmes, ja hielt es fiir ein gefiihrliches Frondieren, sich 
ihnen zu entziehen. Eure Werke sollen leuchten‘, ruft Tertullian klagend 
aus, ,jetzt aber strahlen unsere Liiden und Tiiren von Licht. Bereits findet 
man bei den Heiden mehr Ttiren unbeleuchtet und unbekriinzt als bei den 
Christen. Welcher Ansicht bist du betreffs dieses Falles? Soll es eine 
Ehrenbezeugung fiir ein Idol sein, so ist es unzweifelhaft, da® ein Idol ehren 
Idololatrie ist; geschieht es aber eines Menschen wegen, so erinnern wir uns, 
dafi alle Idololatrie eines Menschen wegen geschieht; denn alle Idololatrie 
ist Menschenverehrung (die Gitter der Heiden sind friiher Menschen gewesen).“ 
»Hs ist mir bekannt, wie ein christlicher Mitbruder durch eine Vision noch 
in derselben Nacht schwer dafiir geziichtigt wurde, da® seine Sklaven bei 
Gelegenheit einer plétzlich ausgerufenen éffentlichen Freudenbezeugung die 
Haustiir mit Kriinzen geschmiickt hatten.“ Nur ganz bestimmte Familien- 
feste, wie die Anlegung der toga virilis, Verlobungen, Hochzeiten, Namens- 
tage, nimmt Tertullian aus, da sie nicht notwendig mit Gdtzendienst befleckt 
seien und das Gebot, kein Tagewiihler zu sein, hier nicht zutrifft. »Man darf 
sich auch zu solchen Festen einladen lassen, nur darf der Titel der geforderten 
Aufmerksamkeit nicht lauten ,Zur Teilnahme am Opfer“, und mu ich soviel 
tun diirfen als mir beliebt. Weil der Satan die Welt einmal so ganz in die 
Idololatrie, verstrickt hat, so wird es erlaubt sein miissen, bei gewissen Ver- 
gniigungen zugegen zu sein, wenn wir dabei gegen einen Menschen, nicht 
gegen ein Idol, Verbindlichkeiten abmachen.“ 
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tiert wurden, zeigen eben diese Schriften.!) Die Lust war fast 
unbezwinglich; muf doch Tertullian auf das Schauspiel im Jenseits 
vertrésten, um den der Spiele beraubten Christen einen Ersatz 
m gewahren.*) Aber erfolglos war der Kampf gegen sie keines- 
wegs, vielmehr erfolgreicher als auf anderen Gebieten. Als 
Konstantin die Kirche privilegierte, war die Sache so weit gediehen, 
dai der Staat sofort Mafregeln ergriff, die Schauspiele zu be- 
schneiden und einzuschrinken.*) 

(5) Auch gegen den Luxus, sofern er zum Teil mit dem 
Polytheismus verbunden war, sicher aber eitlen und heidnischen 
Sinn offenbarte, wurde scharf polemisiert; man vergleiche den 
Pidagog des Clemens und Tertullians Schriften ,de cultu femi- 
narum“. Daf das auf Luxus verwendete Geld besser im Dienst 
der Armenpflege angewendet werde, wurde stets eingeschirft. 


(6) In Bezug auf die Frage, wie weit man auf die Sitten, 
Gewohnheiten und das Berufsleben des Tages eingehen kénne, 
ohne Christus zu verleugnen und sich mit dem Gdétzendienst zu 
beflecken, hat es schon im apostolischen Zeitalter Strenge und 
Laxe, Gebundene und Freie gegeben. In jener Zeit scheint aber 
nur erst die Frage nach dem Gdétzenopferfleisch-Essen bez. ob 
man an den Mahlzeiten der Ungliubigen teilnehmen kénne, 
brennend geworden zu sein. Die grofe Mehrzahl der Christen 
gehoérte damals noch den untersten Stinden an, hatte keine Re- 
prasentationspflichten und bestand aus Handwerkern niederer Ord- 
nung, Tageléhnern, deren einfaches Tagewerk sie kaum in irgend 
eine Beziehung zum Offentlichen Leben und darum auch in 
keinen Konflikt brachte. Bald aber wurde es anders, und nun 
strémte ein Heer von schweren und bitteren Fragen auf die Ge- 
meinden ein. Auch die Laxeren wollten nichts tun, was dem 
gittlichen Willen zuwider lief; auch sie hatten ihren Schriftbeweis 
bei der Hand und Ableitungen aus dem christlichen Grundprinzip. 
,»Fliehet aus einer Stadt in die andere“, so lautet das Gebot, 


1) Novatian, de spect. 1: ,Quoniam non desunt vitiorum assertores blandi 
et indulgentes patroni qui praestant vitiis auctoritatem et quod est dete- 
rius censuram scripturarum caelestium in advocationem crimi- 
num convertunt, quasi sine culpa innocens spectaculorum ad remissionem 
animi appetatur voluptas — nam et eo usque enervatus est ecclesiasticae 
disciplinae vigor et ita omni languore vitiorum praecipitatur in peius ut non 
jam vitiis excusatio sed auctoritas detur —, placuit paucis vos non nunc 
instruere {scil. de spectaculis], sed instructos admonere.* 

2) De spect. 30 mit dem Schlu8: ,Ceterum qualia illa sunt, quae nec 
oculus vidit nec auris audivit nec in cor hominis ascenderunt? credo, circo 
et utraque cavea et omni stadio gratiora.“ j 

8) Gegen die Gliicksspiele s. den Traktat Pseudocyprians (Victors) ad- 
versus aleatores und manche verwandte Stellen in anderen Schriften. 
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sagten sie, wenn sie vorsichtig der Verfolgung auswichen.  ,,Ich 
habe Macht iiber alles“, ,,Man muB allen alles werden“, sprachen 
sie mit dem Apostel. Selbst den Besuch der Schauspiele wubten 
sie aus der Bibel zu verteidigen. Novatian (de spect. 2) fihrt 
klagend ihre Reden an: ,,Ubi scripta sunt ista? ubi prohibita ? 
alioquin et auriga est Helias et ante arcam David ipse saltavit. 
nabla cynaras aera tympana tibias citharas choros legimus. apo- 
stolus quoque dimicans caestus et colluctationis nostrae adversus 
spivitalia nequitiae proponit certamen. rursus cum de stadio sumit 
exempla, coronae quoque collocat praemia. cur ergo homini 
christiano fideli non liceat spectare quod licuit divinis litteris 
scribere ?“ 

Diese Verteidigung des Besuchs der Schauspiele klingt fast 
frivol; aber es gab viel ernstere Konflikte; mit innerer Bewegung 
verfolgt man sie. 

Schon die Beteiligung an den Festen und geselligen Ver- 
einigungen brachte sie in reichem Mafe, aber vor allem fihrte 
der tigliche Beruf in sie hinein. Kann der Christ iiberhaupt 
einen Beruf in der Welt haben, ohne sich mit dem Gitzendienst 
zu beflecken? Die Strengen verboten zwar kaum einen einzigen 
Beruf prinzipiell, aber schrinkten die Betitigung in ihm so ein, 
dafi die Eischrénkung einem Verbote nahe kam. Tertullian geht 
in der Schrift ,,de idololatria* eine Reihe von Berufen durch. 
Das Ergebnis ist fast immer dies, daB man den Beruf. besser 
laBt oder ihn jeden Augenblick preiszugeben bereit ist, und auf 
die Einwendung ,,Ich habe nichts zu leben“, erfolgt die Antwort: 
»Der Christ darf sich nicht vor dem Hunger fiirchten“.! 

Allem zuvor yerbietet Tertullian das Verfertigen yon Gétzen- 
bildern (ce. 4ff.) — das ist verstiindlich; aber doch gab es christ- 
liche Handwerker, die keine andere Kunst verstanden und die 
sich mit dem Spruch (I Kor. 7,20) zu decken versuchten: » Wie 
jeder gefunden wird, so soll er bleiben“. Sie verwiesen auch 
darauf, dafi Moses in der Wiiste eine Schlange hat anfertigen 
lassen. Man sieht aus Tertullians Klagen deutlich, daB die 
Majoritét in der Kirche ihnen gegeniiber die Augen zudriickte: 
» Von den Idolen weg gehen Christen zur Kirche: sie kommen 
aus der Werkstiitte des bésen Feindes zum Hause Gottes; sie 
heben ihre Hiinde, die Schépfer von Gitzenbildern sind, zu Gott 


’) 8S. vor allem die herben Ausfiihrungen in ¢. 12 unter Berufung auf 
evangelische Stellen. Die Ausfiihrung schlieBt: ,Nemo eorum, quos dominus 
allegit, Non habeo, dixit, quo vivam. Fides famem non timet. Scit etiam 
famem non minus sibi contemnendam propter deum quam onme mortis genus; 
didicit non respicere vitam, quanto magis victum? Quotusquisque haec ad- 
implevit? sed quae penes homines difficilia, penes deum facilia.“ 
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dem Vater; sie bringen sie mit dem Leibe des Herrn in Be- 
riihrung, nachdem sie den Dimonen Leiber verliehen haben. Und 
das ist noch nicht Alles! Es ist ihnen noch nicht genug, daf sie 
beflecken, was sie aus den Handen anderer empfangen; nein, 
sie reichen auch andern noch dar, was durch sie befleckt worden 
ist! Werden doch Verfertiger von Gétzenbildern in den geist- 
lichen Stand aufgenommen!“ 

Im Gegensatz zu diesen Laxen verbietet Tertullian nicht 
nur die Anfertigung von Bildern und Statuen, sondern auch die 
Anfertigung aller Dinge, die auch nur mittelbar zum Gotzendienst 
gebraucht werden. Die Zimmerleute, Stukkaturarbeiter, Tischler, 
Dachdecker, Blattgoldschliger, Maler, Bronzearbeiter, Graveure — 
sie alle diirfen schlechterdings nichts anfertigen, was zum Tempel- 
dienst nétig ist, und sich an keiner Arbeit fiir ihn (z. B. keinen 
Ausbesserungen) beteiligen (c. 8). 

Die Profession von Astrologen und Magiern auszuiiben ist 
ebenfalls verboten — die Magier muften ja ,,auf einem anderen 
Wee“ in ihre Heimat zuriickkehren (c. 9). Auch Schullehrer und 
Lehrer der Wissenschaften kann der Christ nicht sein; denn sie 
kommen vielfach mit der Idololatrie in Beriihrung. Sie miissen 
die Kenntnis der heidnischen Gétter verbreiten, ihre Namen, 
Abstammung, Mythen angeben, ihre Feste und Feiertage be- 
obachten, ,,weil sie némlich an denselben ihre Honorare zusammen- 
rechnen“. Das erste Schulgeld der neuen Schiiler widmet der 
Lehrer der Minerva. Ist die Befleckung mit dem Gétzendienst 
darum geringer, weil sie in diesem Fall noch etwas einbringt? 
Aber wenn man die heidnischen Wissenschaft nicht lehren darf, 
darf man sie dann lernen? Hier ist Tertullian zur Nachsicht 
bereit; denn ,wie kénnen wir die weltlichen Studien ver- 
werfen, ohne welche doch die religiésen nicht be- 
stehen kénnen?“ Ein bemerkenswerter Satz (c. 10). 

Es folgt der Handel. Tertullian ist sehr geneigt, ihn ganz 
zu verbieten'); denn der Handel entstammt der Habsucht und ist 
mit der Idololatrie verkniipft, wenn auch nicht mit der direkten. 
Er schafft — das geniigt — die Mittel fiir den Tempeldienst. 
»Mégen immerhin dieselben Waren, ich meine der Weihrauch 
und die iibrigen auslandischen Waren, die zu Gétzenopfern gehéren, 
den Leuten auch zu medizinischen Salben und vor allem auch 
uns Christen zur Ausstattung bei Begrabnissen dienen, du stehst 
aber ganz sicher als ein Beforderer des Gotzendienstes da, wenn 


1) Tertullian steht damit ziemlich allein; selbst von einem Manne wie 
Ireniius wissen wir, da® er gegen den Handel der Christen nichts einzuwenden 
hatte, s. IV, 30, 1. 
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Aufziige, Gottesdienste und Opfer fiir die Idole infolge von Ge- 
fahren, Verlusten, Ungliicksfallen, Plinen, Gesprichen oder Ge- 
schiftsunternehmungen veranstaltet werden.“ ,,Mit welcher Stirn 
kann ein christlicher Spezereihindler, wenn er an den Tempeln 
vorbeigeht, den Qualm der dampfenden Altire verabscheuen 
und von sich wegblasen, da er sie selber damit versorgt hat?“ 
Gable 

team der Christ Beamter sein? Joseph und Daniel waren 
es und haben sich vom Gotzendienst frei gehalten, sagen die 
Freieren. Tertullian ist nicht tiberzeugt. ,,Geben wir zu, daB es 
jemand gelingen kénne, als Inhaber irgend einer Ehrenstelle mit 
dem blofen Titel derselben aufzutreten, ohne zu opfern, ohne die 
Opfer durch seine Anwesenheit zu autorisieren, ohne Lieferung 
von. Opfervieh zu vergeben, ohne die Abgabe fiir die Tempel an 
andere zu tibertragen, ohne die Tempelsteuern zu verwalten, ohne 
selbst oder von Staatswegen Spiele zu veranstalten oder bei den 
veranstalteten zu prasidieren, ohne bei einer Feierlichkeit zu 
sprechen oder sie anzusagen, ja ohne auch nur zu schworen, 
ferner, was auch Handlungen der Amtsgewalt sind, er spreche 
ein Urteil tiber Leben und Tod oder die biirgerliche Ehre eines 
Menschen ... und verurteile dabei nicht und gebe keine Straf- 
verordnungen, er lasse niemanden fesseln, niemand einkerkern oder 
foltern: wenn das glaublich ist, dann kénnte man nichts dagegen 
haben, daf der Christ Beamter sei.“ Dazu — die Abzeichen der 
Beamten hingen alle mit dem Gétzendienst zusammen. , Wenn 
du der Pracht des Teufels abgeschworen hast, so wisse, es 
ist jedesmal Idololatrie, wenn du etwas yon ihr anriihrst“ 
(cot Teil). 

Die Unméglichkeit, da8 der Christ Offizier sei, ist damit schon 
ausgesprochen. Kann er aber nicht Gemeiner sein und niedere 
Chargen bekleiden? Sie brauchen nicht zu opfern und haben mit 
Urteilen tiber Leben und Tod nichts zu tun. Indessen — es fiigt sich 
nicht, unter dem Fahneneid Gottes und der Menschen, unter dem 
Feldzeichen Christi und des Teufels, im Lager des Lichts und in 
dem der Finsternis zu stehen, eine und dieselbe Seele kann nicht 
zweien verpflichtet sein, Christus und dem Teufel.“ Aber man 
beruft sich auf die israelitischen Krieger, auf Moses, auf Josua, 
auf die Soldaten, die zu Johannes kamen, auf den Hauptmann, 
der gliubig wurde. ,Der Herr hat nachmals in der Entwaftnung 
des Petrus jedem Soldaten das Schwert abgeschnallt. Selbst im 
Frieden soll man es nicht fithren“ (ec. 19). 

Ks gibt noch vieles im Leben des Tages, was man ganz ver- 
meiden muB. Alle Redensarten sind zu verbannen, in denen Gitter- 
namen vorkommen; man darf also nicht sagen »Beim Herkules“ 
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oder ,,Medius Fidius‘* oder ahnliche Beteuerungen aussprechen 
(c. 20). Auch soll man Schwiire bei den Gétzen nicht aus Furcht 
(als Christ erkannt zu werden) schweigend auf sich nehmen.!) 
Jeder heidnische Segenswunsch ist abzulehnen; denn das heift 
bei Gott verflucht werden. ,,Es verleugnet jeder, der bei 
irgend einer Angelegenheit sich verstellt und sich fiir einen 
Heiden halten lat. Jede Verleugnung ist natiirlich ein Gétzen- 
dienst, sowie jeder Gétzendienst eine Verleugnung, sei es in 
Worten, sei es in Werken“ (c. 21, 22). Aber auch der Eidschwur, 
den man sich bei Leihgeschiften von dem Gliubiger vorsagen 
laBt, um ihm Sicherheit zu bieten, ist eine Verleugnung, auch 
wenn man selbst nicht mit dem Munde geschworen hat (ce. 23). 

,Vas sind die Klippen, Untiefen und Meerengen der Idolo- 
latrie, zwischen denen der Glaube hindurchsteuern muh, die 
Segel vom Hauche Gottes geschwellt* — die groBe Mehrzahl 
der Christen dachte seit dem Ausgang des 2. Jahrhunderts dariiber 
anders und fiihrte ihr Schiff ohne diese Sorgen iiber die Fahr- 
nisse.?) Die grobe Idololatrie wurde verabscheut und streng be- 
straft, aber die feine, sofern es iiberhaupt eine solche war, 
wenigstens zu Tertullians Zeit nicht mehr viel beachtet. Tertullian 
selbst tibrigens riihmt im Apologeticus, da es ihm hier so pabit, 
gegeniiber dem Vorwurf der striflichen Isolierung der Christen: 
»Wir treiben Schiffahrt und tun Kriegsdienste mit euch 
zusammen und sindim Ackerbau und Handel beschaftig t“ 
(c. 42). Auch bemerkt er triumphierend, da8 die Christen iiber- 
all zu finden seien, auch in allen Staatsstellen und im Heere, 
selbst im Senat. ,Nur die Tempel haben wir euch iiberlassen.“ 
So war es; die T'atsachen lehren uns, daf Christen in allen Be- 
rufen zu finden waren®) und daf Konflikte, die aus dem Berufe 
entsprangen, im ganzen (mit Ausnahme des Soldatenberufs, s. dar- 
iiber spater) sehr selten gewesen sein miissen. Auch die herbe 
Kritik am Staat als solechem und am Rechtsleben, wie sie Tatian, 
Tertullian und Hippolyt, bez. auch (von anderen Primissen frei- 


1) ,Ich kenne einen Christen, der, als ihm auf der Strafe im Streit zu- 
gerufen wurde: ,Juppiters Zorn mége dich treffen‘, antwortete: ,Nein dich‘.* 
Hier ist nach Tertullian nicht nur die Verwiinschung unerlaubt, sondern vor 
allem die Anerkennung Juppiters. 

2) Man lese das II. und III. Buch des Pidag. des Clemens; er gehért 
gewiB nicht zu den ,Laxen*, aber so weit wie Tertullian geht er liingst nicht. 

3) Doch — bemerkt Tertull., Apol. 43 witzig — »beklagen kénnen sich 
mit Grund iiber die Nutzlosigkeit der Christen die Kuppler, die Gelegenheits- 
macher, die Meuchelmérder, Giftmischer und Zauberer, ebenso die Opfer- 
beschauer, Wahrsager und Sterndeuter‘. Schon in der Apostelgeschichte 
(c. 19) wird erzihlt, da® sich in Ephesus die Handwerker, welche vom Kult 
der Diana lebten, durch die Christen beeintriichtigt fihlten. 
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lich) Origenes geiibt haben, ist selten ins Praktische iibersetzt 
worden.') Mochte man gegen den wirklichen Staat das Reich 
Christi oder den stoischen Weltstaat oder einen platonischen Staat 
der christlichen Philosophen als die héchste gottgewollte Ver- 
bindung ausspielen — das Leben, wenigstens seit dem Ende des 
2. Jahrhunderts, blieb davon unberiihrt; der Paidagog des Clemens 
gibt bereits Anweisungen, wie man sich ,christlich“ in der Welt 
einzurichten habe. Am Ende unserer Periode war der Hof, die 
Beamtenschaft, das Heer von Christen angefiillt. 


*) Doch sagt Cicilius bei Minucius Felix von den Christen (c. 8): »natio 
in publico muta, in angulis garrula“ .... ,honores et purpuras despiciunt*. 
Tatian, Orat. 11: Baovdevew ot d€4w, mhovteiy ov Bovdouce, ty argarnyiay 
maontnuc .... dosouavias dajddayuct. Speratus (Martyr. Scilit.): ,Ego im- 
perium huius saeculi non cognosco.“ Tertullian, Apolog. 46: ,Christianus 
nec aedilitatem affectat.“ Kritik der rémischen Gesetze 1. c.c.4—6. Zum 
Vorwurf der ,infructuositas in negotiis* s. Tertull., de pallio 5 [was hier vom 
Pallium gesagt ist, gilt vom Christen]: ,Ego, inquit, nihil foro, nihil campo, 
nihil curiae debeo, nihil officio advigilo, nulla rostra praeoccupo, nulla prae- 
toria observo, canales non odoro, cancellos non adoro, subsellia non con- 
tundo, iura non conturbo, causas non elatro, non iudico, non milito, non 
regno, secessi de populo. in me unicum negotium mihi est; nisi aliud non 
curo quam ne curem. vita meliore magis in secessu fruare quam in promptu. 
sed ignavam infamabis. scilicet patriae et imperio reique vivendum est. erat 
olim ista sententia. nemo alii nascitur moriturus sibi. certe cum ad Epicuros 
et Zenones ventum est, sapientes vocas totum quietis magisterium, qui eam 
summae atque unicae voluptatis nomine consecravere.“ S. auch das Folgende. 
Apol. 88f: ,nee ulla magis res aliena quam publica‘ .... ,unam omnium 
rempublicam agnoscimus, mundum*. Kein Heimatsgefiihl bei den Christen; 
s. Diognet. 5,5: margidas oixodow iis, cdi? We mégoixou’ usréyovo aéyvtwr 
we noditer, xal név¥ vnougvovow we E€vou maou E€vy nareic eorw aitar, xel 
ndoe nares €évy. Clemens, Paed. III, 8,41: aargid« emi yijy ovx Eyouev. Celsus 
sagt (bei Origenes VIII, 68) wohl nicht grundlos seinem christlichen Gegner: 
» Wenn alle so handeln wiirden wie du, so wiire der Kénig bald allein und 
vereinsamt, und es wiirden die Dinge auf Erden in Kiirze in die Hinde der 
wildesten und scheuflichsten Barbaren geraten.“ Im folgenden weist er 
darauf hin, da®& das Christentum unter solehen Umstiinden gar nicht existieren 
wiirde, da also das rémische Reich es trigt. Die Christen sagten umge- 
kehrt: Wir stiitzen allein das Reich. 

Zwischen dem 2. und 3. Jahrhundert (die Grenze mag ec. 180 legen) bestand 
ein groBer Unterschied. In jenem erschienen die Christen gréftenteils als 
eine lichtscheue, vom Offentlichen Leben zuriickgezogene, unziichtige und 
ruchlose Bande und hielten sich wirklich vom Leben fern, in diesem sah 
das Heidentum im Christentwm erschreckt einen Gegner, der ihm auf allen 
Gebieten, dem religidsen, politischen und sozlalen, dffentlich und machtvoll 
entgegentrat. Die Lehre war bereits ebenso bekannt wie der Kultus, die Dis- 
ziplin und die Verfassung, und wie sich seit der Zeit des Gallienus tiberall christ- 
liche Basiliken erhoben neben den alten Tempeln, so waren in allen Staats- 
timtern Christen. In Ansehung der staatlichen und gesellschaftlichen Stellung 


der Christenheit gehért die Zeit von e, 250 tiberhaupt mehr zum 4. Jahrhundert 
als zu der vorherliegenden Periode. 
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Aber dai man den groben und eigentlichen Gétzendienst bis 
zuletzt bekimpfte, bedeutete etwas, bedeutete viel. Das Christen- 
tum hat hier nicht paktiert. *) 


SchluBbetrachtung. 


Die volle Ausgestaltung des Christentums 
als synkretistische Religion. 


Mit welch einem Reichtum und in welcher Fille von Be- 
ziehungen stellt sich doch die christliche Religion schon in ihren 
friihesten Anfiingen auf heidenchristlichem Boden dar! Und jeder 
Punkt scheint die Hauptsache, ja das Ganze zu sein. Sie ist die 
Predigt von dem #ed¢ xatjo aartoxodtwe, von seinem Sohne 
Jesus Christus, dem Herrn, und von der Auferstehung. Sie ist 
das Evangelium vom Heiland und von der Heilung. Sie ist das 
Evangelium der Liebe und Hiilfleistung. Sie ist die Religion des 
Geistes und der Kraft, des sittlichen Ernsts und der Heiligkeit. 
Sie ist die Religion der Autoritét und des unbedingten Glaubens, 
und wiederum ist sie die Religion der Vernunft und der hellen 
Erkenntnisse; aber sie ist auch Mysterienreligion. Sie ist die 
Botschaft von der Entstehung eines ganz neuen Volkes, welches. 
aber. in der Verborgenheit vom Anfang der Dinge an bestanden 
hat. Sie ist die Religion eines heiligen Buches. Was nur immer 
als Religion gedacht werden kann, das hat sie, ja das ist sie. 

Schon hierin zeigt sie sich als Synkretismus, aber sie offen- 
bart einen Synkretismus besonderer Art: es ist der Synkretismus 
der Universalreligion. Aller Krifte und aller Beziehungen hat 
sie sich bemichtigt und sie in ihren Dienst genommen; wie arm, 
wie diirftig, wie beschrinkt nehmen sich die anderen Religionen 
im Reiche daneben aus! Und doch hat sie von vielen gelernt 


1) Auch die christlichen Sekten wohl nur selten; in einigen Fallen hat 
der sublimierte Intellektualismus der Gnostiker und ihr pneumatisches Selbst- 
gefiihl mit allem fiuSeren Handeln auch die Bertihrung mit den Gétzen fiir 
etwas Indifferentes, das dffentliche Bekenntnis fiir etwas Unniitzes, ja_ fiir 
Selbstmord erklirt (s. die Polemik bei Iren. IV, 33,9; Clemens, Strom. IV, 4, 16; 
Tertull., Scorpiace adv. Gnost.). Aber die Ketzerbestreiter haben die Gnostiker 
auch in solchen Fallen der prinzipiellen Verleugnung des Christenstandes ge- 
ziehen, wo eine solche gar nicht vorlag (s. das tiber Herakleon oben 8. 156 Be- 
merkte), und sie haben auch ihre freiere Stellung zum Gitzenopferfleisch-Essen 
als Abfall bezeichnet. 


Harnack, Mission. 
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und entlehnt, ohne es zu wissen, und sie ware in dieser ihrer 
Fiille und Starke nicht denkbar, wenn sie nicht Saft und Kraft 
auch aus ihnen gezogen hatte. Jene Religionen haben den Boden 
fiir sie gediingt; auf dies Erdreich ist das neue Samenkorn ge- 
fallen, hat seine Wurzeln in dasselbe gesenkt und ist zum mich- 
tigen Baume geworden. Was umschlieSt diese Religion nicht 
alles, und doch lat sie sich noch immer auf einen ganz einfachen 
Ausdruck bringen, und ein Name umfaft noch alles, der Name 
Jesu Christi! 

Der Synkretismus dieser Religion zeigt sich auch in der 
Fahigkeit, die verschiedensten Vélker in sich hineinzuziehen, 
Parther und Meder und Elamiter, Griechen und Barbaren. Sie 
spottet der Vélkerschranken. Indem sie alle Elemente an sich 
gezogen hat, hat sie nur eines abgestreift, das jiidisch-nationale. 
Die Abstreifung dieses Elements bedeutete den Universalismus; 
denn die jiidische Religion, ihres Nationalismus entkleidet, war 
bereits universal, nur dieser hatte sie zwei Jahrhunderte hindurch 
noch in engen Grenzen gebannt gehalten. Und wie universal 
zeigt sie sich in Bezug auf die Anlagen und die Bildung der 
Menschen! Zeitgenosse des Hermas ist Valentin, beide sind 
Christen; Zeitgenosse des Clemens Alexandrinus ist Tertullian, 
beide sind kirchliche Lehrer; Zeitgenosse des h. Antonius ist 
Eusebius, beide dienen derselben Gemeinschaft. 

Aber das, was man Synkretismus im eigentlichen Sinn des 
Wortes nennt, ist mit dem allen noch nicht gedeckt. Das Chri- 
stentum ist seit der Mitte des 3. Jahrhunderts als synkretistische 
Religion im vollsten Sinne zu betrachten; als solche steht es den 
beiden anderen synkretistischen Schépfungen des Zeitalters, der 
mit dem Sonnendienst verbundenen neuplatonischen Religion und 
dem Manichiismus gegeniiber.t) Man kann es jetzt ebenso gut 


1) Vgl. mein Lehrbuch der Dogmengesch. Bd. I® S. 766 ff. 785 ff.: ,Drei 
groBe Religionssysteme haben seit dem Ausgang des 3. Jahrhunderts in West- 
asien und Stideuropa einander gegeniiber gestanden: der Neuplatonismus, 
der Katholizismus und der Manichiiismus. Alle drei diirfen als die 
Endergebnisse einer mehr als tausendjiihrigen Geschichte der religiésen Ent- 
wicklung der Kulturvélker von Persien bis Italien bezeichnet werden. In 
allen dreien ist der alte nationale und partikulare Charakter der Religionen 
abgestreift; es sind Weltreligionen mit universalster Tendenz und mit 
Anforderungen, die in ihrer Konsequenz das gesamte menschliche Leben, das 
6ffentliche und private, umgestalten. An die Stelle des nationalen Kultus 
ist hier ein System getreten, welches Gotteslehre, Weltanschauung und Ge- 
schichtsbetrachtung sein will und zugleich eine bestimmte Ethik und ein 
gottesdienstliches Ritual umfaSt. Formal sind sich also die drei Religionen 
gleich, und auch darin sind sie sich ihnlich, da& jede von ihnen sich die 
Elemente verschiedener alterer Religionen angeeignet hat. Ferner zeigen 
sie sich darin gleichartig, daG die Ideen der Offenbarung, der Erldsung, 
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eine hellenische Religion nennen wie eine orientalische, eine 
einheimische wie eine auslindische. Synkretistisch war es von 
Anfang an auf heidenchristlichem Boden — nicht als pures 
Evangelium ist es erschienen, sondern mit allem ausgestattet, 
was die jiidische Religion in ihrer langen Geschichte an sich 
gezogen hatte, und sofort auf alles das, was dort etwa noch 
fehlte, eingehend. Aber nun erst, um die Mitte des 3. Jahr- 
hunderts, war die neue Religion fertig als die synkretistische 
Religion par excellence, und dabei doch exklusiv! Ihr Kirchen- 
tum hatte alle Elemente in sich, die das Zeitalter bot, einen 
michtigen Priesterstand, einen Hohenpriester sowie dienende 
Geistliche, und dieser Priesterstand fiihrte sich auf Christus und 
die Apostel selbst zuriick; die Bischéfe riihmten sich ihrer Suc-- 
cession und ihrer von den Aposteln stammenden Weihe. Was 
der Begriff ,,Priestertum“ irgend umfaBte, das besaB sie. In 
ihrem Gottesdienst samt den Sakramenten stellte sich wirksames 
gottliches Handeln dar. Die zukiinftige Welt und die Krafte des 
ewigen Lebens ragten in den Kultus und durch ihn in diese Welt 
hinein und konnten ergriffen und geistleiblich angeeignet werden. 
Was die Begriffe ,,geoffenbarte Erkenntnis“, ,,Mysterien“, ,, Kultus“ 
irgend umfabten, das eréffnete sie ihren Glaubigen. In ihrer 
Lehre hatte sie alles in sich aufgenommen, was der Synkretismus 
des Zeitalters, wie wir ihn 8. 18ff. kurz skizziert haben, bot; sie 
mute diesem System eine andere Orientierung geben und es an 
wichtigen Punkten korrigieren, aber im iibrigen hat sie es sich 
angeeignet. In dem Lehrsystem des Origenes, welches in der 
zweiten Halfte des 3. Jahrhunderts die denkenden Christen des 


der asketischen Tugend und der Unsterblichkeit in allen dreien in 
den Vordergrund treten. Aber der Neuplatonismus ist die vergeistigte Natur- 
religion, der durch orientalische Einfliisse und durch philosophische Spekula- 
tion verklirte und zum Pantheismus entwickelte griechische Polytheismus; 
der Katholizismus ist die monotheistische Weltreligion auf dem Grunde des 
Alten Testaments und des Evangeliums, aber auferbaut mit den Mitteln der 
hellenischen Spekulation und Ethik; der Manichiiismus ist die dualistische 
Weltreligion auf dem Boden des Chaldiismus, aber versetzt mit christlichen, 
parsistischen und vielleicht buddhistischen Gedanken. Dem Manichiismus 
fehlt das hellenische Element, dem Katholizismus das chaldiiisch - persische 
fast ganz. Entwickelt haben sich diese drei Weltreligionen im Laufe von 
zwei Jahrhunderten (c. 50—250). Der Katholizismus geht voran, und der 
Manichiiismus ist die jiingste Schépfung. Uberlegen aber sind beide dem 
Neuplatonismus schon deshalb, weil dieser keinen Stifter besessen hat; er 
hat deshalb keine elementare Kraft entfaltet und den Charakter einer ktinst- 
lichen Schépfung nicht verloren. Versuche, einen Stifter fiir ihn zu erfinden, 
die gemacht worden sind, sind natiirlich gescheitert. Der Katholizismus aber 
ist wiederum — von dem Inhalte der Religion noch abgesehen — dem Mani- 
chiiismus tiberlegen, weil in ihm der Stifter nicht nur als Offenbarungstriiger, 
sondern auch als die persénliche Erlésung und als Sohn Gottes verehrt wird.“ 
15* 
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Orients beherrschte, ist die Vereinigung von Evangelium und 
Synkretismus perfekt. Was der Begriff ,,Hellenische Religions- 
philosophie“ in sich trug, das besa sie in gelauterter Gestalt. 
Michtig und stark, ihrer Higenart sicher und vor dem Zer- 
flieBen in andere Religionen geschiitzt, glaubte sie nun liberaler 
und nachsichtiger sein zu kénnen, wenn man sich ihr nur unter- 
warf. Ihre Missionsmethoden fnderten sich langsam aber be- 
deutend im Laufe des dritten Jahrhunderts. Derselbe Gregorius 
Thaumaturgus, der sich in seiner religionsphilosophischen Zu- 
sammenfassung des Christentums als ein Schiiler des Origenes 
beweist, der als Hellenist den Meister noch iibertrifft, ist als. 
Bischof den heidnischen Neigungen der von ihm Bekehrten in 
iiberraschender Weise entgegengekommen. Wir werden von ihm 
noch héren. Heilige und Nothelfer, also Halbgétter, dringen in 
die Kirche ein; Lokalkulte und lokale heilige Statten werden 
gegriindet; die Gebiete des Lebens werden an Schutzgeister aufs 
neue verteilt; die alten Gétter ziehen ein, nur mit neuen Masken; 
rauschende Jahresfeste werden gefeiert; Amulette und Sakramen- 
talien, Reliquien und heilige Knochen werden begehrenswerte 
Gegenstiinde. Die Religion, einst als streng geistige jede Mate- 
rialisierung verbietend und bekiimpfend, materialisiert sich in jeder 
Beziehung. Sie hat die Welt und Natur getétet, nun aber beginnt 
sie sie wiederzuerwecken, freilich nicht die ganze, sondern Par- 
tikeln und Ausschnitte, und zwar die abgestorbenen und hiflichen. 
Die Wunder in den Kirchen werden zahlreicher, auferlicher und 
plumper. Was apokryphe Apostelgeschichten fabelnd erzahlt 
haben, wird in die Gegenwart hineingezogen und von der Gegen- 
wart behauptet. 

Diese Kirche, an deren Religion Porphyrius die unverschiimte 
Kritik an dem Weltganzen, die Lehre von der Menschwerdung 
und die Behauptung der Auferstehung des Fleisches zu tadeln 
fand?), hat in der zweiten Hiilfte des 3. Jahrhunderts missioniert, 
und sie ist zum Siege gekommen; aber hatte man sie vor Gericht. 


1) Schon die Ubereinstimmungen zwischen Celsus und Origenes sind 
frappant und lehrreich, obschon Celsus keine religiése Natur war; viel frap- 
panter noch sind die Ubereinstimmungen zwischen Porphyrius und den orien- 
talischen Kirchenlehrern seiner Zeit. Die scharfsinnige, an vielen Punkten 
berechtigte Kritik des Porphyrius an den Evangelien (namentlich dem vierten) 
und an dem ihm so unsympathischen Apostel Paulus kann dartiber nicht 
téuschen, da er, abgesehen von jenen oben genannten drei Punkten, mit 
den Christen wesentlich einer Meinung war und in derselben religidsen 
Stimmung lebte. Der Hauptpunkt der Differenz war, da® er mit der Gottheit. 
auch das Weltganze ehrfiirchtig umfaBte und die Gottheit nicht von ihm 
abtrennte, obgleich er ,den befleckten Rock des Fleisches“ ebenso haBte wie: 
die christlichen Lehrer. 
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gefordert und sie gefragt, mit welchem Rechte sie die N euerungen 
zugelassen habe, so hitte sie antworten kénnen: Ich bin un- 
schuldig; denn ich habe nur Keime zur Entfaltung gebracht, die 
man in mich eingesenkt hat von Beginn meines Daseins an! 
Den iibrigen Religionen hat erst diese Religion den Boden ent- 
zogen, und ihre Religionsphilosophie hat als Kulturmacht die 
antike Philosophie ersetzt.!) Aber das, was der christlichen Reli- 
gion damals den Sieg gegeben hat, verbiirgt nicht die Dauer 
dieses Siegs in der Geschichte. Diese Dauer ruht vielmehr auf 
den einfachen Elementen, auf der Predigt von dem lebendigen 
Gott als dem Vater und auf dem Bilde Jesu Christi. Sie, ruht 
eben deshalb auf der Fahigkeit, jenen gesamten Synkretismus 
auch wieder abzustreifen und sich mit anderen Koeffizienten zu 
verbinden. Damit hat die Reformation den Anfang gemacht. 


*) Vgl. die von Heinrici, Das Urchristentum (1902) 8.3 aufgeworfene 
Frage. ' 4 
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Erstes Kapitel. 


Die christlichen Missionare (Apostel, Evangelisten, 
Propheten, bez. Lehrer; nicht berufsma8ige Missionare). 


i 
Bevor wir in die eigentliche Untersuchung eintreten, sei eine 
kurze Ubersicht iiber den Gebrauch des Wortes »Apostel“ im 
weiteren und engeren Sinne in den Altesten christlichen Schriften 
vorausgestellt. +) 


(1) Bei Matthius, Markus und Johannes ist ,Apostel“ kein 
besonderer und auszeichnender Name fiir den engeren Jiingerkreis 
Jesu. Die Mitglieder desselben heifen vielmehr fast stets die 
»Zwolf**), bez. die zwélf Jiinger.*) Ihre Auswahl. erfolgte, wie 
aus Matth. 19,28 geschlossen werden kann, vielleicht im Blick 
auf die zwolf Stimme Israels.4) Die Tatsache der Auswahl selbst ist 
m. E. historisch, ebenso die Uberlieferung, daB Jesus sie bereits bei 
seinen Lebzeiten einmal zur Verkiindigung des Eyangeliums aus- 
gesandt und mit unter diesem Gesichtspunkt erwihlt hat. Dennoch 


*) Nur um Apostel Christi handelt es sich; indessen inag doch bemerkt. 
werden, da Paulus II Kor. 8,23 von ééorodor éxxdnovwy gesprochen und daB 
er den Epaphroditus, der ihm eine Spende der philippischen Gemeinde _ge- 
bracht, ,Apostel“ der Philipper (Phil. 2, 25) genannt hat. Hebr. 3,1 wird 
Jesus ,Apostel“ und Hohepriester unseres Bekenntnisses genannt. In Joh. 13,16 
ist ,Apostel* nur als Beispiel gebraucht: ovx %sruy doddo 
“avtov, ovd& endstodos ueilov tod akupavtos avtor. 

*) Matth. 10, 5; 20,17; 26, 14.47; Mark. (8, 14); 4, 10; 6; 7; 9,353 10, 32 
11, 11; 14, 10. 17. 20. 43; Joh. 6, 67. 70. 71; 20, 24. 

*) Matth. 10,1; 11,1; 26,20. — Hierher sind auch 


; : : die Fille zu rechnen, 
in denen sie ,die Elf* (Mark. 16, 14), bez. ,die elf Jtinger“ genannt werden 
(Matth. 28, 16). 


s usilwy rod xveiov 


*) Ausdriicklich sagt dies Barnabas; ep. 8: ov. 


ow dexadvo sic waotvovoy 
tov gpuhwy ore 08 ab prdal rod *Iooara. 
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sah man in der Urgemeinde ihre besondere Wiirde nicht darin, 
dafi sie Apostel, sondern dafi sie die zwélf (von Jesus erwihlten) 
Jiinger waren. Bei Johannes heifen sie niemals die Apostel +), 
bei Matthaius scheinbar einmal ,,die zwélf Apostel“ (10, 2)?); doch 
ist das Korrektur; Syrus Sinait. schreibt ,,Jiinger“. Markus schreibt: 
einmal (6, 30) ,,die Apostel“, aber im Zusammenhang der Er- 
zahlung von ihrer zeitweisen Missionstiitigkeit z.Z. Jesu. Alle 
drei Evangelisten kennen also das Wort ,,Apostel“ als Bezeichnung 
der Zwélfe nicht; es gibt nur einen Fall, in welchem ad hoc 
das Wort auf sie angewendet wird.*) 


(2) Anders steht es bei Paulus; er braucht den Terminus 
,die Zwélfe“ niemals — denn I Kor. 15,5 gibt er eine Formel 
der Urgemeinde wieder*) —, sondern er braucht ausschlieflich 
den Begriff ,Apostel“; aber sein Sprachgebrauch ist hier nicht 
eindeutig: 

(a) er nennt sich selbst Apostel Jesu Christi und legt darauf, 
dafi er es ist, das héchste Gewicht.*) Geworden ist er es so, wie 
man es allein werden kann, namlich durch Gott (bez. Christus); 


1) Eine merkwiirdige Tatsache! In den Johannesbriefen kommt ,Apostel“ 
iiberhaupt nicht vor. Indessen sind diese Briefe von einem Manne geschrieben, 
der — wer es auch immer sei — apostolische Rechte tiber eine Mehrzahl 
von Gemeinden in Anspruch nahm und ausiibte. Das ist namentlich nach 
dem 3. Briefe deutlich (s. meine Abhandlung in dem 15. Bd. der ,Texte u. 
Unters.“, Heft 3). Niheres dariiber wird unten folgen. 

2) Also nicht einfach ,die Apostel‘. Der Ausdruck ,die zwilf Apostel* 
findet sich sonst nur noch Apok. 21,14. Auch hier ist ,Zwélf* nicht mii®ig; 
denn die Apokalypse befolgt einen weiteren Sprachgebrauch in Bezug auf 
Apostel (s. u.). 

8) Es wird dem urspriinglichen Sachverhalt entsprechen, wenn es Mark.3, 14 
heiBt: éroincey dudexa iva wow ws? avtod zai ve amoctéhan avtovs *xyQvo- 
sew nal tyew eovoiay éxpdssew ta damorwe. Die Aussendung (innerhalb 
Israels) wird von Anfang an ein Zweck der Auswahl gewesen sein; s. auch 
das Wort von den ,Menschenfischern‘ Mark. 1,17. — Zu achten ist iibrigens 
in diesem Zusammenhang auch auf die Stellen in den Evangelien, in denen 
énootéisew gebraucht wird, d.h. wo Jesus es von seiner Sendung braucht 
und von den Jiingern, die er sendet, s. besonders Joh. 20, 21: xadus dnéorad- 
xév ws 6 MaInO, xayO TEUNW Uucs. 

+) Man kénnte aus dem Fehlen der ,Zwolf* bei Paulus schlieBen, dab 
der Begriff tiberhaupt erst jung sei (trotz der Evangelien); aber eben I Kor. 15,5 
beweist das Gegenteil. 

5) §. den Eingang aller Paulusbriefe aufer I und II Thess., Philipp., 
Philem. Dazu Rém.1,5; 11,13; I Kor. 4,9; 9,1 ff.; 15,9; IL Kor. 12, 12; 
Galat. 1, 17; (2, 8). In Bezug auf I Kor. 4,9 (doz, 6 Hed Huds rove cmoot0- 
hove eaydtous angdetéev ws envoavetiovs) kann man schwanken, ob eoYaTOVS 
attributivisch zu @2oorodovs zu ziehen ist oder priidikativisch; ich ziehe jenes 
vor (s. I Kor. 15, 8f.), und es ist mir daher wahrscheinlich, daB die 1. Person 
Plur. hier schriftstellerischer Plural ist. 
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er hat ihn berufen und ihm den Apostolat gegeben‘); erwiesen 
ist dieser Apostolat durch das Werk, welches er geleistet hat und 
wie er es geleistet hat.?) 

(b) Apostel sind auch seine Mitmissionare wie Barnabas und 
Silvanus, nicht aber seine ihn unterstiitzenden Schiller wie Timotheus 
und Sosthenes.*) 

(c) Apostel sind auch andere z. B. wahrscheinlich Andronikus 
und Junias*); ja der Begriff laBt eine feste Abgeschlossenheit 
tiberhaupt nicht zu; denn wie Gott Propheten und Lehrer ,in die 
Kirche stellt“, so stellt er auch Apostel als den ersten Stand: in 
dieselbe*); diese charismatischen Berufsstiinde sind numerisch 
unbeschrinkt, denn sie folgen dem Bediirfnis, wie Gott es erkennt. 
Zum Apostolat gehéren, auBer der Berufung durch Christus bez. 
Gott (s. 0.), beglaubigende Wundertaten*) und ein Werk’) (sowie 
besondere Rechte).*) Wer dies aufweisen kann, ist Apostel. Auch 


*) Gal. 1, 1ff; Rom. 1,5 (€dcgousy yéow zai anoctodjy); ob ééZousy 
wirklicher Plural ist und welche Apostel in diesem Fall miteingeschlossen 
sind, ist schwer zu sagen. 

2) TE Kors 9, ts 23 15, O42 1) Kor. 12.02 Galt. 2, 

’) Barnabas als Apostel folgt aus I Kor. 9, 4 ff. und Gal. 2,9, Silvanus 
sehr wahrscheinlich aus I Thess. 2,7. In den Thessalonicherbriefen (Adresse) 
und im Philipperbrief (Adresse) nennt sich Paulus selbst nicht Apostel, weil 
er sich mit Timotheus enge zusammen nennt, der niemals »Apostel* heiBt 
(I Thess. 2,7 braucht nicht auf ihn bezogen zu werden). Wenn diesem 
II Tim. 4,5 das Werk eines »Evangelisten* zugeschrieben wird, so ist das 
also ganz korrekt. Auch Apollo heiBt niemals Apostel. — Zu EvayyEhorns 
ist zu bemerken, dafs es auSer im II. Timotheusbrief im Neuen Testament 
noch zweimal vorkommt, nimlich in der Wirquelle der Apostelgeschichte 
(Act. 21, 8 hei®t der Siebenmann Philippus so) und Ephes. 4, 11 (hier sind 
Evangelisten neben Aposteln wohl deshalb genannt, weil der Brief an solche 
Gemeinden gerichtet ist, die nicht von Paulus, sondern von nicht-aposto- 
lischen Missionaren gegriindet worden waren; so ist auch im Hebriierbrief 23 
das Wort ,Apostel‘ vermieden [dafiir steht of @xovcurres scil. toy xvotor], 
weil die Adressaten ihren Christenstand nicht von Aposteln erhalten hatten). 

*) Rém. 16,7 (énlonuot éy rors eNooTOAOIG, ot xel M00 Euod yéyovay é&y 
Xgior@); év ist wahrscheinlicher mit ,unter* als mit »bei* zu iibersetzen (mit 
Lightfoot gegen Zahn), weil im letzteren Fall der Zusatz ziemlich miibig 
wiire und auch der Umfang des Begriffs of éaderodor undurchsichtig. Ist ,év“ 
mit ,bei* zu tibersetzen, so ist unsre Stelle den Zeugnissen zuzuordnen, in 
denen of erdorodov die Urapostel sind; denn das ist in diesem Fall die ein- 
fachste Deutung des Wortes. Das o? bezieht sich jedenfalls auf Andronikus 
und Junias und nicht auf exoorodocc. 

5) I Kor. 12, 28 f.; Ephes. 4, 11. Auch Ephes. 2,20 und 8,5 kénnen nicht 
die sog. Urapostel ausschlieBlich verstanden werden, sonst wiirde sich Paulus 
hier ja selbst desavouieren. 

*) Il Kor. 12, 12. — *) I Kor. 9, 1. 2. 

8) Aus I Kor. 9, 1 1i8t sich nicht — wenigstens nicht mit héherer Wahr- 
scheinlichkeit — schlieBen, das man den Herrn gesehen haben miisse, um 
als Apostel auftreten zu kénnen. Die vier Aussagen sind steigernde (ovx eéul 
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die Polemik gegen Pseudapostel!) und ,,Uberapostel“*) beweist, 
da der Begriff ,Apostel dem Paulus kein numerisch abge- 
schlossener ist, sonst miiBte die Polemik anders gestaltet sein. 
Endlich zeigt die Stelle I Kor. 15, 7 vgl. mit v. 5 aufs klarste, dab 
Paulus von den Zwélfen einen weiteren Kreis von Aposteln unter- 
scheidet und zwar schon fiir die fritheste Zeit und Palistina. 

(d) Aber Apostel ist einer zuniichst und im strengen Sinn 
nur fiir die, bei denen er wirkt*), und auch die chronologische 
Reihenfolge der zum Apostolat Berufenen ist nicht gleichgiiltig.‘) 
Als die altesten Apostel haben die von Jesus bei Lebzeiten 
berufenen Zwolf zu gelten®); sie und ihre Qualitiiten und Funk- 
tionen sind vorbildlich und mafgebend fiir die spiiteren Apostel. 
Also treten die Zwélf und zwar als Apostel in den 
Vordergrund. Paulus hat sie als Apostel in den Vordergrund 
geschoben: um die Wiirde seines eigenen Amtes in das rechte 
Licht zu stellen, hat er jene unter den Gesichtspunkt des Ur- 
apostolats gestellt (und die persénliche Jiingerschaft derselben 
terminologisch zuriicktreten lassen); er hat sie also damit erhoben 
iiber. alle anderen Apostel, aber doch nicht hoher gehoben als 
auf die Stufe, die er selbst in Anspruch nahm. Dab die Zwilfe 
fortan in der Geschichte als die zwilf Apostel, ja als die Apostel 
gelten, das hat Paulus begriindet, und er hat es begriindet — 
paradox genug —, um seine eigene Bedeutung zu fixieren. Aber 
sicher hat er es noch nicht herausgearbeitet; er konnte und wollte 
ja den allgemeineren Begriff des Apostolats nicht aufheben. So 
finden wir die Beschrinkung des Begriffs ,,Apostel“ auf die Zwolf 
auch nur zweimal — und selbst da nicht ganz sicher — bei Paulus®), 
nimlich im ersten Kapitel des Galaterbriefs und I Kor. 9, 5. 
Gal. 1, 17 ist von of 296 éguod dadotodor die Rede, und darunter 
sind aller Wahrscheinlichkeit nach die Zwélfe ausschlieblich zu 


éheveoos; ovx eiul G@mo0atohos; ovyi ‘Inoovy tov ZVOLOY HUdY ~OQaKE; OV TO 
Eoyoy wou vusic eote év xvgiw), wie das Verhiiltnis der zweiten zur ersten 
beweist. Da® die dritte und vierte Aussage die zweite beglaubigen 
sollen, ist klar; da® sie aber eine schlechthin notwendige Beglaubigung 
enthalten, ist zweifelhaft. 

1) II Kor. 11, 13. — *) II Kor. 11, 5; 12, 11. 

3) Kor. 9,2 und Gal. 2 (Juden- und Heidenapostolat), s. auch Rom. 11,15: 
29vGv énéotohos. Petrus hat (Gal. 2,8) die énootod) vr. negurouys. Ideell 
genommen gibt es nur einen Apostolat, weil es nur eine Kirche gibt, aber 
die konkreten Aufgaben der Apostel sind verschieden. 

4) Rom. 16,7. - . ; 

5) Der Apostolat ist der vornehmste Stand (I Kor. 12, 28); also mul 
auch an den Zwiélf-Jiingern das das Vornelhmste sein, dass sie Apostel sind. 

®) Abgesehen von I Kor. 15,7 (vgl. mit v. 5), wo die Zwolf als der 
Urstock der Apostel erscheinen, und vielleicht von Rém..16,7 (s. 8. 232 An- 


merk. 4) und 1, 5. 
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verstehen; doch zeigt der folgende Satz (1, 19): é&eoov ty azo- 
otdhwy obx eidov ef ut) "Idxwfov tov adekpor tod xveiov, dah es 
Paulus nicht an einer starren Einschrainkung des Begriffs gelegen 
ist. I Kor. 9,5 liest man: uy ox &youey éovoiay ddeh—yy yuvaixa 
meoutyew, cs xal ot howtoi axdotodo zai of adehqoi tod xveiov xat 
Kyngdacs; Die Zusammenordnung der Aowa@y daootoddmy mit den 
Herrnbriidern macht es sehr wahrscheinlich, dab er hier bei den 
,Aposteln“ ausschlieBlich an die Zwélfe und nicht an alle vor- 
handenen Apostel gedacht hat. Ergebnis: Paulus halt den weiteren 
Apostelbegriff fest, aber die zwélf Jiinger sind ihm der Urstock 
des Apostolats. 

(3) Der Sprachgebrauch des Lukas ist sowohl durch den der 
altesten Zeit (synoptische Tradition) als durch den nachpaulinischen 
bestimmt. Jenem folgend nennt er die vertrauten Jiinger Jesu 
,die Zwolf*1) (bez. die Elf*)?), diesem nachgebend nennt er sie 
in der Apostelgeschichte fast iiberall einfach ,,die Apostel* — 
als gebe es tiberhaupt keine anderen*) — und erzihlt im Evan- 
gelium, Jesus selbst habe sie Apostel genannt.‘) Demgema8 nennt 
er sie auch im Evangelium ein paarmal ,,die Apostel“.*) Man ist 
demnach geneigt, den Satz aufzustellen, Lukas kenne keine anderen 
Apostel als die Zwélfe oder wolle keine anderen kennen; allein 
das wire vorschnell; denn c. 14, 4. 14 wird nicht nur Paulus, son- 
dern auch Barnabas als Apostel bezeichnet.*) Man sieht — der 
Sprachgebrauch ist doch noch nicht vollig fixiert. Auffallend bleibt 
es immerhin, daf Paulus nur bei einer Gelegenheit im ganzen 
Buch ,, Apostel* genannt ist. Unter die Beschreibung der Qualitiiten 


*) Luk. 8,1; 9, 1.12; 18, 31; 22, 3.47. Act. 6,2 (also nur einmal in der 
Apostelgeschichte werden sie so genannt; mir scheint, da8 Lukas hier einer 
ausgezeichneten Quelle folgt). 

*) Luk. 24, 9. 33 (ef. Act. 2,14: Hérpo¢ oy rote évdexe). 

*) Act. 1, 2; 2, 87. 42. 43; 4, 33. 35. 36. 87; 5, 2.12. 18. 29. 40; 6,6; 8, 1. 
14.18; 9,27; 11, 1; 15, 2.4. 6. 22. 98; 16,4. In den spiteren Kapiteln des 
Buchs kommt das Wort ,Apostel“ iiberhaupt nicht mehr vor. Eimmal 
(Act. 1, 26) findet sich auch der Ausdruck ,.of é&vdexa eadcrohor, 

4) “Luk, 6, 13. 


5) Luk. 9,10; 17, 5; 22, 14; 24.10, Das Petrusevangelium ist vorsich- 
tiger; es spricht von ucdyrei (vy. 30), bez. von of dwdexc uadntal (v. 59) nie- 
mals aber von «adotodo. Ebenso schreibt die Petrusapokalypse (v. 5): juste 
ob dwdexe wadnrel. 

*) Die Apostelwiirde des Barnabas steht also nach Paulus (s. 0.) und 
Lukas fest. — In Bezug auf die 70 Jiinger hat Lukas wohl von einem ézo- 
otéhdew gesprochen und sie in Riicksicht auf die zwilf Apostel ,70 andere‘, 
aber nicht rund Apostel genannt. Ireniius (II, 21, 1), Tertullian (adv. Mare. IV, 24), 
Origenes (zu Rém. 16,7) u. a. aber haben sie als Apostel bezeichnet, und 
Personen, deren Zugehérigkeit zu den Siebzig man vermutete, wurden auch 
spiter noch Apostel genannt. 
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des Apostolats, den Lukas Act. 1,21ff. im Auge hat — diese 
Beschreibung ist fiir die Folgezeit mehr und mehr mafgebend 
geworden — fallt Paulus nicht.!) Also kann er fiir Lukas nur 
ein Apostel im weiteren Sinn gewesen sein. 


(4) In der Johannes-Apokalypse wird von solchen gesprochen 
(2,2), die sich selbst Apostel nennen und es nicht sind”); vor- 
ausgesetzt also ist, dafi sie es sein kinnten; man sieht, dai der 
Verfasser den weiteren (urspriinglichen) Apostelbegriff befolgt. 
Die Stelle 18, 20 ist mindestens nicht dagegen*) und ebensowenig 
die Stelle 21, 14 (s. 0.), wenn auch die Zwélfe hier als Apostel 
allein genannt sind und die Aussage mit ihrem symbolischen 
Charakter gewifi viel dazu beigetragen hat, dem engeren Apostel- 
begriff zum Siege zu verhelfen. 

(5) Im I. und II. Petrusbrief (1, 1) ist Petrus als Apostel Jesu 
Christi bezeichnet. Jud. 17 und II Pet. 3,2 (ta 6ymata ta ao0- 
sionméva b20 tHv Gnootddwy tod xvoeiov ud “I. Xo., bez. ta 
mooeionMéva Ojuata 620 THY ayliwy noeogytay xal } tv anootdhwy 
bud@y évtodl) tob xvelov xal owtjoos) sind an der zweiten Stelle 
sicher, an der ersten sehr wahrscheinlich nur die zwolf Jiinger 
zu verstehen. 

(6) Da8 der I. Clemensbrief unter ,,Apostel“ nur die Urapostel 
und Paulus versteht, folgt ganz deutlich aus c. 42, 1 ff. (die Apostel 
waren schon vor der Auferstehung erwahlt) und 47,4 (an letzterer 
Stelle wird Apollo als dvijoq dedoxpacuévos mag’ axootolow von 
diesen bestimmt unterschieden); sonst siehe noch ec. 5,3 und 44, 1. 
Uber die Vorstellung des Clemens vom Apostolat siehe spiter. 
Der Barnabasbrief spricht c. 5,9 von der Erwiahlung der ido axo- 
otodo. durch den Herrn, scheint also noch andere Apostel zu 
kennen; ¢.8,3 spricht er nur von den Zwolfen, ,die uns die 
Siindenvergebung als frohe Botschaft verkiindigt*) und die Kom- 


1) Der zu wiihlende Apostel soll mit Jesus von der Johannestaufe an 
gewandelt haben bis zur Himmelfahrt und Zeuge der Auferstehung sein, 
s. auch Luk. 24, 48; Act.1,8. (Paulus forderte nur, daB der Apostel den 
Herrn ,gesehen* habe). Dieser Apostelbegriff wird allmithlich den urspriing- 
lichen giinzlich verdringen, Paulus aber dennoch die Apostelwiirde als eine 
Ausnahme behalten. 

2) Vgl. oben die Verurteilung falscher Apostel bei Paulus. - 

3) Evgouivov ovgavé xai of yvov nal of anoorodo xual ob noogyra. Zu- 
sammenstellung mit den alttestamentlichen Propheten auch Luk. 11, 49; 
II Petr. 3,2. Doch ist es sehr méglich, daf an unserer Stelle christliche 
Propheten gemeint sind, wie Ephes. 2, 20; ee a : ; 

4) 08 dartiorvtes maides ob EV YY ELLG LEV OL quiy aie anpecin daar tay 
zai tov eyvisuoy iis xagdias, ois Edwxer tod evayyenton Ty éovaiay — ovoty 
dexaddo sis uaetvgloy TOY prady, OTH dexadvo ria tod ‘Iogaja — ets TO 
XNOVTOEL. 
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petenz des Evangeliums, es zu predigen, erhalten haben", ohne 
sie ausdriicklich Apostel zu nennen.') Daf das Kerygma Petri, 
wo es von den Aposteln spricht, nur die Zwélfe im Sinne hat, 
ist, da es sich als wirkliche Petrusschrift ausgibt, selbstver- 
stiindlich.”) 

(7) Die Stelle Simil. TX, 17, 1 labt es zweifelhaft, ob Hermas 
unter den Aposteln die Zwélfe oder einen weiteren Kreis ver- 
standen hat. Allein die vier tibrigen Stellen, an denen in dem 
Buche Apostel vorkommen (Vis. III, 5,1; Sim. IX, 15,4; 16,5; 
25,2), machen es ganz deutlich, daf der Verfasser ausschlieBlich 
einen weiteren, wenn auch, wie es scheint, festen Kreis im Auge 
hat und den Zwilfen dabei keine besondere Beachtung schenkt 
(siehe dariiber und iiber die Zusammenordnung von Aposteln, 
Bischéfen, Lehrern und Diakonen, bez. Aposteln und Lehrern, 
spiter). Ebenso hat die Didache ausschlieflich einen weiteren 
Kreis von Aposteln im Sinn; sie will zwar selbst, wie die Auf- 
schrift lehrt, eine didazi) xveiov dia tHy 1f axootddwmy sein, aber 
eben diese Aufschrift deutet bereits durch die Hinzufiigung der 
Zahl an, daf das Buch noch andere Apostel kennt, und es handelt 
auch c.11,3—6 ausschlieblich von Aposteln im weiteren Sinn 
(Nitheres siehe spiiter). 

(8) In dem Dutzend von Stellen, an denen bei Ignatius das 
Wort Apostel vorkommt, findet sich keine einzige, die einen 
weiteren Gebrauch des Worts wahrscheinlich macht, dagegen 
mehrere, an denen nur die Beziehung auf die Urapostel méglich 
ist. Also ist zu urteilen, dab Ignatius unter Apostel lediglich die 
Zwilfe und Paulus (s. Rém. 4,3) verstanden hat.*) Unsicherer 
ist die Entscheidung bei Polykarp (ep. 6,3; 8,1); doch wird es 
bei ihm schwerlich anders stehen als bei Ignatius. Seine Ge- 
meinde hat ihm aber das Priidikat eines ,apostolischen und 
prophetischen Lehrers* beigelegt (Ep. Smyrn. 16, 2). 


Diese Ubersicht iiber den ‘ltesten Gebrauch des Wortes 

St coment : : 
»Apostel“ zeigt, daB eine doppelte Auffassung neben einander 
gestanden hat, daB aber die engere siegreich yordrang.*) 


*) Das ist aber nach ¢. 5,9 bloBer Zufall. 

_ 7) 8. Dobschiitz in den Texten u. Unters. XI, 1. Jesus spricht in 
diesem Kerygma: "Efe,eécuny vucs dWdexa wadyres zolvas «ious Euod xal 
dnoordhous MUBTOUS HyHOKUEVOS eival, TEUMWY én TOY xOGUoY EvayyEdiona tet 
TOUS KKTE TY olxovUuerYnY cYFoWNOUE xTA. 

*) Ignatius lehnt an mehreren Stellen die apostolische Wiirde von sich 
ab: das ist immerhin ein Beweis dafiir, da® die Méglichkeit bestand, ein 
Nicht-Urapostel kénne doch ein Apostel sein. 

*) Da®& andere Personen als die biblischen Apostel oder die in der Bibel 
»Apostel® genannten noch als ,Apostel* bezeichnet werden, wird im Laufe 
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Noch eine zweite Voruntersuchung ist nétig, bevor wir zu 
dem Thema dieses Kapitels itibergehen kénnen: Apostel, Pro- 
pheten und Lehrer werden wir als die christlichen Missionare bez. 
als die Prediger kennen lernen; es fragt sich, ob sich diese 
Trias aus dem Judentum erkliren last. 

Die Ableitung aus dem Judentum hat jedenfalls daran ihre 
Schranke, dafi die drei Stiinde dort keine Trias gebildet haben, 
withrend die feste Zusammenordnung fiir das Urchristentum 
charakteristisch ist. Im einzelnen ist iiber jeden dieser Stande 
folgendes zu bemerken. 

(1) Apostel.+) Jiidische Beamte unter diesem Namen 
kennen wir erst seit der Zerstiérung des Tempels und der Ein- 
richtung des palistinensischen Patriarchats; allein es ist ganz un- 
wahrscheinlich, daBi es yvorher keine ,Apostel gegeben hat; 
nach dem Auftreten der christlichen Apostel werden die Juden 
schwerlich sich Beamte mit dem Namen ,,Apostel“ geschaffen 
haben. Die Sache — autoritative Beamte, welche die Geld- 
zahlungen fiir den Tempel in der Diaspora einzogen und die Be- 
ziehungen der Gemeinden mit Jerusalem und unter einander auf- 
yecht erhielten — war jedenfalls da, und gewif auch der Name.*) 
Die Gegenmafregeln gegen die christliche Mission, die von Jeru- 
salem aus ganz systematisch schon zur Zeit des Paulus betrieben 
worden sind, sind nach Justin (Dial. 17. 108. 117) von den Hohen- 
priestern und Lehrern ausgegangen; sie haben Manner (dyvdgas 
yetootovyoartes éxhextovs) in alle Welt gesandt, die. den wahren 
Bericht iiber Jesus und seine Jiiger geben sollten, also »Apostel“ >), 
bez. sie haben die den Verkehr Jerusalems mit der Diaspora auf- 
recht erhaltenden ,,Apostel“ mit jener Aufgabe betraut.*) 


des 2. Jahrhunderts immer seltener. Clemens Romanus ist von Clemens Alex. 
so genannt worden (Strom. IV, 17, 105) ; auch Quadratus heiSt einmal Apostel. 


1) Der klassische (attische), sehr eingeschrinkte Gebrauch des Worts ist 
bekannt (Herod. I, 21 v. 38; Hesychius: anoatohos’ otoutnyos xara mhovy 
neunduevos). In der LXX kommt das Wort nur I Kon. 14, 6 vor (der Prophet 
Ahia wird so genannt; im Hebriischen steht msde’). Justin mu®B sich auf 
dnostéhiew berufen, um zu beweisen, dafs die Propheten im Alten Testament 
énootodot heiBen (Dial. 75). 

*) Hatte Paulus IH Kor. 8, 23 und Philipp. 2, 25 von ,Aposteln* ge- 
sprochen, wenn das Judentum keine Apostel gekannt hiitte? ; 

8) Die Stellen sind oben (S. 40f.) abgedruckt. Das yevgotovyoarres weist 
auf den ,Apostolat“, s. Act. 13, 3. : : 

+) Uber diesen Verkehr s. u. a. Act. 28, 21: ovte yodumara meget sou 
BeEaueta md THS "Tovdaiag — sagen die rémischen Juden in Bezug _aut 
Paulus — ovre magayevousvos tis THY cdehpav anjyyedev. Hierher gehoren 
auch die II Kor. 8, 1 erwahnten EMLOTOARL GVOTUTUA EL. 
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Daf wir die von Justin gekennzeichneten und auserwahlten 
Manner mit den ,Aposteln“ zu identifizieren haben, das bezeugt 
uns Eusebius (in Jes. 18,1f.). Die Stelle ist bereits oben (S. 41) 
abgedruckt worden, mag hier aber um ihrer Wichtigkeit willen 
noch einmal stehen: evoouery éy tois tov aalaimy ovyyodupao, 
Os ot tiv Teoovoadiu otxobytes tod ty “lovdaiwy &vovs teoeis xai 
mocopvteoo yoauuata diayaoasartes eis adyta duméuparto ta &yvyn 
tois anavtayov “lovdaiows dvapdddoytes tiy Xowotod didacxahiay ws 
aioeow xawiy xai Gddotoiay tod Veod, aaonjyyelsoy te Ov éemtotolA@y 


ju) tagadéacda aitiy .... of te Anxdotohot abtdy énotolas 
Biplivas xomulouevor') ... aaavtayod yijs dvétoeyor, tov aeol tod 


omtjeos hua@y évdwapddlovtes déyor. amootdhovse O& sioéu xal 
voy [also war es keine neue Institution] &o¢ éotiy “Iovdatous bv0- 
malew tobs éyxbulia yodumata maga ty aozxortmy ait@y éuxo- 
Comévovg. Bei den jiidischen ,Aposteln“ seiner Zeit hebt also 
Eusebius als Hauptfunktion diese heryor, daf sie encyklische 
briefliche Anweisungen von der Zentralstelle aus in die Diaspora 
zu tragen haben, Hs ist nicht verwunderlich, da8 in dem Rechts- 
buche (Theodosianus Codex XVI, 8, 14) eine andere Seite hervor- 
gehoben wird: ,,Superstitionis indignae est, ut archisynagogi sive 
presbyteri Judaeorum vel quos ipsi apostolos yocant, qui ad 
exigendum aurum atque argentum a patriarcha certo tempore 
diriguntur ete.“  Dieselbe Seite hebt, wie der Zusammenhang 
lehrt, Julian, ep. 25 (Hertlein p. 513) hervor, indem er yon der 
heyouérn nag’ buiv dxootody spricht. Hieronymus (ad Gal, 1, 1) sagt 
nur: ,Usque hodie a patriarchis Judaeorum apostolos mitti*. Sehr 
viel mehr erfahren wir von Epiphanius; er spricht haer. 30,4 von 
einem gewissen Joseph und schreibt: odtoc tay mao’ avtots a&in- 
patixd@y avdomy évagidutos iy. iat d& obtoe meta TOY matowdoyny 
ardotohot xahovuevor, moocedgevovar dé ta matoudoyn xai oby 
abt modddus nal év vuxti nai év suéoa ovvey@s Oiayovot, did TO 
ovepovievtew xal dvapéoew abta ta xata toy youoy, und e. 11 
erzihlt er, wann dieser Joseph , Apostel® geworden sei (die edxao- 
sia tijs adxootodjs erhalten habe), und fahrt dann fort: xa} Mev 
émotol@y obtos doorédhetau sic thy Kidixeoy yy. Os avehdoy 
éxetoe dnd Exdotns adlews ths Kihimias 1a éudéxata zal tac amaoyas 
maa toy éy TH) énagyiq ‘Tovdatey eloémoattey .... énel ody, ola 
dadotohos (obtws yde zag’ abtois, dc épyy, to akioua xadeirau), 
Eupoudéoratos xai xadagevwr didev ta ec xatdotacw evvouias, 


*) Bezieht sich auf Jes. 18, 1.2, wo die LXX lesen: oval ... 6 @no0- 
orelhwy ty Fahdoon ounon zal éenterokes Bipaives énévw rod vatos, wo aber 
Symmachus fiir ouyjee vielmehr ezoorcdovs bietet. Eusebius bezieht also 
diese Stelle auf die falschen jiidischen rApostel*, die Worte mogevoorrau yao 
“yyehow xovgou zd. auf die wahren Apostel, 
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ovtwms énitedsiy anooPpadklébusvos, nolhods tHY nax@y xaracta- 
Vévtmy aoxiovvayadyay xal isoéwy xai aoeopvtéowy xal alavit@y 
-.. xadaiody te xai ustaxwa@y tod aéicbuatos bind nodd@y éavexo- 
TElto tA, 

Faft man diese Funktionen der ,Apostel“ zusammen’), so 
ergibt sich, (1) sie waren geweihte Personen und nahmen einen 
sehr hohen Rang ein, (2) sie wurden abgesandt in die Diaspora, 
um den Tribut fiir die Zentralstelle einzuholen, (3) sie brachten 
encyklische Briefe dorthin, hielten den Zusammenhang mit dem 
Mittelpunkt aufrecht, berichteten tiber die Intentionen der Zentral- 
stelle bez. des Patriarchen, hatten Ordre in Bezug auf gefihrliche 
Bewegungen und sollten ihre Bekaimpfung veranlassen, (4) sie 
iibten in der Diaspora eine gewisse Aufsichts- und Disziplinar- 
gewalt aus, (5) sie bildeten, in die Heimat zuriickgekehrt, eine 
Art von Ratsversammlung fiir den Patriarchen, welche mit ihm 
iiber dem Gesetze wachte. 

Hiernach kann man schwerlich einen gewissen Zusammenhang 
der christlichen Apostel mit diesen jiidischen leugnen. Nicht 
nur feindlich hat Paulus und haben andere mit ihnen zu tun ge- 
habt2), vielmehr kommt der Institution selbst etwas Vorbildliches 
fiir den christlichen Apostolat zu, so grof auch wiederum die 
Verschiedenheiten sind. Sind sie nicht zu groB? Die jiidischen 
Apostel sind doch finanzielle Beamte! Nun, in dem Moment, in 
welchem die Urapostel Paulus als Apostel anerkennen, machen 
sie ihm auch eine finanzielle Auflage (Gal. 2,10) — er soll fiir 
die jerusalemische Gemeinde iiberall in der Diaspora sammeln! 
Welche Bedeutung Paulus dieser Seite seiner Tiatigkeit von da 
an beigelegt hat, ist bekannt; bildete sie doch einen Hauptgegen- 
stand seiner unaufhdérlichen Sorge, trotzdem sie ihn in die gréBten 
Widerwirtigkeiten und zuletzt in den Tod gefiihrt hat. Es ist 
an sich nicht leicht verstindlich, wie ihm die Urapostel gerade 
diese Auflage machen konnten und er sie ruhig hinzunehmen ver- 
mochte. Es wird aber verstindlich, sobald man annimmt, die 
jerusalemische Gemeinde samt den Uraposteln habe sich als die 
christliche Zentralstelle betrachtet und zugleich als die Vertretung 


1) Inschriftlich sind die Apostel bisher einmal nachgewiesen, niimlich 
au Venosa auf der Grabschrift eines 14jiihrigen Midchens: ,quei dixerunt 
trenus duo apostuli et duo rebbites (Hirschfeld, Bullett. dell Instit. di 
corrisp. archeol. 1867 p. 152). 

2) Aber ist nicht Paulus selbst, bevor er Christ wurde, ein jiidischer 
»Apostel* gewesen? Er trug Briefe gegen die Christen in die Diaspora und 
hatte sich eine gewisse Disziplinargewalt vom Hohenpriester und Synedrium 
iibertragen lassen; s. Act. 89: 924: 26, 10f Diese Angaben sind genau 
za erwigen. 
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des wahren Israel; eben deshalb habe sie den Aposteln, die sie 
anerkannte, eine ‘hnliche Verpflichtung auferlegt, welche den 
jiidischen ,, Aposteln“ zukam, niimlich den ,,Tribut“ in der Diaspora 
einzusammeln. Paulus wird das selbst wohl etwas anders auf- 
gefabt haben, aber dafi die Urapostel es so auffaften, ist recht 
wahrscheinlich. Dann aber ist der Zusammenhang zwischen 
jiidischem und christlichem Apostolat, der auch sonst bei aller 
Verschiedenheit schwerlich zu leugnen ist, unverkennbar.*) 


(2) Propheten. Die vulgiire Meinung ist, Propheten seien 
im Zeitalter Jesu und der Apostel im Judentum lingst ausgestorben 
gewesen; allein das neue Testament selbst protestiert gegen diese 
irige Ansicht. Vor allem ist hier auf Johannes den Taufer hinzu- 
weisen, der gewif ein Prophet war und auch so bezeichnet wird, 
ferner auf die Prophetin Hanna (Luk. 2, 36), auf den jiidischen 
Propheten Barjesus in Cypern bei dem Proconsul (Act. 13, 7) und 
auf die Warnungen vor Pseudopropheten.?) Weiter aber: von 
den Essenern wird berichtet, da sie die Gabe der Prophetie 
besessen haben*); von Theudas heifit es: ,,ooqijtys eeyev eivac“ 4), 
ebenso vom ,Agypter“*); Josephus, der Geschichtschreiber, spielte 
sich formlich und mit Gliick als Prophet Vespasian gegeniiber 
auf®); Philo nannte sich einen Propheten; von jiidischen Traum- 
deutern und Zauberpropheten in der Diaspora héren wir.?) Aber 
was mehr als dies alles sagen will — die Fille der jiidischen 
Apokalypsen, Orakelspriiche und dergleichen aus jener Zeit zeigt, 
dafi die Prophetie, weit entfernt ausgestorben zu sein, in lippigster 
Bliite stand und das Propheten zahlreich waren und Anhiinger 
und Leser fanden. Fiir sehr weite Kreise im Judentum mu es 
gar nichts Auffallendes gehabt haben, da8 ein Prophet auftrat: 
Johannes der Tiiufer und Jesus wurden ohne weiteres als Propheten 


*) Ob auch die Johannesjiinger (der engere Kreis des Tiiufers, der nach 
dem Bericht der Evangelien durch Fasten und besondre Gebete zusammen- 
gehalten war) ,Apostel* besaBen, wissen wir nicht; sicher ist nur, daB sie 
auch in der Diaspora (in Alexandrien Act. 18, 24ff und Ephesus Act. 19, 1 ff.) 
Anhiinger hatten. Apollo scheint urspriinglich ein berufsmiiBiger Missionar 
der johanneisch-tiuferischen Bewegung gewesen zu sein; doch ist die Apostel- 
geschichte in Bezug auf diese ganz besonders tibermalt und unklar. 

2 ean tt - 24, 11. 25 (Mark. 13, 22); I Joh. 4, 1; II Pet. 2, 1. 

) 8. Josephus, Bellum I, 3,5; II, 7,3; II, 8; 12; iq. ; 
ae ae a : 8,12; Antiq. XIII, 11, 2; 

*) Joseph., Antiq. XX, 5, 1. 

5) Act. 21, 38; Joseph., 1. c. XX, 8, 6; Bellum II, 13, 5. 

*) Bellum III, 8, 9, ef. Sueton, Vesp. 5 und Cassius Dio TX a 

7) Vgl. Hadrian, ep. ad Servian. (Vopise., Saturn. 8). — Nicht berufen 
darf man sich natiirlich auf das Evang. Pseudo-Matthaei e. 13 (,et prophetae 
qui fuerant in Jerusalem dicebant hance stellam indicare nativitatem Christi“) ; 
denn die Worte sind nur eine spiite Paraphrase des echten Matthiius. ; 
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begriiBt. Auch an die bevorstehende Wiederkehr alter Propheten 
glaubte man.') Der christliche Prophetismus, wie er von Anfang 
an erweckt wurde, war somit, formal betrachtet, nichts Neues, 
sondern eine Erscheinung, die sich ahnlichen und gleichzeitigen 
Erscheinungen im Judentum einfach zuordnet. Auch die hohe 
Schitzung der Propheten dort und hier ist etwas Selbstverstiind- 
liches; sie sind ja Gottes Stimme; sind sie also als echte Propheten 
anerkannt, so ist die Autoritit ihrer Predigt und ihrer Anweisungen 
eine unbedingte. Solchen traute man auch nicht nur Wunder zu, 
sondern hielt| sie fiir selbstverstiindlich. Sogar daf ein Prophet 
durch Gottes Kraft von den Toten auferstehen kénne, erschien 
glaublich: so haben Herodes und ein Teil des Volkes gemeint, 
Jesus sei der wiedererstandene Johannes der Taufer (vgl. auch 
Apoe. Joh. 11, 11).?) 

(3) Lehrer. Welche Bedeutung die Schriftgelehrten und 
Lehrer im jiidischen Volke, zumal in Palistina, besaBen, dariiber 
braucht man kein Wort zu verlieren; aber wichtig ist es, um das 
Ansehen geschichtlich zu erklaren, welches die christlichen d.d4- 
oxado. forderten und genossen,. auf das Ansehen der jiidischen 
Lehrer zu verweisen. ,Von seiten ihrer Schiiler forderten die 
Rabbinen die unbedingteste Ehrerbietung, welche selbst die Ehr- 
furcht gegen Vater und Mutter iibertreffen sollte.“ Die Ehre 
deines Freundes grenze an die Achtung vor deinem Lehrer, und 
die Achtung fiir deen Lehrer an die Ehrfurcht vor Gott.“ ,,Die 
Ehrerbietung gegen den Lehrer geht der Ehrerbietung gegen den 
Vater vor; denn Sohn und Vater sind dem Lehrer Ehrerbietung 
schuldig.“ ,Wenn jemandes Vater und Lehrer etwas verloren 


1) Richtig ist nur, dai die Sadducier von Propheten nichts wissen 
wollten und da bei einem Teile der strengen Gesetzesbeobachter neben dem 
Gesetz nichts mehr aufkommen konnte. Dafi auch die Priester und ihre 
Partei Propheten nicht gelten leBen, ist selbstverstiindlich. Eine halboffi- 
zielle Lehre mu es (nach dem Abschlu®B des Kanon) gewesen sein, da®B die 
Propheten abgeschlossen seien (,completo numero‘). Das Buch Daniel ist 
nicht mehr zu den Propheten gestellt worden, und die spiteren Apokalypsen 
konnten iiberhaupt nicht mehr rezipiert werden. Die ,Diadoche der Pro- 
pheten‘ sei abgerissen, behauptet Josephus, gewif eine verbreitete Meinung 
wiedergebend (ec. Apion. I, 8, s. auch Euseb., h. e. IL, 10, 4: dno dé Aoracegcon 
uéyou ToD xOP aucs yoovov yéyoanta Mev EXGOTEL, Motes vw ouy duolas 
Hélwtal tois 190 avtay, OLG TO UH YEvYEGHuL THY TAY MQOPYTHOY AxQLBI 
dvadoyyyv). Julian c. Christ. 198 C: re mag’ “Epoaiow [ngopytixoy nvevuc) 
éméhumev. 

2) Sehr merkwiirdig ist das Wort Jesu, da alle Propheten und das 
Gesetz bis Johannes geweissagt haben (Matth. 11,13); er scheint also — wohl 
um des nahen Endes willen — an das Aufhéren der Prophetie gedacht zu 
haben. Allein der Spruch 148t auch eine Deutung zu, nach welcher das 
Aufhéren der Prophetie nicht ins Auge gefaft ist. 
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haben, so geht der Verlust des Lehrers vor; denn sein Vater hat 
ihn nur in diese Welt gebracht; sein Lehrer, der ihn Weisheit 
lehrt, bringt ihn aber zum Leben in der zukiinftigen Welt. Tragen 
jemandes Vater und Lehrer Lasten, so mu er zuerst dem Lehrer 
und hernach dem Vater abhelfen. Sind Vater und Lehrer in der 
Gefangenschaft, so muf er zuerst den Lehrer loskaufen.“ Uber- 
haupt machten die Rabbinen iiberall auf den ersten Rang An- 
spruch. ,,Sie lieben die ersten Plitze bei den Gastmahlern und 
die ersten Sitze in den Synagogen und haben es gerne, daB sie 
gegribt werden auf den Markten und von den Menschen Rabbi 
genannt werden“ (Matth. 23, 6f. cum parall.). Auch ihre Kleidung 
war die der Vornehmen.“ ') 

Ks sind also die drei Elemente der christlichen Trias ,,Apostel, 
Propheten, Lehrer“ im gleichzeitigen Judentum vorhanden gewesen, 
und die Schatzung jedes einzelnen Standes war eine sehr hohe, 
aber zusammengeordnet sind sie nicht worden (wiren sie es, so 
hatten die Propheten weit voran stehen miissen). Die Zusammen- 
ordnung und die besondere Ausbildung des Apostolats ist ein 
Werk der christlichen Gemeinde. 


3. 


Indem wir die Untersuchung iiber die Missionare und Lehrer 
in Angriff nehmen, setzen wir bei der Didache (Apostellehre) ein.?) 

In dem 4. Kapitel der Didache, in welchem der Verfasser die 
besonderen Pflichten der Christen als Glieder einer Gemeinde 
zusammengefaft hat, ist als erstes Gebot die Ermahnung voran- 
gestellt: Téxvoy uov, tod Aahodytds cot toy Adyor tod Peod urnoIhon 
yuxtos xal Hugoacs, tyioec dé adbtoy cds xbquoy* Sev yao h xverdtys 
haheitar, éxet xdouds gouy.§) Das ganze Buch aber — namentlich 
das c. 15 tiber die Episkopen und Diakonen Gesagte — zeigt, 
daf der Verfasser nur eine Klasse von Geehrten in den Ge- 
meinden kennt, niimlich lediglich diejenigen, welche das Wort 
Gottes verkiindigen, in ihrer Eigenschaft als ministri evangelii.*) 


*) Schiirer, Gesch. d. jiid. Volkes IL® S. 317 f. 

*) Im folgenden ist der Abschnitt 8. 93 ff. meiner groBen Ausgabe der 
Didache (1884) benutzt. 

*) Man vgl. die Schiitzung der Lehrer bei den Juden, wie sie oben an- 
gegeben worden ist. Barnabas (19, 9.10) schreibt an der der Didache par- 
allelen Stelle: eyamposis ws xdeny tod OpIahuod cov mévte toy Aehodyté cor 
tov hoyor xvgiov, urnohjon rjucoay xoioews vuxtds xal rugoas. 

*) Auch der Verf. des Hebrierbriefs (13,7) charakterisiert die »syyovusvors 
durch die niihere Bestimmung: oitwes ehéidyouy vuiv tov Aéyoy tod Seod. 
Der Ausdruck ,ajyovuevor, »Meonyovuevor (s. auch Hebr. 13, 17) — besonders 
in der rémischen Gemeinde tiblich, aber auch sonst zu finden — ist in der 
dlteren Zeit nicht technisch gewesen; daher ist es im einzelnen Fall oft nicht 
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Wer aber sind die Aadodrytes toy Adyor tod Beod nach der 
Didache? Nicht stindige, gewihlte Beamte einer Hinzelgemeinde, 
sondern zunichst freie Lehrer, die auf ein géttliches Mandat oder 
Charisma ihren Beruf zuriickfiihrten. Unter ihnen werden (1) 
Apostel, (2) Propheten, (3) Lehrer unterschieden. Diese Prediger 
sind z. Z. des Verfassers der Didache und fiir den Kreis der Ge- 
meinden, die er kennt, erstens die berufsmifigen Missionare des 
Evangeliums (die Apostel), zweitens die Trager der Erbauung, 
also die geistlichen Stiitzen des Lebens der Gemeinden (die Pro- 
pheten und Lehrer).*) 

(1) Sie sind nicht von den Gemeinden gewahlt; denn 
nur in Bezug auf die Bischéfe und Diakonen heift es (15, 1): 
Xewootorjoate éavtois émuoxdsovs xat diaxdvovc, und I Kor. 12, 28 
liest man: xali otc uév @Weto 6 Deds éy tH exxdynoig aQ@tov dno- 
otédovs, debteQov meophtas, toitoy didacxddove (cf. Ephes. 4, 11: 
ual adtoc ®wxev todo piv Anoordhovs, tovs 6& moOpItas, tovs dé 
edayyehotas, tovs dé monévas xal didaoxdhovs). Wie diese gott- 
liche Bestellung in Bezug auf die Apostel zu denken ist, davon 
gibt die alte, in Act. 13 aufgenommene Urkunde eine gute Vor- 
stellung. Dort heiBt es, daB die in der-Gemeinde zu Antiochien 
wohnenden fiinf Propheten und Lehrer (Barnabas, Simeon, Lucius, 
Menaén, Saulus) nach Gebet und Fasten die Weisung vom heiligen 
Geist erhalten hitten, den Barnabas und Saulus als Missionare 
d.h. als Apostel auszusenden. Wir diirfen annehmen, daf auch 
in anderen Fallen sich die Apostel auf eine solche auferordent- 
liche Berufung bezogen haben.) Die Propheten hatten ihre 
Legitimation an ihrer in der Form einer Botschaft des heiligen 
Geistes vorgetragenen Verkiindigung, sofern sich dieselbe als 
geisteskriiftig erwies. Was aber die Lehrer betrifft, so laiBt sich 
nicht bestimmt feststellen, auf welche Weise man als solcher an- 
erkannt wurde. Jedoch scheint Jakob. 3,1 einen Fingerzeig zu 
geben. Dort heift es: Mi soddoi Siddoxalo. yiveoBe, etddtes Ot 
usiloy xoiva Anmpopeda. Hieraus geht hervor, da Lehrer zu 
werden Sache eines persénlichen Entschlusses — natiirlich auf 


méglich, sicher zu bestimmen, wer unter ihm verstanden werden soll, die 
Lehrer oder die Bischéfe. 

1) In zweiter Linie gehéren nach c. 15 auch die Bischéfe und Diakonen 
hierher, sofern sie an Stelle der Propheten und Lehrer durch das Wort die 
Gemeinde erbauen. 

2) Timotheus ist in den Timotheusbriefen als ,Evangelist* vorgestellt, 
d. h. als Apostel zweiter Ordnung, aber deshalb auch als Trager einesjcharisma- 
tischen Amts. Infolgedessen hei®t es I, 1, 18: revryy TV magayyEhiay TGQ Ct~ 
ritsuci col, réxvoy Tyodee, nate Tas Meowyovous Emi o& TEOGNTELHS und 4, 14: 
py quéher Tod ey col yaoiouatos, 0 edd9n cor dud meopytElas [usta Envdéoews 
Tov yEiour tod moecputegiov]. 9 
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Grund eines Charismas, dessen man sich bewuit war — gewesen 
ist. Auch der Lehrer galt als einer, der zu diesem Berufe den 
heiligen Geist empfangen habe'); ob er aber ein wahrhaftiger 
Lehrer sei (Did. 13, 2), das hatten die Gemeinden ebenso festzu- 
stellen wie die Wahrhaftigkeit der Propheten (11,11; 13,1). Aber 
sie konstatierten nur das Vorhandensein eines géttlichen Auftrags, 
iibertrugen also nicht im entferntesten damit ein Amt. Ubrigens 
bildeten die besonderen Verpflichtungen, die die Apostel und 
Propheten zu erfillen hatten (s. u.), in der Regel eine natiirliche 
Schranke, sodaB nicht allzuviele Unberufene sich in das Predigt- 
und Missionsamt eindrangten. 

(2) Die Unterscheidung ,Apostel, Propheten und 
Lehrer“ ist eine uralte und in der daltesten Zeit der 
Kirche allgemeine gewesen. Der Verfasser der Didache setzt 
voraus, da allen Gemeinden Apostel, Propheten und Lehrer be- 
kannt sind. C. 11,7 erwahnt er die Propheten besonders, ¢. 12,3f. 
nennt er Apostel und Propheten, ec. 13, 1.2 und 15, 1.2 aber 
Propheten und Lehrer zusammen (niemals Apostel und Lehrer; 
anders Hermas). Hieraus folgt, da die Reihenfolge ,,Apostel, 
Propheten, Lehrer“ in seinem Sinne ist, und dafi unter gewissen 
Gesichtspunkten die Propheten eine Kategorie mit den Aposteln 
gebildet haben, wahrend sie unter anderen Gesichtspunkten zu 
den Lehrern gestellt werden muften (s. u.). Die Reihenfolge ist 
mit der von Paulus (I Kor. 12,28) angegebenen identisch; somit 
ist ihr Ursprung bis in die fiinfziger Jahre des 1. Jahrhunderts 
hinaufzufiihren, ja mit Sicherheit in eine noch friithere Zeit; denn 
wenn Paulus sagt: od¢ puéy Metro 6 Beds & tH éxxdnoia aodtor 
dsootéhovs xtd., so hat er zweifelsohne eine Hinrichtung in der 
Kirche im Auge, die fiir die judenchristlichen Gemeinden, die 
ohne sein Zutun gestiftet waren, ebenso galt wie fiir die Ge- 
meinden Griechenlands und Kleinasiens. Diese Annahme aber 
bestiitigt sich durch Act. 11,27; 15, 22.32 und 13,1f An der 
ersten Stelle lesen wir von Propheten, die aus der jerusale- 
mischen Gemeinde in die antiochenische hiniibergewandert sind Fe 
aus der dritten geht hervor, da8 in Antiochien finf Manner, die 


*) Das kann man vielleicht schon aus I Kor. 14, 26 schlieBen, wo dideyi 
neben cimoxdharpus steht; ganz klar wird es aus dem Hirten des Hermas, 
erstens weil er anootokor und didéoxcdor tiberall zusammenordnet, zweitens 
weil er Sim. IX, 25,2 von den Aposteln und Lehrern schreibt: dudaEavtes 
cEeuvas xa dyvis tov Adyor tod Feod ... . xadws xal Mapehapov tO mvEeduce 
TO ayuoy, 

*) Zu zeitweiligem Aufenthalt; einer derselben, Agabus, hat noch etwa 
15 Jahre spiiter seinen dauernden Aufenthalt in Judiia gehabt, reiste aber 


dem Paulus nach Cisarea entgegen, um ihm eine prophetische Kund 
bringen (Act. 21, 10 f). ia prop unde zu 
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als Propheten und Lehrer bezeichnet werden, eine Sonder- 
stellung in der Gemeinde einnahmen und aus ihrer Mitte nach 
Weisung des Geistes zwei als Apostel ausgesondert haben (s. 0.).1) 
Der Apostelberuf war also nicht sofort durch den Beruf des Pro- 
pheten oder des Lehrers gegeben, sondern es bedurfte noch einer 
besonderen Weisung des Geistes fiir denselben, Geht aber aus 
Act. 13, 1ff. die Ordnung ,Apostel, Propheten, Lehrer“ indirekt 
aber deutlich hervor, so ist sie damit — da der Bericht als zu- 
verlassig gelten darf — fiir die alteste heidenchristliche Gemeinde 
und fiir eine Zeit bezeugt, die von dem Jahre der Bekehrung 
des Paulus vielleicht nicht einmal durch ein Jahrzehnt getrennt war. 

Zwischen den Ereignissen, von denen Act. 13,1f. berichtet, und 
der SchluBredaktion der Didache mag ein Jahrhundert liegen. Mittel- 
glieder fehlen nicht. Wir haben erstlich das Zeugnis des I. Korinther- 
briefs (12, 28)*); wir besitzen aber sodann noch zwei Zeugnisse, 
namlich in dem Epheserbrief (ist der Brief unecht, so ist das 
Zeugnis um so wichtiger) und im Hirten. Beide Zeugnisse sind 
aber insofern nicht von vollem Gewicht, als sie bereits die alte 
Ordnung der berufsmifigen Aahodytes tov Adyor tod Deod als 
Apostel, Propheten und Lehrer nicht mehr ganz rein darstellen, 
sondern zeigen, wie dieselbe durch die auf anderen Grundlagen 
erwachsene Organisation der geschlossenen Hinzelgemeinde leise 
modifiziert worden ist. 

Wie Did. 11,3 werden Ephes. 2,20 und 3,5 die Apostel und 
Propheten zusammen genannt und ihnen ein tiberaus hoher Rang 
zugewiesen. Alle Glaiubigen, heift es, sind erbaut auf dem Grunde 


_ 1) Nach den an der Stelle gebrauchten Partikeln ist es wahrscheinlich, 
da®B Barnabas, Simeon und Lucius die Propheten, Menaén und Saulus die 
Lehrer gewesen sind. Ein Prophet und ein Lehrer sind somit als Apostel 
ausgesandt worden. Barnabas hatte als der altere zunichst die Fiihrung 
(Barnabas’ Prophetengabe kann man auch aus dem Namen Barnabas‘, der 
ihm gegeben worden ist = vids magaxdjoews [Act. 4, 36] schlieBen; denn 
I Cor. 14,3 heiBt es: 6 meopytedwy avdodmnois Aader mapdxdnow). 

2) Hier ist zu beachten, da®B Paulus nach Aufziéhlung der Apostel, Pro- 
pheten und Lehrer nicht mehr Kategorien von charismatisch begabten Per- 
sonen anfiihrt, sondern nur noch Charismen, ferner, da® er innerhalb dieser 
Charismen Rangunterschiede nicht macht, sondern mit einem doppelten 
énewta sie in eine Ordnung stellt, wihrend die Apostel, Propheten und 
Lehrer in Rangordnung durch zte@roy, devregor, reirvoy aufgezihlt sind. Hier- 
aus ergibt sich, da® nur der Apostolat, das Prophetenamt (nicht die Glos- 
solalie) und das Magisterium die Triger dieser Amter zu Personen von Rang 
in den Gemeinden erhoben, wiihrend die duvcéuets, téuara, dyridjurpers xed. 
keine sonderliche Stellung der mit diesen Charismen Begabten begriindet 
haben. Es konstituiert also auch nach Paulus lediglich die Verkiindigung 
des Wortes Gottes einen Rang in der éxxdnoia rod deov. Das stimmt genau 
mit der Ansicht des Verfassers der Didache iiberein. 
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der Apostel und Propheten, und ihnen ist zuerst das Geheimnis 
offenbart worden, daB die Heiden Miterben der VerheiSung Christi 
seien. Da8 hier nicht die alttestamentlichen Propheten, sondern 
evangelische gemeint sind, zeigt sowohl der Kontext als die Vor- 
anstellung der Apostel. O©.4,11 folgt nun eine Aufzihlung, in 
der zwar die Reihenfolge ,.Apostel, Propheten, Lehrer“ gewahrt 
ist, jedoch so, daB nach den Propheten ,,Evangelisten“ einge- 
schoben und zu den Lehrern (und zwar vorantretend, aber mit 
ihnen eine Gruppe oder Stufe bildend) ,,Hirten“ gestellt sind.’) 
Aus diesen Einschiebungen geht ein Dreifaches hervor: erstlich 
da8 der Verfasser (bez. Paulus) Missionare kennt, die nicht die 
Apostelwiirde besitzen®), daf er sie aber nicht sofort nach den 
Aposteln auffiihrt, weil die Zusammenstellung ,,Apostel und Pro- 
pheten“ ein Noli me tangere war (nicht ebenso die Zusammen- 
stellung ,,Propheten und Lehrer“), zweitens daf er die Leiter der 
Einzelgemeinde (zoévecs) in die Rangordnung der der ganzen 
Kirche geschenkten Prediger einordnet — die Einzelgemeinde 
machte sich also geltend —, drittens dafi er die Lehrer als einer 
bestimmten Gemeinde zugehérige Personen ins Auge faft, wie 
die enge Verbindung derselben mit zowuwéves und die Nachstellung 
(wenn auch Gleichordnung) beweist. Der Unterschied zwischen 
dem Verfasser des Epheserbriefs und dem der Didache ist jedoch 
in diesen Punkten kein bedeutender, wenn man erwigt, dai auch 
dieser die sowéves (éxioxoso.) der Einzelgemeinde neben die 
Lehrer gestellt hat und wie diese geehrt wissen wollte (15, 1. 2), 
und wenn man ferner beachtet, daf er die stindige Niederlassung 
von Lehrern in einer Einzelgemeinde (13,2) als das Regelmifige 
zum Gegenstand einer besonderen Anordnung gemacht hat (beim 
Propheten scheint nach 13,1 die Niederlassung der Ausnahmefall 
za sein). Allerdings ist nicht zu verkennen, da die Ordnung der 
Didache der von Paulus im Korintherbriefe befolgten naher steht 
als die des Epheserbriefes; aber es wire mehr als vorschnell, 
aus dieser Beobachtung zu folgern, daf die Didache filter sein 
miisse als jener Brief. Wir haben bereits gesehen, daf die engere 
Auffassung des Apostolats neben der weiteren sehr alt ist und 
somit die weitere nicht einfach abgelist hat, vielmehr zeitweilig 
neben ihr hergegangen ist; und es ist ferner daran zu erinnern, 
daf aus Act. 13,1; 11,27; 21,10 u. a. St. hervorgeht, dai die 
Propheten, vor allem aber die Lehrer, wenn sie auch der ganzen 


_ 7) Da®B, weil rovs dé vor ,Lehrer“ fehlt, diese als identisch mit den 
»Hirten* zu erachten seien, folgt nicht; wohl aber, da& der Verfasser bez. 
Paulus beide als eine Gruppe betrachtet. 

*) Oben S. 2382 habe ich es zu erkliren versucht, warum gerade im 
Epheserbrief Evangelisten genannt sind. 
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Kirche mit ihrem Charisma zu dienen hatten, schon in Altester 
Zeit doch einen stiindigen Aufenthalt besitzen konnten und fir 
lingere Zeit bez. fiir immer Glieder einer bestimmten Gemeinde 
waren. Als solche konnten sie daher friihe schon ins Auge ge- 
faBt werden unbeschadet ihrer Eigenschaft als der Kirche ge- 
schenkte Lehrer. 

Was den Hirten betrifft, so ist zunachst die auffallendste 
Beobachtung, welche er bietet, die, da die Propheten in seinem 
Buche, so oft Klassen von Predigern und Hiitern in der Chri- 
stenheit aufgezihlt werden, ungenannt bleiben.') Infolge hiervon 
stehen die dzdotodor und diddoxahor regelmabig zusammen.”) Da 
Hermas selbst als Prophet auftritt, da sein Buch einen grofen 
Abschnitt (Mand. XI) umfaft, in welchem ausfiihrlich von den 
falsehen und von den wahren Propheten gehandelt wird, da end- 
lich die Wirksamkeit des wahren Propheten im ,Hirten“ nach- 
driicklicher als in irgend einem anderen urchristlichen Buche be- 
tont und als eine universale vorausgesetzt wird, so muf die Nicht- 
erwihnung des Propheten in der ,,Hierarchie“ des Hirten als eine 
absichtliche aufgefaBt werden. Hermas iiberging die Pro- 
pheten, weil er sich selbst zu ihnen rechnete. Ist das 
wahrscheinlich — und ich wiiBte nicht, wie man diesem Schlusse 
entgehen kénnte —, so haben wir ein Recht, tiberall da, wo er 
,~Apostel und Lehrer“ zusammen nennt, ,Propheten“ zu supplieren 
und so indirekt auch von Hermas die Trias ,Apostel, Propheten, 
Lehrer“ bezeugt sein zu lassen.*) Dann aber steht die Auf- 
fassung, welche der Hirte in der 9. Similitudo kundgetan hat, in 
genauer Parallele zu der des Verfassers der Didache. Die Apostel, 
(Propheten) und Lehrer sind die von Gott gesetzten, das geist- 
liche Leben der Gemeinden begriindenden Prediger, und an sie 
schlieBen sich erst (s. c. 25— 27) die Episkopen und Diakonen.*) 


1) Sim. IX, 15, 4a sind die alttestamentlichen Propheten gemeint. 

2) §. Sim. IX, 15, 4b: of dé uw’ anostoho zai Sudoxahot Tod xnOvymatos TOU 
viod 10d He0b. 16,5: of dndarohor xai of diWdoxador ob xyevéavres to OvOWe 
rod viot tod Geos. 25,2: dadorodor xai diWdoxahor ob unovéavres sic Ohoy tov 
zoouov xai of dwWeésurtes sEeuvas nai dyvas tov hoyoy tov xvgiov. Auch 
Vis. IIT, 5,1 (s.u.) gehért hierher. Die Zusammenstellung ,,¢dotodoc, du- 
Jéoxados* findet sich sonst nur noch in den Pastoralbriefen (I Ababa Yh 
Il Tim. 1, 11), indessen die Stellen dort beweisen nichts, da Paulus der 
Sprechende ist bez. sein soll. 

3) ,Evangelisten* im Unterschiede von ,Aposteln* kennt Hermas eben- 
sowenig wie der Verf. der Didache; auch er braucht das Wort ,Apostel“ 
im weiteren Sinne (s. 0. 8. 236). 

4) Die Reihenfolge der letzteren ist c. 26. 27 invertiert infolge eines 
dem Gleichnisse entnommenen Gesichtspunktes; die richtige Reihenfolge s. 
Ware, JHU ay Wk 
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Dagegen Vis. III, 5,1 hat der Verfasser die Reihenfolge geaindert. 
Er schreibt: of uéy ody RiPou of tetodywvar xat Aevuol xal ov- 
~ovodrtes tais douoyais aitmy, obtoi stow ot axdotodo. (suppl. 
nal wooprta) xai éioxomor ual diddouahor xai didxovor of m0QEv- 
Dévtes nata THY oEuvdtnTAa TOU HEeod xual emtoxomijoaytes nal Odd- 
fartes nai dvaxovijoartes ayv@s nal oeuv@s tots éxhextois tov Deod, 
oi piv xexouunuévor, ot O& é&u Oytes. Auch nach dem Verfasser 
der Didache sind die éxioxomor und didxovor den dadotoho1, m00- 
pita, dvodoxaso. anzureihen; der Unterschied aber besteht hier 
darin, daS Hermas die Episkopen — wie der Verfasser des 
Epheserbriefs die sowéves — den Lehrern vorangestellt hat. 
Aus welchen Griinden dies geschehen ist, wissen wir nicht; wir 
kénnen nur konstatieren, dafi auch hier die faktische Organisation 
der Hinzelgemeinde bereits die Auffassung von der Organisation 
der Gesamtkirche, welche Hermas mit dem Verfasser der Didache 
teilt, modifiziert hat.) 

Also eine alte Quellenschrift der Apostelgeschichte, Paulus, 
Hermas und der Verfasser der Didache bezeugen es, daB8 in den 
altesten christlichen Gemeinden die dadodytes tov Adéyor tod Beod 
den héchsten Rang einnahmen?”), und daB sie in Apostel, Propheten 
und Lehrer zerfielen. Sie bezeugen es aber auch, daB diese 
Apostel, Propheten und Lehrer nicht als Beamte einer Einzel- 
gemeinde angesehen, sondern als yon Gott eingesetzte und der 
ganzen Kirche geschenkte Prediger geehrt wurden. Die Vor- 
stellung, da8 die professionsmiBigen Prediger in der Kirche yon 
den Gemeinden gewahlt worden seien, ist ebenso unrichtig wie 
die andere, da sie durch eine menschliche Ubertragung irgend 
welcher Art ihr ,,Amt“ erhalten haben. 

Ks ist aber schlieBlich die Bedeutung der Beobachtung, dab 
die Apostel, Propheten und Lehrer nach der iibereinstimmenden 
Auffassung der iiltesten Zeugen nicht der Hinzelgemeinde, sondern 
der Gesamtkirche geschenkt sind und angehéren, genauer zu 
erwiigen. In diesem Besitze hatte die zerstreute Christenheit eine 
Verbindung und ein Band der Kinheit, welches oft unterschatzt 
worden ist. Diese Apostel und Propheten, die yon Ort zu Ort 
wanderten, die in allen Gemeinden mit dem héchsten Respekte 


) Es ist iibrigens zu beachten, da® in Sim. IX von den Aposteln und 
Lehrern als von einer vergangenen Generation die Rede ist, wihrend Vis. III 
von der ganzen Gruppe gesagt ist, da® ein Teil derselben bereits entschlafen, 
ein anderer noch am Leben sei. Niiher kann hier auf die wichtigen Auf- 
fassungen des Hirten nicht eingegangen werden. 

*) So auch der Verfasser des Hebriierbriefs. Man vgl. aber auch I Pet. 
4,11: ef wis Aedet, We Adyie Hood" ei tis Diaxover, ws & tayvos is Hoonyet o 
Je [diese Stelle illustriert den Bericht Act. 6] 
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aufgenommen wurden, sie erkliren es uns einigermafen, wie die 
Entwicklung der Gemeinden in den verschiedenen Provinzen 
unter den so verschiedenen Bedingungen doch das Ma von 
Gleichartigkeit bewahren konnte, welches sie bewahrt hat. Sie 
haben auch ihre Spuren nicht nur in den wenigen Urkunden . 
zuriickgelassen, wo nicht viel mehr als die Namen genannt sind 
und Verehrung bezeugt ist, sondern in weit héherem Grade haben 
sie sich in einer ganzen Gattung der iltesten christlichen Litteratur 
zum Ausdruck gebracht, in den sog. katholischen Briefen 
und-Schriftstticken. Man kann die Entstehung, Verbreitung 
und das Ansehen dieser eigentiimlichen und in vieler Hinsicht 
so ritselhaften Litteraturgattung nur verstehen, wenn man sie zu- 
sammenhalt mit dem, was wir von den urchristlichen ,,Aposteln, 
Propheten und Lehrern* wissen. Beachtet man, daf diese von 
Gott in der Kirche d.h. in der ganzen Christenheit, nicht in 
der Einzelgemeinde, gesetzt sind, also den Beruf fir die Ge- 
samtkirche gehabt haben, so leuchtet ein, daf die sog. katholi- 
schen Briefe und Schriftstiicke mit ihrer Adresse an die ganze 
Christenheit die hier entsprechende litterarische Gattung sind, 
welche daher verhiltnismifig frithe aufkommen mufte. Ein 
Brief wie der des Jakobus mit seiner Adresse ,,an die zwiélf 
Stiimme in der Zerstreuung’, mit seinen prophetischen Aus- 
fiihrungen (c. 4. 5), mit seinen Anweisungen selbst an die Pres- 
byter (5, 14), mit seinen dezidierten Versicherungen (5, 15f.) — 
er wird, da er von dem Apostel Jakobus nicht herriihren kann, 
erst verstindlich, wenn man an die wandernden Propheten denkt, 
die das Bewuftsein hatten, von Gott fiir die Christenheit berufen 
zu sein, und daher die Verpflichtung fihlten, der ganzen Kirche 
zu dienen, Es begreift sich, wie katholische Briefe ein hohes 
Ansehen erlangen muBten, auch wenn urspriinglich nicht der Name 
eines der zwolf Apostel sie auszeichnete.’) Hinter denselben 
standen die von Gott berufenen Lehrer, die man zu ehren hatte 
wie den Herrn. Es wiirde zu weit fiihren, dem angedeuteten 
Gesichtspunkte hier nachzugehen; aber es mag noch darauf hin- 
gewiesen werden, welche Verbreitung und Bedeutung gewisse 
,katholische* Briefe in den Gemeinden erlangt haben, und wie 
sie kaum in geringerem Mafe die Entwicklung der Christenheit 
in altester Zeit bestimmt haben als die paulinischen Briefe. Hier 


1) Diese Zeit: war freilich damals vorbei, als man unter anderen Vor- 
wiirfen dem Montanisten Themison auch den machte, er habe einen katho- 
lischen Brief geschrieben und damit in die Priirogative der Urapostel ein- 
gegriffen; s. Apollonius bei Euseb., h. e. V, 18,5: Oeucowy ETOAUNTE, ULWOUUEVOS 
Tov a@nostohoy, xadtodxyy TW ovvtaédmevos Emlotodyy xutnzely Tos CuElvoY 
QUTOU MEMLOTEVZOTES. 
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haben also, sei es Apostel, sei es Propheten und Lehrer, in den 
letzten Decennien des ersten und im Anfang des zweiten Jahr- 
hunderts ein bleibendes Denkmal ihrer auferordentlichen Wirk- 
samkeit hinterlassen. Zu demselben gesellen sich Schriften wie 
die des Hirten, deren Verfasser es nicht anders weib, als daf seine 
Offenbarungen allen Gemeinden mitzuteilen seien. Er ist eben 
nicht rémischer Prophet, sondern als Prophet Lehrer der ge- 
samten Christenheit. 

Nicht mit Unrecht hat man gesagt, da die Christenheit erst 
Kirchenamter erhalten habe, nachdem der Episkopat fir eine 
Kinrichtung erklirt worden war, in der sich der Apostolat so fort- 
setze, dafi jeder einzelne Bischof nicht nur als Trager eines Ge- 
meindeamtes, sondern als Bischof der katholischen Kirche (und 
in diesem Sinne als Nachfolger der Apostel) zu gelten habe. Aber 
man hat diese richtige Beobachtung durch den Hinweis darauf 
zu erginzen, da in der altesten Zeit eigentiimliche Einrichtungen 
bestanden haben, die sich in einer Hinsicht als Analogie zu dem 
spiteren katholischen Amte fassen lassen. Die ,Jalodytes toy 
Aoyor tod Jeod“ waren ,,duddoxalor xaVodmoi“.1) In der Zeit aber, 
in der diese alten Lehrer successive verschwanden, hatte auch 
schon jene Entwicklung begonnen, die mit dem Triumphe des 


*) Das Quellenmaterial tiber die Trias soll hier zusammenstehen: 


(1) Die Aadodyres tov doyor rod Seod, und ursprtinghch wahrscheinlich 
nur sie, d. h. die Apostel, Propheten und Lehrer, sind die nyovusvot bez. die 
tetuunuévot in den Gemeinden; dies ergibt sich (a) aus Didache 4, 1; 11, 3f; 
13; 15,1. 2 kombiniert, (b) aus Hebr. 13, 7. 17. 24, wo die »jyovusvor ausdriick- 
lich als Aadovvres tov déyor tod Hsod bezeichnet werden, (c) vielleicht aus 
I Clem. 1,3; 21, 6, (d) aus Act. 15, 22. 32, wo dieselben Manner erst 17, YOU MEV OL, 
dann mgogyrau genannt sind, (e) aus dem Hirten des Hermas. 

(2) Apostel, Propheten und Lehrer: Paulus, I Kor. 12, 28 f. (angereiht 
sind duvcusis, yaoiouara tauctwoy, aytidjupers, xuseovyces, yévn yhwoodr). 
Die Viiter, die in spiiteren Jahrhunderten sich dieser Stelle erinnern, tun so, 
ius bestiinde die Trias noch zu Recht, ja vergessen manchmal neben ihr die 
herrschende Kirchenverfassung ganz. Novatian schreibt, nachdem er von den 
Aposteln, die der Paraklet stirkt, gesprochen hat (de trinit. 29): ,hic est 
qui prophetas in ecclesia constituit, magistros erudit. Cyrill Hieros. (catech. 
18, 27) sieht in Bezug auf die Kirche nur die an unsrer Stelle genannten 
Amter fiir wesentlich an, nicht aber die Bischife. Ambrosius (Hexaém. 
Il, 12, 50) schreibt: ,Circumdedit enim vineam velut vallo quodam caelestium 
praeceptorum et angelorum custodia .... posuit in ecclesia velut turrim 
apostolorum et prophetarum atque doctorum, qui solent pro ecclesiae pace 
praetendere“ (cf. in Ps. 118, sermo 22 ce. 15). Vincentius Lerin. (Commonit. 37. 38) 
spricht von Pseudaposteln, Pseudopropheten, Pseudolehrern; in ¢. 40 erwartet 
man, die Bischéfe genannt zu lesen, aber nur Apostel, Propheten und Lehrer 
werden genannt. Paulin von Nola (Opp. ed. Hartel I p. 411 £) richtete an 
Augustin eine Anfrage tiber Apostel, Propheten und Lehrer, Evangelisten und 
Hirten. Sehr bezeichnend sagt er: ,in omnibus his diversis nominibus simile 
et prope unum doctrinae officium video fuisse tractatum“, und er nimmt 
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monarchischen Episkopats, niémlich mit der Anerkennung seiner 
apostolisch-katholischen Bedeutung geendet hat. Die Vorstufen 
dieser Entwickelung beobachten wir dort, wo, wie in dem Epheser- 
brief, im Hirten und in der Didache, die sténdigen Beamten der 
Hinzelgemeinde an die Ordnung ,,Apostel, Propheten und Lehrer“ 
herangeschoben oder bereits in sie eingeriickt sind. Damit 
war die fundamentale Bedingung geschaffen, auf Grund deren 
die Bischéfe schlieBlich die Bedeutung der ,,Apostel, Propheten 
und Lehrer“ erhielten. Faft man die Stelle I Kor. 12, 28 oder 
Didache c. 13 ins Auge (,,die Propheten sind eure Hohenpriester“) 
und sodann solche Stellen bei Cyprian und aus der nachcypriani- 
schen Zeit, in denen die Bischife als die Apostel, Propheten 
und Lehrer und als die Hohenpriester der Kirche gefeiert werden, 
so hat man die Anfangs- und Endpunkte einer der wichtigsten 
Entwicklungen yor sich. Hervorragende Bischiéfe wie Polykarp 
yon Smyrna hatten sie liingst anticipiert; er wurde von seiner Ge- 
meinde und in Asien als ,,apostolischer und prophetischer Lehrer“ 
gefeiert. 


Was den Ursprung der Trias betrifft, so ist gezeigt worden, 
daB sich ihre einzelnen Elemente zwar im Judentum fanden, 
die Zusammenordnung aber von dort nicht erklirt werden 


richtig an, da® die Propheten nicht die alttestamentlichen sein kénnen, son- 
dern christliche Propheten sein miissen. 

(3) Propheten und Lehrer, welche aus ihrer Mitte Apostel aussondern: 
Act. 18, 1. 

(4) Apostel, Propheten und Lehrer: Didache (angereiht werden Bischofe 
und Diakonen). 

(5) Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrer: Ephes. 4, 11. 

(6) Apostel und Lehrer (aber Propheten mit Absicht ausgelassen), an sie 
sich anreihend Bischéfe-und Diakonen: Hermas, Simil. IX. 

(7) Apostel, (Propheten), Bischofe, Lehrer, Diakonen: Hermas, Vis. II. 

(8) Apostel, Lehrer, Prophet: Clem. Hom. XI, 35: uéurvyjode cnootohoy 
i} dWdoxahoy 4 M0pH THY. 

(9) Apostel und Propheten (die enge Zusammengehorigkeit beider er- 
gibt sich schon aus Matth. 10, 41): Apoce. 18, 20 (2, 2. 90); Ephes. 2, 20; 3, 5. 
Didache 11, 3. (Nach Irenius III, 11,4 ist der Taufer Johannes Prophet und 
Apostel zugleich: ,et prophetae et apostoli locum habuit“; nach Hippol., 
de antichr. 50 ist Johannes der Jiinger Apostel und Prophet zugleich). Der 
Gegner der Aloger bei Epiphan., haer. 51, 35 ete., cf. Didasc. de charism. 
(Lagarde, Relig. p. 4, 19 sq.J: of meopyra eg’ juoy MQOPHTEVTUYTES OV 
MaQEETEW LY éavtovs tois anootohots. 

(10) Propheten und Lehrer: Act. 13, 1. (II Pet. 2, 1). Didache 13, eis 
14, 1. 2. Pseudoclemens, de virg. 1,11: ,Ne multi inter vos sint doctores ne- 
que omnes sitis prophetae* (lc: Adyos dWayis 1 noogyteias 1] Suaxorias). 
Man findet sie, bez. Pseudopropheten und Pseudolehrer, in der spiteren Litte- 
ratur noch haufig zusammengestellt, s. z. B. Orig., Homil. 2 in Ezech. (Lom- 
matzech T. XIV p. 83. 37); Vincent. Lerin., l.c. ¢. 15. 28, In den pseudo- 
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kann. Man kénnte geneigt sein, sie auf Jesus Christus selbst 
zuriickzufiihren — seine Jiinger hat er einmal als Missionare 
(Apostel) ausgesandt, und von Propheten, die er erweckt und die 
predigend umherziehen, scheint er nach Matth. 10, 41 gesprochen 
zu haben. Allein die Geschichtlichkeit der letzteren Stelle ist 
zweifelhaft'); daB sich die Jiinger nicht » Lehrer“ nennen lassen 
sollen, hat Jesus ausdriicklich gesagt”), und eine solche Anweisung, 
wie sie sich in der Schépfung jener Trias darstellt, fiigt sich iiber- 
haupt nicht zu seiner ganzen Predigt und den iibrigen Anweisungen. 


clementinischen Homilien (III, 12) heiBt Jesus selbst yunser Lehrer und 
Prophet‘. 

(11) Apostel und Lehrer: (Hermas); I Tim. 2,7; II Tim. 1, 11; Clemens, 
Strom. VII, 16, 103: of UaxcoLoL EnOGtOAOL TE xcl JiwWcéoxehou, Eclog. 23. 

(12) Polykarp wird im Briefe seiner Gemeinde (c. 16, 2) also bezeichnet: 
&V TOIS xaW? yuUds Zoovoi dwWeécxehos enmootohzes xual MOQODYTKOS, yEvOUEVOS 
énloxonos «is &v Suvovy xedodxijc éxxdyoias (cf. Acta Pion. 1: éaoarolixcs 
ang tav xa? rjudc yevouevos). Hier sind die alten hohen Pridikate siimt- 
lich zusammengefaBt und mit ,Bischof* verbunden. Aber augenscheinlich 
gilt es als etwas ganz Seltenes, da® noch »zu unseren Zeiten“ ein aposto- 
lischer und prophetischer Lehrer gelebt hat. Sehr bezeichnend ist die Aus- 
drucksweise des Eusebius (Mart. Pal. 11,1); er sagt von einer Gruppe von 
zwo6lf Mirtyrern, sie sei teilhaft Sewesen Moopytizxod tivoc 7 xai enoctodxod 
Lepioucros zai covduod. 

(13) Von dem Phrygier Alexander heiBt es in dem lugdunensischen 
Briefe (Euseb. V, 1, 49): yrwotes sysdoyv néou die tiv 1905 Deov eyénny xal 
meeonalay Tod Aoyou' yy yao zal ovx «UoLoos emootoOhxod LKoloucros. 

Ein sehr schénes Zeugnis dafiir, daB die Propheten der Gesamtkirche 
und nicht einer Einzelgemeinde geschenkt sind — bei den Aposteln ist das 
selbstverstiindlich —, besitzen wir aus valentinianischen Kreisen (Excerpta 
ex Theodot. 24): Aéyovow of Otelertoravol bt 8 vere els TOY AQOgNTaY éoyev 
nvevuc &€aipstoy sis Jvaxoviay, totto éni meévtes TovS TS exxdnotas cEeyty* 
dio xal ta onusia rod mvEvuctos téosis xai noogyterae did tS exxdnotas e&u- 
tehovyra. Vel. die Anspriiche der montanistischen Propheten und die Ge- 
schichte des Hirten in der Kirche. 

Die sub (11) oben angemerkte Stelle aus den Eklogen des Clemens lautet: 
‘Ronee dive rob oWuatos 6 owtno echer xei l&T0, OVtMS xa MEOTEOOY ,.dLe TOY 
TMeopytorvs, viv dé ,die tTaoY enootolwy xual didacxcdor . .. XL MevtOTE 
cvPownoy 6 prrévIounos &vdverat Moo sic TY cv downer owrnoiey, medtEgoy 
uév tods ngogrjtacs, viv J8 ry éxxdyoiey, Diese Stelle ist lehrreich; aber 
die alte Trias ist, wie man sieht, bereits gesprengt: die Propheten sind nur 
noch als alttestamentliche bekannt und zugelassen. — Ob die mvevucrixoi 
des Origenes (de orat. 28) mit unsrer Gruppe der Lehrer zusammenhingen, 
lasse ich dahingestellt. Die reéftc TMOODHT MY “aotvewy te xal enoorolwy 
(Hipp., de antichr. 59) gehért nicht hierher. 


*) Nicht auf das Wort Matth. 11, 13 (wévtes of neopire xal 6 v0Uos 
éws ‘Iwdvvov éngogritevoey) michte ich mich berufen (denn dieses Wort 
schlieBt vielleicht, s. 0. S. 241, eine neue Gattung von Propheten nicht aus), 
wohl aber darauf, da® die Situation, aus der 10, 40 ff. gesprochen zu sein 
scheint, die begonnene und dauernde Missionstiitigkeit bereits voraussetzt. 

*) Matth. 23, 8, 
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Mithin mu8 man annehmen, daf die Trias und ihre Schitzung in 
der jerusalemischen Gemeinde (und zwar schon in dltester Zeit) 
entstanden ist im Zusammenhang mit dem ,Geist“, der iiber die 
Gemeinde kam. Auf christliche Propheten wird im Zusammen- 
hang von Act. 2 (s. v. 18) hingewiesen; sie werden (ef. Act. 4, 36) 
sehr friihe aufgetreten sein. Naheres ist leider unbekannt, und 
der wirkliche Ursprung der enthusiastischen Trias ,Apostel, Pro- 
pheten und Lehrer“ so dunkel, wie der Ursprung der Trias 
»Bischéfe, Presbyter und Diakonen“ und der sehr viel spitere 
des Komplexes der sog. niederen Weihen. Uberall handelt es 
sich hier um bewu8te Schépfungen, die von einem bestimmten 
Punkte ausgegangen sind, sich aber aus den tatsichlichen Ver- 
haltnissen heraus aufgedringt haben mégen. 


4. 

Die Didache faBt zunichst (11,3) Apostel und Propheten 
zusammen, indem sie die Anweisung gibt, daB fiir sie das Dogma 
des Evangeliums in Geltung bleiben soll. In den spateren 
Kapiteln dagegen faft sie vielmehr Propheten und Lehrer zu- 
sammen und schweigt iiber die Apostel. Hieraus folgt, worauf 
bereits oben hingewiesen worden ist, daB die Propheten einerseits 
mit den Aposteln, andererseits mit den Lehrern ein Merkmal 
gemeinsam hatten. Jenes Merkmal ergibt sich aus dem Ausdruck 
xatd tO ddyua tod evayyediov, sowie aus den nun folgenden Spezial- 
anweisungen.!) Unter dem ,,Dogma des Evangeliums“ kénnen 
nur die Regeln verstanden sein, die wir Mark. 6 cum parall. lesen. 
Diese Annahme wird dadurch noch verstirkt, da Matth. 10, wo 
Gebote fiir die Apostel zusammengestellt sind, auch von wandern- 
den Propheten die Rede ist (v. 41) und sie als besitzlos vorgestellt 
werden. Die Besitzlosigkeit wurde also als ein notwendiges 
Erfordernis fiir die Apostel und Propheten erachtet. Das sagen 
auch der 3. Johannesbrief, Origenes und Eusebius. Johannes 
bemerkt iiber die Missionare, sie wanderten predigend, ohne etwas 
von den Heiden anzunehmen. Auf ,,Annehmen“ waren sie also 
angewiesen. Origenes (c. Cels. I, 9) schreibt: ,,Die Christen 
bieten alles auf, was sie kénnen, den Glauben tiber die ganze 
Erde zu yerbreiten. Darum machen es sich einige férmlich zu 
ihrer Lebensaufgabe, nicht blof von Stadt zu Stadt, sondern selbst 
von Flecken zu Flecken und von Dorf zu Dorf zu gehen, um dem 
Herrn neue Gliubige zu gewinnen. Und man wird nicht sagen 


1) [las 6 cnodotohos eoyouevos m90¢ Vuds deg dito ws xvQLOS. Ov bevel 
dé ef un jugoay play? édy d& yn xosic, xed THY edgy” tosis dé bay sivn, 
wevdongogytns éotiv. e€eoyousvos dé 6 canootodos pndev Aaupavére él un 
cetoy éws ov avhiody" édy dé coyveLoy «ity, werdonoopyrys éoriy (c. 11,4—6). 
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kénnen, daB sie das eines Gewinnes wegen tun, da sie oft nicht 
einmal soviel nehmen wollen, als sie zum Leben nétig haben; 
und wenn die Not sie manchmal zwingt, etwas anzunehmen, so 
begniigen sie sich mit der Befriedigung der dringendsten Bediirf- 
nisse, obgleich so manche bereit sind, ihnen noch weit mehr zu 
geben. Und wenn in unsern Tagen bei der grofen Anzahl derer, 
die zum Glauben itibertreten, einige reiche und hochgestellte 
Manner und zartfiihlende und edle Frauen den Glaubensboten 
gastliche Aufnahme gewihren, getraut sich da jemand zu behaupten, 
daf einige aus Verlangen nach Ansehen den christlichen Glauben 
verkiindigen? In den ersten Zeiten, wo gerade den Predigern des 
Glaubens grofe Gefahr drohte, konnte man einen solchen Arg- 
wohn nicht so leicht haben, heutzutage aber ist die Gering- 
schatzung, mit welcher ihnen Andersgliubige begegnen, gréfer 
als die Ehre, welche die Glaubensgenossen, und nicht alle, ihnen 
erweisen.“‘ Eusebius schreibt (h. e. III, 37): ,,SSehr viele von den 
damaligen Jiingern (den Schiilern der Apostel), deren Herz das 
géttliche Wort zu einer brennenden Liebe fir die ,,Philosophie“ 
hingerissen hatte, erfiillten zuerst das heilbringende Gebot des 
Herrn und verteilten ihre Habe unter die Diirftigen. Dann aber 
begaben sie sich auf Reisen und verrichteten das Amt der Evan- 
gelisten, indem sie sich eifrigst bestrebten, denjenigen, welche 
noch gar nichts vom Worte des Glaubens vernommen hatten, 
Christum zu predigen und die Schrift der heiligen Evangelien 
mitzuteilen. Sie legten aber in fremden Lindern nur allein den 
Grund des Glaubens; dann stellten sie andere als Hirten auf und 
vertrauten diesen die Pflege der neuen Pflanzung an; sie selbst 
aber eilten mit der gittlichen Gnade und Mitwirkung wieder zu 
andern Vélkern und Lindern.“ Dazu h. e. V, 10, 2, wo es in Bezug 
auf das Ende des 2. Jahrhunderts heift: ,,Es gab noch bis zu 
dieser Zeit mehrere Evangelisten des Wortes yevdscoy Cijhov. do- 
otohtxod pupiuatos ovvsopéoew én’ abbijost xai oixodoup tod 
Yetov Aéyou nooundodsmevot, Oy eis yevouevog xat Iaytaivos.1) — Das 
zweite Erfordernis fiir die Apostel, welches die »Apostellehre“ 
neben der Besitzlosigkeit angibt, die rastlose Missionstiatig- 


1) Das Wort »Evangelist* kommt Ephes. 4, 11; Act.21,8 und IT Tim. 4.5, 
vor, sodann in der ,Apostol. Kirchenordnung* (c. 19). Hierauf findet man es 
erst wieder bei Tertull. de praescr. 4 und de corona 9 (Hippol., de antichr. 56, 
heift Lukas Apostel und Evangelist). Das ist ein Beweis, da die Unter- 
scheidung von Aposteln und Evangelisten in altester Zeit selten gemacht 
worden ist (dagegen werden die Apostel selbst hiiufig als of eveyyedoduevor 
bezeichnet, s, Gal. 1,8; I Clem. 42, 1; Polye. ep. 6,3; von Barnabas ec. ‘oh 
sogar die Zwilf so ohne die Bezeichnung »Apostel‘). Eusebius bezeichnet 
die Evangelisten als Nachahmer der Apostel; in iiltester Zeit galten sie den 
meisten einfach als Apostel. 
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keit (keine Niederlassung) bestiitigen Origenes und Eusebius 
ebenfalls.*) 

Durch die ,,Apostellehre“ wissen wir, dai diese wandernden 
Missionare noch am Anfang des 2. Jahrhunderts Apostel geheifen 
haben. Origenes und Eusebius bestiitigen uns, dafi sie noch im 
2. Jahrhundert existierten — Origenes weif sogar noch von solchen 
in der Gegenwart —, aber den Namen ,,Apostel‘ fiihrten sie nicht 
mehr.?) Nicht nur die gesteigerte Verehrung der Urapostel ver- 
bot das, sondern auch die Theorie, die sich schon im Laufe des 
2. Jahrhunderts einbiirgerte, daB bereits die Urapostel das Eyan- 
gelium auf der ganzen Welt verkiindigt hatten. War dem so, 
dann waren alle folgenden Missionare nicht mehr Apostel, da 
sie nicht mehr die ersten waren, die das Evangelium in den 
Lindern verkiindigten.*) 

Wie es zu der exorbitanten Hochschitzung der Urapostel 
gekommen ist, ist schon angedeutet worden. Shrei'Tiatigkeit soll 
als Ersatz dafiir- angesehen werden, daB Jesus Christus selbst 
nicht in allen Lindern missionierend gewirkt hat. Dazu: der 
Glaube an das nahe Weltende erzeugte mit einer gewissen Not- 
wendigkeit die Vorstellung, daB das Evangelium schon tiberall 
verkiindigt sei; denn erst nach der universalen Verkiindigung kann 
es eintreten. Aus diesen Griinden ist das Ansehen der Urapostel 
so ungeheuer gesteigert worden, es wurde ihre Aussendung in 
alle Welt geradezu ins ,,Credo“ aufgenommen.*) Wir sind heute 


1) Nur die Verktindigung des Wortes, schlechterdings keine andere Tiatig- 
keit haben die Apostel auszuiiben. Diese Vorstellung ist schon Act. 6 aus- 
geprigt und ist so lange festgehalten worden, als das Gedichtnis die Zeit 
wirklicher Apostel festhielt. In der Abgar-Quelle, welche Eusebius (h. e. I, 13) 
ausgeschrieben hat, wird auch bestitigt, das der Apostel kein Geld nehmen 
darf; auBerdem fiigt sie noch einen wertvollen Zug zu den Verpflichtungen 
des Apostolats hinzu. Thaddius sagt, als er aufgefordert wurde, in kleinem 
Kreise das Wort Gottes zu verkiindigen: ,Ich werde jetzt schweigen; da ich 
aber abgesandt bin, das Wort dffentlich zu verktindigen (x7edfeu), versammle 
mir morgen alle deine Biirger, und ich werde zu ihnen predigen.“ 

2) Es ist natiirlich nur Hohn, wenn Cyprian von den Aposteln Novatians 
spricht (ep. 55, 24). 

3) Eusebius ist freilich mit seiner eigenen Darstellung in Konflikt ge- 
kommen; man halte die Stellen I, 3; II, {—4 und III, 37 zusammen. 

4) §. das Nihere in meinem Lehrbuch der Dogmengesch. [3 S. 153—156; 
unten im 1. Kap. des 4. Buches komme ich auf die Missionslegende zuriick; 
aber eine Erschépfung des unendlichen Stoffes ist nicht beabsichtigt ; ich 
werde ibn nur streifen. Das Hichste und Ausschweifendste in Bezug auf die 
Bedeutung der Zwélfapostel findet sich in der Pistis Sophia c¢. 7 (Schmidt 
p. 7). Jesus spricht zu den Zwolfen: ,Freuet euch nun und jubelt, denn als 
ich mich aufmachte zur Welt, fiihrte ich von Anfang an zwolf Krifte mit 
mir, wie ich es euch von Anfang an gesagt habe, welche ich von den zwolt 
Erlésern (owrjees) des Lichtschatzes gemiifS dem Befehle des ersten Myste- 
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nicht mehr imstande, das — jedenfalls héchst bescheidene — 
Ma von Wirklichkeit festzustellen, welches dem Glauben an die 
universale Missionstitigkeit der Apostel zu Grunde liegt. Sicher 
aber sind alle Vorstellungen von der universalen und einheitlichen 
kirchenorganisatorischen Tatigkeit der zwélf Apostel fiir die Hei- 
denkirchen ins Reich der Legenden zu verweisen.') 


Von der Titigkeit der Missionare (Apostel) des 2. Jahrhunderts 
wissen wir leider in concreto so gut wie nichts und héren, aufer 
dem Namen Pantiinus und der Mission dieses alexandrinischen 
Lehrers nach ,JIndien“?), auch keine Namen. Vielleicht haben 
wir den Papylus in den Acta Carpi et Papyli als Missionar zu 
betrachten; denn er sagt im Verhére (c. 32): é don éxagyia xal 
whet eioty pov téxva xata Yedy. Vielleicht war Attalus in Lyon 
ein Missionar (Huseb. h. c. V,1); aber beides ist unsicher. Hin 
Name wire freilich zu nennen, der der Thekla (nach den Acta 
Pauli), wenn wir auf diesen Roman etwas geben kénnten. Sie 
ist die einzige Frau, welche den Ehrentitel ,,j dadotodoc“ erhalten 
hat. Aber es ist sehr zweifelhaft, ob ihre Verehrung aufBer der 
Legende von ihr irgend eine andere tatsichliche Grundlage gehabt 
hat; doch kann die Legende selbst einen historischen Kern ein- 
schlieBen. 

Kénnen wir auch von der Tatigkeit der Apostel im 2. Jahr- 
hundert nichts Bestimmtes aussagen — am Anfang des 3. sind wohl 
nur noch letzte Nachztigler dieses Standes vorhanden gewesen —, 
so ist doch die Schépfung und Existenz dieser heroischen Institution 
an sich von hohem Interesse. Ihre Erfolge diirfen freilich nicht 
zu hoch geschiitzt werden; denn erstlich trifft die ,, Apostellehre“ 
hauptsachlich Bestimmungen, um vor dem MifSbrauch des Amtes 
zu schiitzen — es muB schon am Anfang des 2. Jahrhunderts der 


rilums genommen hatte. Diese nun stie® ich in den Mutterleib eurer Mutter, 
wihrend ich in die Welt kam, d.h. diese, die heute in eurem Kérper sind. 
Denn es wurden euch diese Kriifte vor den Augen der ganzen Welt gegeben, 
weil ihr die seid, welche die ganze Welt retten werden, und damit ihr im 
stande seid, die Drohung der Archonten der Welt und die Leiden der Welt 
und ihre Gefahren und alle ihre Verfolgungen.... zu ertragen.* Vgl.c.8 p.9: 
»Hreuet euch nun und jubelt, denn ihr seid selig vor allen Menschen, die auf 
der Erde, weil ihr es seid, die die ganze Welt retten werden.‘ Ubrigens 
heiBen auch in den Eklogen des Clemens (c. 16) die Apostel ,,owrjoes toy 
cr toumnwr® 

7) Beachtenswert ist, daG nach altchristlicher Vorstellung sich auch das 
mosaische Gesetz tiber die ganze Welt verbreitet hat. Die Predigt der zwélf 
Apostel in der ganzen Welt findet also die Wirkungen vor, welche jenes Ge- 
setz hervorgerufen hat (s. z. B. die Ausfiihrungen Eusebs im 1. Buch der 
Kirchengeschichte). 


*) Euseb., h. e. V, 10. 
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Gefahr der Verwilderung unterlegen sein, was sehr begreiflich ist 
—, zweitens hatte sich die stilisierte Vorstellung von der grund- 
legenden und eigentlich schon abschliefenden Missionstitigkeit 
der Urapostel gar nicht bilden und so fest einbiirgern kénnen, 
wenn lebendige Apostel im 2. Jahrhundert noch eine grofe Rolle 
gespielt hatten. Vielleicht ist es daher nicht zu kiihn zu sagen, 
daf die Kirche in Wahrheit nur zwei wirkliche Apostel besessen 
hat, einen grofen und einen kleinen, den Paulus und Petrus, dazu 
etwa noch den ephesinischen Johannes. Schwerlich haben jene 
anderen berufsmafigen Apostel, die besitzlosen und rastlos wan- 
dernden, das Hauptverdienst an der Ausbreitung des Christentums 
— wir miiBten sonst von ihnen héren oder doch ihre Namen 
kennen; aber schon Eusebius war iiber sie so unwissend wie wir. 
Das Hauptverdienst der Ausbreitung wird den nicht berufsmafigen 
Aposteln gebiihren und dazu den ,Lehrern“. 


5. 


Die Propheten, obschon sie nach der ,Apostellehre“ und 
anderen Zeugnissen auch besitzlos sein sollten wie die Apostel, 
sind doch nicht zu den berufsmafigen Missionaren zu rechnen; 
aber sie haben wie die Lehrer indirekt fiir die Mission eine Be- 
deutung gehabt. Thr charismatisches Amt befahigte sie zur 
Verkiindigung des Wortes Gottes und wies sie dazu an; ihre be- 
geisterten Reden wurden auch von Heiden gehért, und Paulus 
setzt (I Kor. 14,24) gewif mit Grund voraus, daf die prophetische 
Rede und die prophetische Herzenskiindigung auf diese einen 
besonderen Eindruck machen. Bis gegen Ende des 2. Jahrhun- 
derts haben sich die Propheten als Stand in der Kirche erhalten’); 
die montanistische Bewegung hat den urchristlichen Prophetismus 
gesteigert und zu Ende gefiihrt. Vereinzelte Zeugnisse sind auch 
spaiter noch vorhanden”); aber fiir die Kirche bedeuteten solche 
Propheten nichts mehr, ja sie wurden vom Klerus wohl kurzer 
Hand als falsche Propheten beurteilt. Wie die Apostel, so waren 
auch die Propheten in einer gefihrlichen Lage und konnten leicht 
verwildern. Die Bestimmungen der ,Apostellehre“ (c. 11) lehren, 
welche VorsichtsmaBregeln man schon am Anfang des 2. Jahr- 
hunderts gebrauchen mute, um die Gemeinden vor Schwindel- 
propheten zu schiitzen. Lucian zeigt in Peregrinus Proteus einen 
solchen; auch das stimmt mit der ,Apostellehre“ tiberein, dai 


1) Tertullian (de praescr. 3) zihlt sie nicht mehr mit: ,Quid ergo, si 
episcopus, si diaconus, si vidua, si virgo, si doctor, s1 etiam martyr lapsus 
a regula fuerit.“ 

2) §, Firmilian bei Cypr., ep. 75, 10. 

Harnack, Mission. 17 
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Peregrinus als Prophet sich bald in einer Gemeinde niederlabt, 
bald umherzieht in Begleitung von ihn besonders verehrenden 
Christen: die Propheten waren nicht an eine bestimmte Gemeinde 
gebunden. Auch Prophetinnen haben nicht gefehlt; man findet 
sie sowohl in der groBen Kirche als namentlich bei den Gno- 


stikern.') 

Unser Quellenmaterial in Bezug auf die urchristlichen Pro- 
pheten ist sehr umfangreich, und viele noch unerledigte Fragen 
kniipfen sich an dasselbe; so ist z. B. das Verhiltnis der christ- 
lichen Propheten zu den zahlreichen Kategorien heidnischer 
Propheten (agyptischer, syrischer, griechischer), die wir aus der 
Litteratur und den Inschriften kennen, noch niemals untersucht 
worden.”) Aber fiir die Zwecke, die wir hier verfolgen, bietet 
das-Material nichts; denn iiber die Missionstiitigkeit der Propheten 
erhalten wir keine Kunde. 


6. 
Die ,,Apostellehre erwaihnt die Lehrer an zwei Stellen 
(13, 2; 15,1. 2), und zwar als emen besonderen Stand in den 


1) Aus der koptischen Ubersetzung der Acta Pauli (Briefwechsel des 
Paulus mit der korinthischen Gemeinde) haben wir gelernt, da® der dort ge- 
nannte korinthische Gemeindeprophet nicht ein Mann, sondern eine Frau ge- 
wesen ist (Name: Theone, nicht Theonas). 

*) Sofern sich hier und dort Schwindler unter die Propheten mischten, 
wird ein Unterschied iiberhaupt nicht bestanden haben. Eine interessante 
Charakteristik hat Celsus von den Propheten gegeben (Orig. c. Cels. VII, 9. 11): 
»Es gibt viele, die, obgleich sie Leute ohne Ruf und Namen sind, mit der 
gréBten Leichtigkeit und bei dem niichsten besten Anla®& sowohl innerhalb 
der Heiligtiimer als auBerhalb derselben sich gebiirden, als wiren sie von 
prophetischer Ekstase ergriffen; andere als Bettler umherschweifend und 
Stidte und Kriegslager umziehend geben dasselbe Schauspiel. Einem jeden 
sind die Worte geliufig, ein jeder ist damit sofort bei der Hand: ,Ich 
bin Gott* oder (und) ,Gottessohn‘ (aes Mod) oder ,Geist Gottes*. Ich 
bin gekommen, weil der Untergang der Welt schon im Anzug ist, und ihr, 
Menschen, fahret wegen eurer Ungerechtigkeiten ins Verderben! Aber ich 
will euch retten, und ihr werdet mich bald wiederkommen sehen mit himm- 
lischer Macht! Selig der, welcher mich jetzt ehrt! Alle tibrigen werde ich 
dem ewigen Feuer iibergeben, die Stiidte sowohl als die Liinder und die 
Menschen. Diejenigen, welche jetzt die ihnen bevorstehenden Strafgerichte 
nicht erkennen wollen, werden dereinst vergeblich anderen Sinnes werden 
und seufzen! Die aber, welche an mich geglaubt, die werde ich ewiglich 
bewahren!* ... ,Diesen groBartigen Drohungen mischen sie dann noch selt- 
same, halbverriickte und absolut unverstiindliche Worte bei, deren Sinn kein 
noch so verstiindiger Mensch herauszubringen vermag, so dunkel und nichts- 
sagend sind sie; aber der erste beste Schwachkopf oder Gaukler vermag sie 
zu deuten, wie es ihm beliebt ... Diese angeblichen Propheten, die ich 
selbst mehr als einmal mit meinen Ohren gehért, haben, nachdem ich sie 
tiberfiihrt, mir ihre Schwiichen bekannt und eingestanden, da®B sie ihre un- 
fabbaren Worte selbst erfunden hiitten.“ 
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Gemeinden. Sie leisten ihnen denselben Dienst wie die Propheten, 
nimlich den Dienst am Wort, gehéren deshalb zu den ,,Geehrten“ 
und kénnen, wie die Propheten, Anspruch auf Unterhalt erheben. 
Dagegen sind sie augenscheinlich nicht zu Besitzlosigkeit ver- 
pflichtet'), auch wandern sie nicht, sondern bleiben in der Ge- 
meinde sefbhaft. 

Diese Angaben empfangen erstlich eine Bestatigung aus jenen 
Quellenstellen, in welchen Apostel, Propheten und Lehrer zu- 
sammengenannt sind (s. 0. 8, 242ff.), sodann aus einer Reihe von 
einzelnen Zeugnissen, die da zeigen, daf Lehrer sein ein Stand 
in der Christenheit gewesen ist, und daS die Lehrer hohes An- 
sehen im 2. Jahrhundert und zum Teil, wie wir sehen werden, 
auch noch in der Folgezeit genossen haben. Zunicht beweist 
schon die nicht selten begegnende Versicherung eines Schrift- 
stellers, da8 er nicht in der Eigenschaft eines Lehrers schreibe, 
resp. Vorschriften gebe, ein wie bedeutendes Ansehen der wahr- 
haftige Lehrer genoB8, und wie man ihm das Recht zusprach, 
allgemein giiltige, verpflichtende Anweisungen zu geben. So ver- 
sichert Barnabas zweimal (1, 8; 4,9): éy@ d& ody cs diddoxadoc 
GAR co cic 2E buddy bnodeiEw, und zodda dé Hélov yodpew ov7 
Ge didGoxahoc.2) Ignatius erklart (ad Eph. 3, 1): od dvatdooo war 
buy ds Oy us... MQ0cAAG div dag ovvdidacxakitas uov*), und 
noch im 3. Jahrhundert schreibt Dionysius von Alexandrien (ep. 
ad Basil.): éy@ 68 ob% bs dwWdoxahos, add’ ws peta medons amhotntoS 
moociZov Huds addjdow dakéyeoda.*) Die Warnung des Jakobus- 
briefes (3, 1): wi) aoddoi diddoxador yiveode, beweist, wie gesucht 
dieser Stand in der Gemeinde war, von dem Hermas (Sim. IX, 25, 2) 
ausdriicklich sagt, da seine Vertreter den heiligen Geist fiir den- 
selben empfangen hitten.®) Derselbe Hermas beruft sich (Mand. 
IV, 3,1) auf einen von ihm gehérten Ausspruch einiger Lehrer 
betreffs der Buge, der dann von dem Engel ausdriicklich bestatigt 


1) Wenn von Origenes erzihlt wird (Euseb., h. e. VI, 3), da er den 
evangelischen Spruch, nicht zwei Stécke usw. zu haben, befolgt hat, so ist 
das ein freier Entschlu®8 von ihm gewesen. Kurz vorher wird erzihlt, das 
er sich durch Verkauf seiner Biicher eine Leibrente verschafft habe, um ganz 
sorgenfrei zu sein. s Dae 

2) Aber andererseits sagt er ¢. 9,9: oWev & tv Euprroy dwoecy TiS 
Idayns avtod Héuevos &y 7 Uly. 

8) Man beachte hier ,,duercooouce, welches Ignatius (Trall. 3,35 Rom. 4, 3) 
von den Aposteln braucht; s. Trall. 7,1: 1@ dvarcyuara toy atooto hwy. 

4) Vgl. auch noch Commodian, Instruct. II, 22, 15: ,Non sum ego doctor, 
sed lex docet*; II, 16, 1: »5i quidem doctores, dum exspectant munera vestra 
aut timent personas, laxant singula vobis; et ego non doceo.* 

8) Adcoxahor ot diddeurtes seuvas zal dyv@s TOY Aoyoy Tod xugio’ .... 
xaguc xa mupéhepoy TO mvEedvuc TO KyvoY. 


me 
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wird. Diese Stelle zeigt, da es zur Zeit des Hermas in Rom 
diddoxalo. gab, die in hohem Ansehen standen. Eine ausfihrliche 
Anweisung iiber Lehrer besitzen wir in den pseudoclementinischen 
Briefen de virginitate (I, 11): ,,Doctores esse volunt et disertos 
sese ostendere ... neque adtendunt ad id quod dicit [Scriptura]: 
,Ne multi inter vos sint doctores, fratres, neque omnes sitis pro- 
phetae‘ . . . Timeamus ergo iudicium quod imminet doctoribus; 
grave enim vero iudicium subituri sunt doctores illi, qui docent 
et non faciunt'), et illi qui Christi nomen mendaciter assumunt 
dicuntque se docere veritatem, at circumcursant et temere vagantur 
seque exaltant atque gloriantur in sententia carnis suae... 
Verumtamen si accepisti sermonem scientiae aut sermonem doctrinae 
aut prophetias aut ministerii, laudetur deus... illo igitur charis- 
mate, quod a deo accepisti (scil. yaoiowaw didayjs), illo inservi 
fratribus pneumaticis, prophetis, qui dignoscant dei esse verba ea, 
quae loqueris, et enarra quod accepisti charisma in ecclesiastico 
conventu ad aedificationem fratrum tuorum in Christo.‘ Diese 
Stelle zeigt, daB es in den Gemeinden noch Lehrer (und Pro- 
pheten) gab, da jene diesen nachstanden, resp. sich eine Kontrolle 
gefallen lassen muften, und daf — man vygl. das ganze Kapitel 
— schwere Mifstinde in diesem Stande zu bekimpfen waren. 
Naturgema8 traten friihe schon aus dem Stande der freien, der 
ganzen Gemeinde dienenden Lehrer einzelne hervor, die sich 
eine besonders tiefe Erkenntnis der dicauéuata tod Yeod zutrauten 
und sich daher nicht an die Christen ohne Unterschied, sondern 
an die Geférderten oder Gebildeten d.h. an irgend welche Aus- 
lese richteten. Auch ging das charismatische Lehrertum 
unvermerkt in das profane iiber. Hier ist der Punkt 
gegeben, von welchem aus eine Umbildung der Institution 
der Lehrer eintreten mute und eingetreten ist; denn es lag 
nun sehr nahe, auch in der Christenheit Schulen zu errichten, 
wie solche, von griechischen und rémischen Philosophen  ge- 
griindet, in jener Zeit zahlreich bestanden. Diese Schulen konnten 
in der Gemeinde sozusagen cingebettet bleiben; sie konnten 
sich aber auch sehr leicht sektiererisch entwickeln; denn jeder 
Schule haftet diese Tendenz an. Hierher gehért die Tatigkeit 
der wandernden christlichen Apologeten, die wie Justin?) und 


= Vgl. Apostellehre 11, 10: Moopytns, e «& JSidoxer ov moist, Wevdo- 
Noopyrns eori. 

_ 7) Die des Justin kennen wir am besten aus den Acta Justini. Mit 
seinen Schiilern steht er vor dem Richter Rusticus. Der Richter fragt: Wo 
kommt ihr zusammen? Justin antwortet erst ausweichend, bez. er will das 
Mibverstiindnis abwehren, als besii®en die Christen einen heiligen Ort fiir den 
Kultus. Auf die dringende Frage: Wo versammelst du deine Schiiler? er- 
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Tatian‘) in den grofen Stidten Schulen stifteten; hierher gehéren 
Schulgriindungen wie die des Rhodon und der beiden Theodoti 
in Rom’); hierher gehéren die Unternehmungen vieler sog. 
Gnostiker, hierher gehért vor allem die alexandrinische Kate- 
chetenschule, deren Ursprung freilich in tiefes Dunkel gehiillt ist.*) 
Aber gerade der Gefahr gegeniiber, die Kirche Christi in Schulen 
zu zersplittern und das Evangelium der weltlichen Bildung, dem 
Scharfsinn und dem Ehrgeiz einzelner Lehrer zu iiberliefern *), er- 
starkte schlieBlich das kirchliche BewuBtsein, und das Wort 
Schule“ wurde fast ein Schmahwort fiir eine kirchliche Sonder- 
gemeinde.®) Indessen deshalb starben die ,,doctores“ (duddoxahor) 
— ich meine hier die charismatischen, die das Recht besafen, 
in den Gottesdiensten zu sprechen, obgleich sie nicht Kleriker 
waren — in den Gemeinden nicht sofort aus, ja sie haben sich 
langer in ihnen gehalten als die ,Apostel“ und ,Propheten*. 
Von Anfang an fehlte ihnen das enthusiastische Element, welches 
jene charakterisiert und ihnen den Untergang bereitet hat. Ferner: 
die Unterscheidung von ,Milch“ und yon ,starker Speise“, von 
verschiedenen Graden der christlichen coqia, otveous, étotiun und 
yy@ous war zu allen Zeiten nicht zu entbehren.®) Deshalb muBten 


widert Justin dann: éy@ éadvw uévw tivds Meetivor tov Tywrivor puhareion, 
zal maga névta tov yoovoy vodtoy — énedrjunoa dé ti “Pouciwy m0de tovtO 
Jevtegoy — ov ywooxw cddny twa ovvéhevow et uy tiv Exsivov. Auch in 
Ephesus hatte Justin eine Schule. 


1) Uber die Schule des Tatian, die sektiererisch wurde, s. Iren. I, 28: 
oinuaty didacxchov énagteis ... . Wioy yaguxtige diwWacxahElov ovvEedtysurO. 
Tatian stammte aus Justins Schule. 

2) Zu Rhodon Euseb., h. e. V, 18 (Rhodon stammte selbst aus der Schule 
Tatians), zu den Theodoti, deren Schule sektiererisch wurde und dann den 
Versuch machte, sich in eine Kirche zu verwandeln, s. Euseb. V, 28. Hinen 
,doctor* nennt Tertullian den Praxeas, der seine Lehre in Asien, Rom und 
Karthago verbreitete. 

3) Of. Euseb. V, 10: sjyeiro éy “Adekavdosia Tis THY MULOTOY GTO Jto- 
Toupys tov and nadelas ajo Enosoratos, dvoua adr@ Mavtaivos, & aeyaiov 
Rove didacxahelov tov leody Aoywy ma’ avrots ovveotmtos. Hieron., de vir. 
inl. 36: ,Alexandriae Marco evangelista instituente semper ecclesiastici fuere 
doctores.“ Clem., Strom. I, 1, 11. 

4) Hermas rihmt von den guten Lehrern (Sim. IX, 25, 2), da® sie uydéy 
dhws evospicavto sis énvdvuiay movypdy; dagegen Ss. iiber solche Lehrer, 
welche didayei €évai einfiihren, Sim. IX, 19, 2.3; Sim. VIII, 6, 5; Vis. II, 7, 1. 

5) Die Kirche der Theodotianer in Rom wird von ihrem Gegner (bei 
Euseb., h. e. V, 28) als eine Schule geschildert; Hippolyt nennt die Kirche 
seines Gegners Kallist, sie schmihend, ein didaoxcdetoy (Philos. IX, 12 p. 458, 9 : 
462, 42); ebenso spricht Rhodon (Euseb., h. e. V, 18,4) von emem marcion1- 
tischen didaoxcdeior. 

®) §. die paulinischen Briefe, den Hebrier- und Barnabasbrief U. Ss. We 
Md. XI, 2: didcoxew eis tO nedcHetven Aixcloovyny “EL YYWOW KUELOV. 
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sich naturgemif die ,,dWdoxado“ so lange in den Gemeinden 
halten, als die Verwaltungsbeamten resp. die Priester noch nicht 
iiberall die Qualitiiten von Lehrern besaBen, und der Bischof 
(samt den Presbytern) noch nicht Beschlag auf die kirchliche 
Erziehung und Unterweisung gelegt hatte. Dies aber ist in man- 
chen, auch in grofen Gemeinden, erst spat d. h. erst in der 
2. Hilfte des 3. oder im Anfang des 4. Jahrhunderts eingetreten. 
So lange aber haben sich nachweisbar hier und dort ,,Lehrer“ 
erhalten. Neben der neuen und straffen Organisation der Ge- 
meinden (durch den Bischof, das Presbyterkollegium und die 
Diakonen) standen diese Lehrer wie Siulen eines zertriimmerten 
Gebiudes, welche der Sturm verschont hatte. Sie paften nicht 
in die neue Ordnung der Dinge hinein, und es ist interessant zu 
sehen, wie man sie von einer Stelle zur anderen geschoben hat. 
Tertullian ordnet (de praescr. 3): ,,Bischof, Diakon, Witwe, Jung- 
frau, Lehrer, Martyrer.“') Er reiht also den Lehrer nicht in 
den Klerus ein, sondern stellt ihn in die Reihe der geistlichen 
Heroen und zwar weist er ihm — die Aufzihlung ist eine auf- 
steigende — in dieser Reihe die zweite Stelle (die erste nach 
dem Martyrer) an. In den Acta Perpet. et Felic., sowie — eben- 
falls in Afrika — in den Acta Saturnini et Dativi (Zeit Diocletians, 
s. Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859, p. 418) begegnet uns der 
Titel presbyter doctor, und auch nach Cyprian (ep. 29) muf man 
schlieBen, daB die Lehrer in einigen Gemeinden in das Presbyter- 
kollegium eingereiht und als soleche mit der Priifung der Lektoren 
betraut worden sind.?) Dagegen stehen sie in dem Bericht des 
Hippolyt ap. Epiph. h. 42,2 (der Bericht bezieht sich auf Rom 
und auf die Zeit des Marcion) neben den Presbytern (nicht im 
Presbyterkollegium): of éuemeis aosoBiteoor xai diddoxador, und 
in derselben Stellung finden wir sie noch nach der Mitte des 
3. Jahrhunderts in agyptischen Dérfern; denn Dionysius von 
Alexandrien berichtet von seinem Aufenthalt in denselben (Euseb., 
h. e. VII, 24, 6): ovvexddeca tobs agecfutéoovs xal diwdacxdhovg 
tay év taic xdbuas adeApm@y. Da in diesen Dorfern keine Bischiéfe 
vorhanden waren, so folgt, daB die Lehrer neben den Presbytern 
damals noch an der Spitze dieser Dorfgemeinden standen. 

Aus Agypten kommt uns diese Kunde; wenn nicht alles triigt, 


*) Auch de praescr. 14 wird der ,doctor* genannt. 
*) Cyprian spricht auch (1. c.) von ,doctores audientium‘; die Beziehung, 
in welche er die Lektoren zu diesen setzt, ist nicht zu bestimmen. Als die 
Katecheten sind die Doktoren hier und dort in den Klerus eingestellt worden 
und zwar in das Presbyterkollegium. In den Homil. Clem. Il, 71 ist in dem 
Satze: TYEE MEETBLTeovs xatynyyTEs, Jraxdvovs yonsiuovs, Yous sv BEpro- 
xviac, nach ageofurggove kein Komma zu setzen (gegen Lagarde). 
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hat sich iiberhaupt in Agypten, speziell auch in Alexandrien, das 
Institut der Lehrer neben der episkopalen Organisation der Ge- 
meinden am laingsten erhalten (doch war ihr Recht, in den Gottes- 
diensten zu sprechen, erloschen; s. u.). In den Werken des 
Origenes begegnen die Lehrer noch haufig'); aber was mehr 
sagen will: nach ihm sind die ,doctores“ neben den ,,sacerdotes“ 
noch ein besonderer, dem Stande der Priester paralleler Stand 
in der Kirche. Er spricht von solchen, ,,die bei uns das Lehramt 
weise verwalten“ (c. Cels. IV, 72), von ,,doctores ecclesiae“ (Hom. 
XIV in Gen. T. II p.97). Er sagt (Hom. II in Num. T. I p. 278): 
,Nam saepe accidit, ut is qui humilem sensum gerit et abiectum 
et qui terrena sapit, exselsum sacerdotii gradum vel ca- 
thedram doctoris insideat, et ille qui spiritalis est et a ter- 
rena conversatione tam liber ut possit examinare omnia et ipse 
a nemine iudicari, vel inferioris ministerii ordinem teneat 
vel etiam in plebeia multitudine relinquatur“*), und Hom. VI, 
in Levit. T. IL p. 219 liest man: ,Possunt enim et in ecclesia 
sacerdotes et doctores filios generare sicut et ille qui 
dicebat (Gal. 4,19) et iterum alibi dicit (I Kor. 4, 15). Isti ergo 
doctores ecclesiae in huiusmodi generationibus procreandis ali- 
quando constrictis femoralibus utuntur et abstinent a generando, 
cum tales invenerint auditores, in quibus sciant se fructum habere 
non posse“. Diese Stellen, die aus den Werken des Origenes 
vermehrt werden kénnten (s. z. B. Hom. I in Ezech. und Hom. Il: 
Unterschied yon magistri und presbyteri), zeigen, dab es in Ale- 
xandrien im ersten Drittel des dritten Jahrhunderts noch einen 
Stand von Lehrern neben dem Bischof, den Presbytern und den 
Diakonen gegeben hat. Doch der Schriften des Origenes bedarf 
es hier kaum, da ja die Person des Origenes selbst, sein Leben 
und sein Geschick das deutlichste Zeugnis ablegen. Was ist er 
denn selbst anders gewesen als ein diddoxaloc tic éxxdyotas, als 
solcher auf ungezihlten Reisen geschiftig, die rechte Lehre ein- 
zupragen oder zu schiitzen, und was war der Kampf seines Lebens 
gegen den _ ,,ehrgeizigen“ und giinzlich ungebildeten Bischof 
Demetrius anders als der Kampf des freien Lehrers der Kirche 
wider den Bischof der Hinzelgemeinde? Und wenn in diesem 


1) Auch in denen des Clemens. Nach Quis div. salv. 41 soll der Christ 
sich einen Lehrer wihlen, der wie ein Beichtvater tiber ihn wacht. Im 
Paedag. III, 12, 97 hat Clemens den Unterschied von Piidagog und Lehrer 
auseinandergesetzt ; jener steht tiefer. 

2) An dieser Stelle ist der ,spiritalis* (yyworxos, avevuatixos) nicht 
nur den Priestern, sondern auch den Lehrern gegentibergestellt. Nach Clemens 
Alex. ist der Pneumatiker Apostel, Prophet und Lehrer, und steht tiber allen 
ivdischen Wiirdentriigern; auch Origenes huldigt dieser Auffassung. 
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Kampfe, der mit dem vollen Sieg der Hierarchie geendet hat, 
unter anderem auch die Frage abschlieBend verneint worden ist, 
ob ,Laien“ in der Kirche in Gegenwart von Bischéfen Vortrige 
halten diirfen; wenn selbst noch Bischéfe wie Alexander und 
Theoktistus diese Frage unter Hinweis auf das Herkommen be- 
jaht haben’), was ist das anders als die letzte Reminiszenz an 
eine Organisation der Gemeinden, die alter und ehrwiirdiger war 
als die bereits alles umspannende klerikale Organisation? _Die 
»Lehrer“ wurden im Laufe des 3. Jahrhunderts aus der Kirche 
d. h. dem Gottesdienst herausgedrangt?); ein Teil von ihnen mag 
sich auch mit den Lektoren verschmolzen haben.*) Gewif ist der 
Stand der Lehrer derjenige gewesen, der in besonders hohem 
Mafe und friihe der Gefahr der akuten Hellenisierung und damit 
der Verweltlichung ausgesetzt war: die duddoxalo des dritten Jahr- 
hunderts mégen den diddoxalor, die als Genossen neben den 
Propheten gestanden hatten, sehr unihnlich gewesen sein. Aber 
die Hellenisierung ist schwerlich die entscheidende Ursache des 
Untergangs des Standes der Gemeinde-Lehrer gewesen: es war 
auch hier der Hpiskopat, der kein Amt zu dulden vermochte, das 
sich ihm nicht streng unterordnen und in den einfachen und 
straffen Organismus der vom Bischof geleiteten Hierarchie ein- 
. gliedern lieB. Seit der Mitte des 3. Jahrhunderts sind nicht alle, 
aber fast alle Lehrer der Kirche Kleriker gewesen, und die Unter- 
weisung der Katechumenen iibernahm entweder der Bischof selbst 
oder ein Presbyter. Der geordnete Katechumenat hat dem freien 
Lehrertum allmihlich ein Ende bereitet. 


*) Euseb., h. e. VI, 19. Ihre Begriindung zeigt freilich, da®S das Recht 
von ,Laien* — die Lehrer waren Laien —, in den Gottesdiensten 2u sprechen, 
in Agypten, Palistina und den meisten Provinzen erloschen war; denn die 
beiden bischéflichen Freunde miissen ihren Beweis fiir das Recht aus der 
Ferne und aus verhiiltnismaBig abgelegenen Gemeinden holen. Sie schreiben: 
»Wo sich Leute finden, die im stande sind, den Briidern niitzlich zu sein, da 
werden sie auch von den heiligen Bischdfen aufgefordert, Vortrige an das 
Volk (die Gemeinde) zu halten, wie in Laranda Euelpis von Neon, in Ikonium 
Paulinus von Celsus und in Synada Theodorus von Atticus, unsern seligen 
Briidern. Wahrscheinlich ist dies auch an anderen Orten geschehen, wir 
wissen es aber nur nicht.“ Die drei Genannten sind die letzten ,alten* Lehrer. 


*) Vielleicht darf man hier auch an die wichtige Nachricht des Bischofs 
Alexander von Alexandrien erinnern, da Lucian in Antiochien wiihrend 
dreier bischéflicher Regierungen au®Berhalb der Kirche von Antiochien 


(cnoovvéywyos) gestanden hat (bei Theodoret., h. e. I, 3). Lucian war Haupt 
einer Schule. 


’) S. tiber dieses urspriinglich charismatische Amt, welches unter Um- 
stiinden auch die Pflicht in sich schloB, die h. Texte zu erkliren, meine 
Nachweise in den Texten und Unters. Bd. IT Heft 5 8. 574£: ,Uber den Ur- 
sprung des Lektorats und der anderen niederen Weihen.“ 
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Die alten Lehrer der Kirche waren auch Missionare‘'); Hei- 
den (nicht nur Katechumenen) traten in ihre Schulen ein und 
hérten sie. Von Justin wissen wir das bestimmt (s. 0.); ‘Tatian 
halt seine ,Rede“, um dem heidnischen Publikum mitzuteilen, 
da8 er nun ein christlicher Lehrer geworden ist, und ebenso ist 
uns die missionierende Lehrtitigkeit der alexandrinischen Vor- 
steher der Katechetenschule iiberliefert. Origenes hatte auch 
heidnische Zuhérer und unterrichtete sie in den Elementen der 
christlichen Glaubenslehre (s. Euseb. h. e. VI,3). Bekannt ist, 
daB8 ihn sogar die Kaiserin Mutter, Julia Mamaia, nach Antiochien 
kommen lie8, um seine Vortrage zu héren (Huseb. VI, 21). Auch 
Hippolyt hat an diese einen Lehrbrief geschrieben, von dem sich 
Bruchstiicke in syrischer Sprache erhalten haben. Als in Rom 
eine vornehme Frau des Christentums wegen in Anklage versetat 
wurde, wurde sehr bald auch ihr Lehrer Ptolemius (d:ddoxalocg 
imebns tay Xowuardy pwadnudtor yevduevos) gefinglich ein- 
gezogen (Justin., Apol. II,2). In den Akten Saturnini et Dativi 
aus der Zeit Diokletians (Africa) liest man (Ruinart, Acta Mart., 
Ratisb. 1859, p. 417) folgende Anklage gegen den Christen 
Dativus, die Fortunatianus (,,vir togatus“) in Bezug auf seine zum 
Christentum bekehrte Schwester erhob: ,,Hic est qui per absentiam 
patris nostri, nobis hic studentibus, sororem nostram Victoriam 
seducens, hine de splendidissima Carthaginis civitate una cum 
Secunda et Restituta ad Abitinensem coloniam secum usque per- 
duxit, quique nunquam domum nostram ingressus est, nisi tunc 
quando quibusdam persuasionibus puellares  animos_illiciebat.“ 
Auch die ganze Tatigkeit der christlichen Apologeten gehért hier- 
her, deren Erfolge wir schwerlich gering anschlagen diirfen ”), 


1) Tertullian beklagt sich dariiber, da® die hiretischen Lehrer nicht 
Mission treiben, sondern nur katholische Christen zu gewinnen suchen; s. de 
praescr. 42: ,De verbi autem administratione quid dicam, cum hoe sit nego- 
tium haereticis, non ethnicos convertendi, sed nostros evertendi .... Ita fit, 
ut ruinas facilius operentur stantium aedificiorum quam exstructionem iacen- 
tium ruinarum* (cf. adv. Mare. II, 1). 

2) Aufgabe des Apologeten und Lehrers war es, das Christentum stufen- 
miBig darzulegen und zu beweisen. Von dem Guostiker Apelles sagt Rhodon 
(bei Euseb. V, 13): didéoxahos ceive héywr ovz jer 16 SwWacxousvoy vl avtou 
zoative. ,Non difficile est doctori‘, schreibt Cyprian ep. 73, 3, yvera et 
legitima insinuare ei qui haeretica pravitate damnata et ecclesiastica veri- 
tate conperta ad hoc venit ut discat, ad hoe discit ut vivat.* Welche Be- 
deutung die Apologetik fiir die Propaganda des Judentums hatte, 1st bekannt; 
die Christen haben auch hier ein grofes Erbe angetreten, indem ihre Lehrer 
die Grundziige und das: Material der jiidischen Apologetik iibernehmen konnten. 
Wahrscheinlich die meisten christlichen Apologeten sind direkt oder indirekt 
von Philo abhiingig und von den apologetischen Chrestomathien der alexan- 


drinischen Juden. 
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obgleich wir Bestimmtes nicht wissen. Auch auf Offentliche Dis- 
putationen mit Heiden (Justin, Apol. II: der cynische Philosoph 
Crescens; Minucius Felix, Octavius) und Juden (Justin, Dial. mit 
Trypho; Tertull., adv. Jud. 1) lieBen sie sich ein. In ihren 
Schriften nehmen sie das Recht in Anspruch, im Namen Gottes 
und der Wahrheit zu sprechen; ,von Gott Belehrte“ nennen sie 
sich'), obgleich sie im strengen Sinn nicht zu den charismatischen 
Lehrern gehéren. 

Die Schulen, welche diese Lehrer einrichteten, konnten von 
dem Publikum und der Polizei nur als Philosophenschulen be- 
trachtet werden, ja die Apologeten haben sich selbst als Philo- 
sophen gegeben?) und ihre Lehre als Philosophie.*) Sie wer- 
den infolgedessen hier und dort an den Vorteilen teilgenommen 
haben, welche die Philosophenschulen genossen, d. h. vor allem 
an der Freiheit der Bewegung, die diese besafen. Allein das 
kann immer nur voriibergehend gewesen sein. Die Obrigkeit 
mufite bald einsehen, dafi in ihnen doch nicht der wissenschaft- 
liche Charakter tiberwog, sondern dah sie Hervorbringungen der 
religio Christiana waren, die nicht zu den erlaubten gehdrte.*) 


& 
»Plures efficimur quotiens metimur a yobis; semen est san- 
guis Christianorum .... illa ipsa obstinatio, quam exprobratis, 
magistra est“ — ruft Tertullian den Prisides zu (Apol. 50). Die 


1) Vgl. z. B. Aristides, Apol. 2: ,Von Gott selbst wurde mir verliehen, 
weise tiber ihn zu reden.“ Diognet., ep. 1: rod Seod rod xai ro Aéyew xed 10 
“xovew uty Hoonyovrros aitoduce dodjveu Euol usy sinsiy ovtws xti. 

*) Kinige von ihnen behielten selbst den Philosophenmantel bei; Justin 
heift schon friihe in der Kirche ,der Philosoph und Mirtyrer*. 

*) Ti yeg; — li®t Justin, Dial. ce. Tryph.1, von der zeitgendssischen 
Philosophie den Tryphon sagen — ovyoi guddoogor aepi God toy énarte 
Movovvray Aoyor, xai mei Movagyias avtoig xal moovoias ai bntjosis yiyvortat 
ExcOTOTE; 1) Ov Todto &eyoy ott qPrdocopias, eerclew rEol Tod Helov; 

*) Die Apologeten beklagen sich einerseits, da® die Heiden im besten 
Fall das Christentum fiir eine menschliche Philosophie halten, und fordern 
andererseits, dafs — da das Christentum als Philosophie betrachtet wird — ihm 
auch die Freiheit derselben gewiihrt werde. Tertullian hat sich Apol. 46 ff. hier- 
tiber sehr ausfiihrlich verbreitet; augenscheinlich handelte es sich um eine prak- 
tische Frage, und man erstrebte, wenn man nicht die volle Anerkennung 
durehzusetzen vermochte, wenigstens eine gewisse Freiheit als Philosophen- 
schule und als Philosophen zu erhalten. ,Wer zwingt denn einen Philosophen 
zu opfern oder zu schwéren oder mitten am Tage zwecklos Lampen heraus- 
zuhiingen? Niemand. Vielmehr bekiimpfen sie dffentlich eure Gétter und 
klagen in ihren Schriften eure Religionsgebriituche an — und ihr lobt sie. 
Sehr viele kliffen auch gegen die Kaiser“ (c, 46). Auch die vielen christ- 
lichen Sekten bestirkten wohlwollende Gegner in der Annahme, es handle 
sich um Philosophenschulen (c. 47). 
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zahlreichsten und erfolgreichsten Missionare der christlichen Religion 
waren nicht die berufsmaifigen Lehrer, sondern die Christen selbst, 
sofern sie treu und stark waren. Wie wenig hdren wir von den 
Erfolgen jener und wie viel von den Wirkungen dieser! Vor 
allem war jeder Konfessor und Martyrer ein Missionar; er stiarkte 
nicht nur die schon Gewonnenen, sondern er warb durch sein 
Zeugnis und seinen Tod neue Mitglieder. Zahlreich sind die 
Berichte in den Martyrerakten, die dies erzihlen; es wiirde viel 
zu weit fiihren, sie hier wiederzugeben. Wahrend sie in den 
Gefingnissen safen, wihrend sie vor dem Richter standen, auf 
dem Wege zum Richtplatz und durch die Exekution gewannen 
sie Gliubige; sogar noch nach ihrem Tode: von Potamiana, der 
alexandrinischen Martyrerin zur Zeit des Septimius Severus, wird 
in einer zeitgendssischen Quelle berichtet (bei Euseb. VI, 5), sie 
sei gleich nach ihrem Tod auch Nicht-Christen in der Stadt er- 
schienen, und diese seien dadurch zum Ubertritt bewogen worden. 
Das ist keineswegs unglaublich; denn die Martyrerexekutionen — 
man lebte doch in einem Rechtsstaat — muften auf weite Kreise 
einen erschiitternden und aufregenden Hindruck machen und sie 
vor die Frage stellen, wer hier der Schuldige sei, der Gerichtete 
oder der Richter.) Sahen sie aber den Ernst, den Opfermut 
und die Standhaftigkeit dieser Christen, so war es schwer, diese 
fiir die Schuldigen zu halten. Sicher ist also die Behauptung, 
die sich iibrigens nicht nur bei Tertullian findet, keine Phrase, 
daB das Blut der Christen ein Same sei. 

Indessen waren nicht nur die Konfessoren und Martyrer 
Missionare — dieser Religion war es eigentiimlich, dal jeder 
ernste Bekenner auch der Propaganda diente. Die Christen 
sollten ,,ihr Licht leuchten lassen, damit die Heiden ihre guten 
Werke sehen und den Vater im Himmel preisen“. Waren sie 
von ihrer Sache durchdrungen und lebten sie nach den Vorschriften 
ihrer Religion, so konnten sie gar nicht verborgen bleiben: ihr 
Wandel mufte eine deutliche und laute Missionspredigt sein.”) 
Die Uberzeugung, da der Gerichtstag bevorstehe, und dafi man 
ein Schuldner der Heiden sei, kam dazu. Ferner, die Exklusivitat, 
weit entfernt das Christentum abzuschlieBen, war durch das ent- 
schiedene Entweder-Oder, welches sie in sich schlof, ein kraftiges 
Mittel der Mission. 


1) Schon in dem alten Briefe der Gemeinde von Smyrna iiber den Tod 
Polykarps hei®t es, dah die Heiden iiberall von ihm reden. In der Vita 
Cypriani heiBt es c.1 in Bezug auf diesen: ,Non quo aliquem gentilium 
lateat tanti viri vita.“ 

2) Sehr bezeichnend sagt Tertullian, Apol. 46: ,Bonum huius sectae usu 
iam et de commercio innotuit.“ Vgl. auch, was im 2. Buch Kap. 4 ausgeftihrt 
worden ist und was unten im 4. Kap. dargelegt werden wird. 
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Wir kénnen nicht zweifeln, daB die groBe Mission dieser 
Religion sich ganz wesentlich durch die nicht - berufsmabigen 
Missionare vollzogen hat. Justin sagt uns das auch mit deutlichen 
Worten. Was ihn zum Ubertritt bewogen: hat, war der Eindruck 
des sittlichen Lebens, den er von den Christen iiberhaupt emp- 
fangen hatte. Wie sich dieses Leben auch im gewohnlichen 
Gang des Tages von dem der Nicht-Christen abhob, wie es eine 
fortwihrende Predigt sein mute oder sollte, das hat uns Ter- 
tullian lebhaft geschildert dort, wo er seine Frau beschwért, nach 
seinem Tode keinen heidnischen Mann zu heiraten (ad uxor. U, 
4—6). Wir diirfen auch mit Sicherheit annehmen, daf gerade 
die Frauen ein sehr bedeutende Rolle bei der Ausbreitung dieser 
Religion gespielt haben (s. u. Buch 4, Kap. 2). In einem besonderen 
Stande innerhalb der Gesellschaft aber einen Haupttriiger der 
Propaganda zu erkennen vermégen wir nicht. Speziell das Heer 
darf hier nicht genannt werden. Wohl gab es auch im Heere 
Christen; aber das Soldatenhandwerk und die christliche Religion 
waren nicht leicht zu verbinden. Das Christentum kann in der 
vorkonstantinischen Zeit unméglich Lagerreligion gewesen sein 
wie der Mithraskult und andere Kulte.') 


Exkurs. 
Reisen, brieflicher und litterarischer Austausch. 


Die Apostel und auch viele Propheten wanderten rastlos im Interesse der 
Mission. Die Reisen des Apostel Paulus von Antiochien bis Rom, ja wahr- 
scheinlich bis Spanien, stehen im Licht der Geschichte; aber auch seine 
Mitarbeiter und Begleiter sind nach seinen Briefen teils mit ihm, teils neben 
ihm auf bestiindiger Wanderschaft.2) Man erinnere sich hier vor allem des 
missionierenden Ehepaars Aquila und Priscilla. Im einzelnen die Reisen des 
Paulus und aller dieser Missionare zu untersuchen und darzulegen, wiirde 
hier zu weit fiihren und ist fiir unsere Zwecke nicht notig. Paulus ist sich 
bewuBt gewesen, daB der Geist Gottes ihn treibe und ihm die Ziele und 
StraBen weise; aber das schloB verstiindige eigene Erwigungen nicht aus. 
Solche lassen sich in Bezug auf seine Reisen an mehreren Stellen nach- 
weisen. Auch Petrus ist als Missionar gereist und nach Rom gekommen. 

Indessen hier interessieren uns nicht sowohl die Reisen der berufs- 
miiBigen Missionare als vielmehr die Reisen anderer hervorragender Christen; 


_ 7) Nur in Bezug auf Afrika kann man geneigt sein, eine etwas engere 
Beziehung zwischen dem Christentum und dem Heere anzunehmen. 


_?) Man lese vor allem das 16. Kapitel des Rémerbriefs; wie viele per- 
sénliche Bekannte des Paulus sind in Rom! 
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denn sie lehren uns, wie lebendig der persénliche Austausch und Verkehr 
in den ersten Jahrhunderten gewesen ist. Dabei tritt die rémische Gemeinde 
in tiberraschender Weise in den Vordergrund: sie ist der Zielpunkt der 
meisten Christen, die wir als Reisende kennen.?) 


Christliche Lehrer, die besonders viel gereist sind, bez. sich in einem 
groBen Teil der Kirchen umgesehen haben, waren Justin, Hegesipp, Julius 
Africanus und Origenes. Justin, aus Samarien stammend, war in Ephesus 
und Rom zu Hause; Hegesipp hat um die Mitte des zweiten Jahrhunderts 
vom Orient aus eine mehrijiihrige Reise angetreten, in der er viele Kirchen 
besucht hat und zuletzt iiber Korinth nach Rom gekommen ist; Julius Africanus 
ist von Emmaus in Palistina aus in Edessa, Rom und Alexandrien gewesen; 
die meisten Reisen aber hat Origenes gemacht: er ist teils von Alexandrien, 
teils von Cisarea (Pal.) aus in Bostra, Antiochien, Casarea (Kapp.), Niko- 
medien, Athen, Nikopolis, Rom und in anderen Stidten gewesen.?) 


Nach Rom sind yon auswiirts folgende beriihmte Christen gereist*): 
Polykarp, Bischof von Smyrna (Euseb., h. e. IV, 14; V, 24). 
Valentin, Gnostiker, aus Agypten (Iren. II, 4, 3). 
Cerdo, Gnostiker, aus Syrien (Iren. I, 27, 1; III, 4, 3). 
Marcion, Hiiretiker, aus Sinope (Hippol. bei Epiphan., haer. 42 ¢. 1f.). 
Marcellina, Hiiretikerin (Iren. I, 25, 6). 
Justin, Apologet, aus Samarien (s. die Apologie u. Euseb., h. e. IV, 11). 
Tatian, Assyrier (Orat. 35). 
Hegesipp, aus dem Orient (Euseb., h. e. IV, 22 nach Hegesipps Hypomnem.). 
Euelpistus, Schtiler Justins, aus Kappadocien (Acta Justini). 
Hierax, Schiiler Justins, aus Ikonium (Acta Justini).‘) 
Rhodon, aus Asien (Euseb., h. e. V, 13). 
Treniius, aus Asien (Euseb., h. e. V, 1—4; [Mart. Polyc. Append.]). 
Apelles, Schiiler Marcions, aus ? (Tertull., de praescr. 30; doch kann 
Apelles ein geborener Rémer gewesen sein). 
Florinus, aus Asien (Euseb., h. e. V, 15. 20). 
Proklus und andere Montanisten aus Phrygien oder Asien (Euseb., h. e. 
Tl, .25; I; 31; VI, 20; Tertull. adv. Prax. 1). 
(Tertullian, aus Karthago (de cultu fem. I, 7; Euseb., h. e. I, 2)]. 
Theodotus, aus Byzanz (Epiphan., haer. 54 c. 1). 
Praxeas, aus Asien (Tertull., adv. Prax. 1). 
[Abercius, aus Hieropolis (die Inschrift)]. 
Julius Africanus, aus Emmaus (Keorot). 
Alcibiades, aus Apamea in Syrien (Hipp., Philos. IX, 18). 
Prepon, Marcionit, Assyrer (Hippol., Philos. VII, 31). 
Epigonus aus Asien (Hippol., Philos. IX, 7). 
Sabellius aus der Pentapolis (Theodoret., haer. fab. II, 9). 


1) Vgl. Caspari, Quellen z. Taufsymbol, Bd. II (1875). 

2) Auch Abercius, dessen Christlichkeit umstritten ist, ist von Hieropolis 
in Phrygien aus in Rom und am Euphrat gewesen. Uber Clemens Alex. 
s. unten. 

3) Vom apostolischen Zeitalter sehe ich ab. Daf auch Simon Magus 
wirklich nach Rom gekommen ist, ist mir sehr wahrscheinlich. Ignatius 
wurde unfreiwillig von Antiochien nach Rom gebracht; aber es begleiteten 
ihn freiwillig mehrere Christen. Nach einer wenig glaubwiirdigen, aber alten 
Legende aie auch Johannes nach Rom gekommen sein. ; 

4) Diese beiden sind aber wahrscheinlich unfreiwillige Reisende; sie 
scheinen als Sklaven nach Rom gekommen zu sein. 
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Origenes aus Alexandrien (Euseb., h. e. VI, 14). 
Viele Afrikaner um das J. 250 (Cypriani epp.).’) 

Melito von Sardes ist bald nach der Mitte des zweiten Jahrhunderts 
nach Palistina gereist (Euseb., h. e. IV, 26), ebendorthin Alexander aus Kap- 
padocien (Euseb., h.e. VI, 11) und Pionius aus Smyrna (um die Mitte des 
dritten Jahrhunderts, Acta Pionii); Julius Africanus reiste nach Alexandrien 
(Euseb., h. e. VI, 31); Hermogenes, ein Hiiretiker, siedelte aus dem Orient 
nach Karthago tiber (Theophilus von Antiochien hat ihn bekampft und Ter- 
tullian); Apelles ging von Rom nach Alexandrien (Tertull., de praescr. 30); 
rémische Christen werden z. Z. der decianischen Verfolgung und nach der- 
selben nach Karthago gesandt (Cypr. epp.); mehrere rémische Briider waren 
in Alexandrien anwesend zur Zeit der Verfolgung des Valerian (Dionys. Alex. 
bei Euseb., h.e. VII, 11); Clemens Alex. ging nach Kappadocien (Euseb., 
h. e. VI, 11); als jiingerer Mann hatte er einen christlichen Lehrer, der aus 
Célesyrien stammte, in Griechenland, einen anderen, der aus Agypten stammte, 
in Gro®griechenland, andere aus Assyrien und Palistina im Orient gehdrt. 
Diese Liste ist nicht vollstindig, aber sie wird ein Bild davon geben, wie 
gro® der Austausch durch Reisen hervorragender Lehrer gewesen ist. 


Was den brieflichen Verkehr betrifft, so beschrinke ich mich darauf, 
das Wichtigste anzufiihren. Auch hier steht die rémische Gemeinde im 
Vordergrund. Wir wissen von folgenden Briefen und Ubersendungen dieser 
Gemeinde: 

Das Gemeindeschreiben nach Korinth (= I. Clemensbrief) um das J. 96. 

Das Buch des Hermas, das nach Vis. Il, 4 an die auswiirtigen Gemein- 
den geschickt worden ist. 

Das Gemeindeschreiben nach Korinth yon dem Bischof Soter (d. h. seine 
dorthin gesandte Predigt = I. Clemensbrief). Das Antwortschreiben des 
Dionysius von Korinth zeigt, daS Rom damals und seit Jahrzehnten an viele 
Gemeinden Briefe gerichtet und Unterstiitzungen gesandt hat. 

Im montanistischen Streit sind unter (Soter), Eleutherus und Victor 
Briefe nach Asien, Phrygien und Gallien gegangen. 

Im Osterstreit hat Victor Briefe an alle auswiirtigen Gemeinden ge- 
richtet. 

Pontian hat nach Alexandrien geschrieben und der Verurteilung des 
Origenes zugestimmt. 

In der Zeit der Sedisvacanz nach dem Tode des Bischofs Fabian sind 
Briefe nach Karthago, in andere afrikanische Gemeinden und nach Sicilien 
gegangen; auch schrieben die rémischen Mirtyrer an die karthaginiensischen. 

Der Bischof Cornelius hat nach Afrika zahlreiche Briefe geschrieben, 
ferner nach Antiochien und Alexandrien. 

_Der Bischof Stephanus hat nach Afrika, Alexandrien, Spanien und 
Gallien geschrieben, sowie im Ketzertaufstreit an alle auswiirtigen Kirchen. 

Derselbe Stephanus hat Briefe und Unterstiitzungen nach Syrien und 
Arabien gesandt, und bereits seine Vorgiinger haben dasselbe getan. 

Briefe des Bischofs Xystus I]. nach Alexandrien. 

Briefe des Bischofs Dionysius nach Alexandrien. 

Brief des Bischofs Dionysius nach Kappadocien und Unterstiitzungen. 


?) Man reiste nach Rom aus verschiedenen Motiven: um dort eine Wirk- 
samkeit als Lehrer zu entfalten, um auf die dortige Kirche Einflu®B zu ge- 
winnen, um diese beriihmte Kirche zu sehen u.s.w. Der Zug nach den 
groBen Stiidten, der alle neuen Religionsunternehmungen auszeichnet, fiihrt 


penetra a in die Hauptstadt. Wie hat Paulus gestrebt, nach Rom zu 
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Brief des Bischofs Felix nach Alexandrien. 
Briefe nach Antiochien z. Z. der Wirren des Paul yv. Samosata. 


Unter den nicht-rémischen Briefen seien hervorgehoben: die Briefe des 
Ignatius an asiatische Gemeinden und nach Rom, der Brief des Polykarp 
von Smyrna nach Philippi, die grofe Briefsammlung des Dionysius von 
Korinth (nach Athen, Lacedimon, Nikomedien, Kreta, Pontus, Rom), die 
grofen Briefsammlungen des Origenes (nicht erhalten), des Cyprian (an 
afrikanische Kirchen, nach Rom, Spanien, Gallien, Kappadocien), des Nova- 
tian (nicht erhalten, an sehr viele Gemeinden in der ganzen Christenheit), 
des Dionysius von Alexandrien (bruchstiickweise erlalten). Von Kappadocien, 
Spanien, Gallien aus wurde an Cyprian, bez. auch nach Rom geschrieben; 
die in Antiochien gegen Paul yv. Samosata versammelte Synode schrieb an 
alle Gemeinden der Christenheit; Alexander von Alexandrien und Arius 
schrieben Briefe an sehr viele Gemeinden der Osthilfte des Reichs u.s. w.’) 

Uberraschend schnell verbreiteten sich auch die bedeutenderen christ- 
lichen Schriften.?) Aus der Fiille des Materials sei folgendes hervorgehoben: 

Die vier Evangelien scheinen noch vor Ablauf der ersten Hilfte des 
zweiten Jahrhunderts in die meisten, jedenfalls in sehr viele Gemeinden des 
ganzen Reichs gekommen zu sein. 

Eine Sammlung von Paulusbriefen kennen schon Clemens Romanus, 
Ignatius, Polykarp und alle hervorragenden Gnostiker. 

Der I. Clemensbrief (nach Korinth gerichtet) ist in Polykarps Handen 
(in Smyrna) und ist dem Ireniius in Lyon bekannt, ebenso dem Clemens 
Alexandrinus. 

Die Ignatiusbriefe sind wenige’ Wochen oder Monate nach ihrer Ab- 
fassung gesammelt und nach Philippi gesandt worden; Irengjus in Lyon und 
Origenes in Alexandrien kennen sie. 

Die Schrift ,Apostellehre* verbreitete sich im 2. Jahrhundert in Ost 
und West. , 

Das ganze Buch des »Hirten* ist schon im 2. Jahrhundert in Lyon, 
Alexandrien und Karthago bekannt gewesen. 

Justins Apologie (und andere Schriften) war dem Irenius in Lyon be- 
kannt, dem Tertullian in Karthago u. s. w.; Tatian wurde in Alexandrien gelesen. 

Werke des Melito, Bischofs von Sardes (z. Z. Marc Aurels), las man am 
Ende des 2. Jahrhunderts in Ephesus, in Alexandrien, in Rom und in Karthago. 

Werke des Ireniius von Lyon, der um 190 schrieb, las man bereits um 
das Jahr 200 in Rom und in Alexandrien; spiiter kennt ihn auch (ebenso 
wie den Justin) Methodius in Lycien. 

Die Werke mehrerer kleinasiatischer Schriftsteller aus der Zeit M. Aurels 
las man in Alexandrien, in Karthago und in Rom. 

Marcions, des Hiretikers, , Antithesen“ waren am Ende des 2. Jahrhunderts 
in allen gréBeren Gemeinden in Ost und West bekannt. 

Die apokryphe Schrift ,Acta Pauli*, die von Asien ausgegangen Ist, 
wurde am Ende des 2. Jahrhunderts wahrscheinlich in allen Hauptgemeinden, 
gewif aber in Rom, Karthago und Alexandrien gelesen. 


1) Die Nachweise fiir alle diese Briefe findet man in meiner Geschichte 
der altchristlichen Litteratur, Bd. I. 

2) Ich darf auch hierfiir auf meine Litteraturgeschichte verweisen, 1 
der die alten Testimonia fiir jede Schrift genau verzeichnet sind. Die Zahl 
der christlichen Schriften, wenn man von den hiiretischen absieht, war etwa 
bis z. Z. des Commodus nicht sehr bedeutend, mit jenen zusammen genommen 
aber sehr gro®. Die letzteren mtissen aber mitgerechnet werden. 
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Hippolyts, des Rémers, zablreiche Werke haben sich im Orient weit 
verbreitet. Wie viele christliche Werke aus allen Weltgegenden in die 
Bibliothek nach Casarea (Pal.) gekommen sind, lehrt uns die Kirchengeschichte 
des Eusebius, die auf Grund dieser Werke verfaSt worden ist. Dieser Biblio- 
thek, in ihrer Art gewi® ein Seitenstiick zur alexandrinischen, verdanken 
wir es in erster Linie, da® wir heute eine zusammenhiingende Kenntnis des 
christlichen Altertums, wenn auch in bescheidenen Grenzen, besitzen.’) 

Diese Daten sollen nur eine annihernde Vorstellung davon geben, wie 
stark der persdnliche, der briefliche und der litterarische Verkehr sowohl 
der Gemeinden untereinander als der hervorragenden Lehrer gewesen ist. 
Die Bedeutung, die diese Tatsache fiir die Mission und die Propaganda des 
Christentums gehabt hat, kann nicht leicht tiberschiitzt werden: die Teil- 
nahme und Briiderlichkeit und wiederum die geistige Regsamkeit der Christen 
springt hier in die Augen; sie waren starke Hebel der Verbreitung; sie 
muBten den auGen Stehenden miichtig imponieren; sie sicherten auch eine 
gewisse Einheitlichkeit der Entwicklung und bewirkten es, daB ein Christ, 
wenn er aus dem Osten in den Westen oder aus einer entfernten Gemeinde 
in eine andere kam, sich nicht als ein Fremdling fiihlte. In der Tat sind 
bis zur Zeit Konstantins, jedenfalls bis gegen die Mitte des 3. Jahrhunderts 
die centripetalen Strebungen stiirker gewesen als die centrifugalen; Rom aber 
war der Mittelpunkt jener Strebungen: die rémische Gemeinde war die 
katholische; sie war nicht nur das Symbol und die Repriisentantin der Ein- 
heit, sondern ihr vor allem verdankt man die Einheit.*) 


Wie weit die christliche Litteratur in die Hiinde der Gegner gekommen 
ist, dartiber wissen wir nicht viel. Celsus hat sich eime recht betraichtliche 
christliche Bibliothek angeschafft und sich in sie vertieft, bevor er gegen 
die Christen schrieb. Athenagoras setzt (Suppl. 9) voraus, da die Kaiser 
das Alte Testament kennen — das ist doch wohl nur eine Redensart. Des 
Origenes Werke wurden von neuplatonischen Philosophen gelesen, und in 
ihren Hinden waren auch die Schriften des alten Testaments, die Evangelien 
und die Paulusbticher. Von Longinus, Porphyrius, Amelius wissen wir das 
(s.u.). Das vulgiire Latein und die bis zum Unverstiindlichen gesteigerte 
Wortlichkeit der alten lateimischen Bibeliibersetazung war der Verbreitung 
des Christentums bei den gebildeten Abendliindern sehr hinderlich. Wie 
abstoBend mute es wirken, wenn sie lasen (Baruch 2, 29): ,Dicens: si non 
audieritis vocis meae, si sonos magnos hagminis iste avertatur in minima in 
gentibus, hubi dispergam ibi.“*) Auch Schriftsteller hatte die christliche 


_. 7) Mier sind auch die beiden Tabellen zu vergleichen, welche ich in der 
Litteratur-Gesch. Bd. I 8. 883—886 gegeben habe: ,Alte lateinische Uber- 
setzungen altchristlicher griechischer Schriften“; ,,Alte syrische Ubersetzungen 
altchristlicher griechischer Schriften‘. In eine fremde Sprache wird eine 
Schrift erst tibersetzt, wenn sie fiir die Erbauung oder Bildung unentbehrlich 
scheint. Nun vergleiche man, welche auSerordentlich grofe Anzahl altchrist- 
licher Schriften in das Lateinische oder Syrische frithe tibersetzt worden 
sind. Namentlich interessant ist es aber festzustellen, welche Schriften so- 
wohl in das Lateinische als auch in das Syrische tibertragen worden sind. 
Auch ihre Zahl ist nicht klein, und sie ist ein sicherer Wegweiser in Bezug 
auf die Beantwortung der Frage, welche altchristlichen Schriften die ver- 
breitetsten und einfluBreichsten waren. 

*) 8S. mein Lehrbuch der Dogmengesch. Bd. 1% S. 489—454: ,Katholisch 
und Rémisch‘*. 

, ,*) Der griechische Text ist freilich auch nicht anmutig: Aéywr* ééy wi) 
CHOVONTE THS Pwvyjs ov, & yy 1 Boupnots ) UEyeAn yj MOAAH ary anooreéWer 
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Religion im Abendland nicht aufzuweisen, deren Werke tiefer in die allgemeine 
Litteratur emdrangen, wiihrend sich Origenes und seine Schiiler den Eintritt 
erzwangen. lLactantius, ein unverdiichtiger Zeuge'), berichtet (Inst. V, 1ff.), 
da®B die Christen in der lateinischen Gesellschaft noch immer als die ,stulti* 
gelten, und konstatiert selbst, da es an geeigneten und erfahrenen Lehrern 
und Schriftstellern fehle: Minucius Felix und Tertullian konnten ,satis cele- 
britatis* nicht finden; Cyprian, bei allen seinen vortrefflichen Eigenschaften 
als Redner und Schriftsteller, ,placere ultra verba sacramentum ignorantibus 
non potest, quoniam mystica sunt quae locutus est et ad id praeparata, ut 
a solis fidelibus audiantur; denique a doctis huius saeculi, quibus forte seripta 
eius innotuerant, derideri solet. audivi ego quendam hominem sane disertum, 
qui eum immutata una littera ,Coprianum*‘ vocaret, quasi quod elegans inge- 
nium et melioribus rebus aptum ad aniles fabulas contulisset.“ 

Die christliche Litteratur hat im lateinischen Abendland, obgleich 
Minucius Felix und Cyprian (ad Donatum) weltminnisch geschrieben haben, 
doch an der Verbreitung der christlichen Religion nur sehr geringen Anteil 
gehabt; im Morgenland dagegen und bei der griechischen Bevélkerung Roms 
hat sie eine groBe Bedeutung seit dem 3. Jahrhundert gewonnen. 


Zweites Kapitel. 


Missionsmethoden; die Taufe; Eingriffe 
in das hausliche Leben. 


Fragt man im allgemeinen nach den Missionsmethoden, so 
ist auf das zu verweisen, was im zweiten Buche dargelegt worden 
ist: in der Missionspredigt ist auch die Missionsmethode ent- 
halten. Der eine Gott, Jesus Christus der Sohn und der Herr, 
das zukiinftige Gericht und die Auferstehung wurden gepredigt. 
Das Evangelium vom Heiland und von der Heilung, von der 
Liebe und Hiilfleistung wurde verkiindigt. Als Geist und Kraft 
wurde die neue Religion dargelegt und bewihrt, als Kraft auch 
eines neuen sittlichen Lebens und als Kraft der Enthaltung. 
Kunde wurde gebracht von der Offenbarung Gottes, der sich die 
Menschheit im Glauben zu unterwerfen habe. Von dem neuen 
Volk wurde gepredigt, das nun erschienen sei und alle Volker 


gic uimody vy Tois EdvEOW ob diaoneed avrovs éxei. — Arnobius schreibt 
I. 58 von den h. Schriften: ,ab indoctis hominibus et rudibus scripta sunt et 
idcirco non sunt facili auditione credenda‘. Er gibt heidnische Urteile tiber 
die Bibel wieder, wenn er I, 59 schreibt: ,Barbarismis, soloecismis obsitae 
sunt res vestrae et vitiorum deformitate pollutae‘. Vgl. die Bemerkungen 
des Sulp. Severus und die Motive, die ihn zur Abfassung seiner Weltchronik 
gefiihrt haben. 

1) Allerdings will er seine eigene Leistung ins Licht ‘aati 
1 


Harnack, Mission. 
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umfassen solle, und das uralte, heilige Buch wurde iiberliefert, 
in welchem die Geschichte von den Tagen des Anfangs bis zum 
Ende der Welt aufgezeichnet war. 

Im Korintherbrief (I c. 1 und 2) sagt Paulus ausdriicklich, 
da8 er die Verkiindigung des gekreuzigten Christus in den Mittel- 
punkt gestellt und alles in diese Predigt zusammengeschlossen 
habe, d.h. er hat Christus als den Heiland verkiindigt. Diese 
Verkiindigung setzt aber voraus, dafi er den Horern ihre Gott- 
losigkeit und Ungerechtigkeit (doéPeva xai ddiia) zuerst aufgedeckt 
und_zu Gemiite gefiihrt hat; denn nur unter dieser Voraussetzung 
konnte die Predigt von der Erlésung wirksam werden und eine 
Stiatte finden. Als den schlagenden Beweis der Gottlosigkeit und 
Ungerechtigkeit hat er dabei die selbstverschuldete Unwissenheit 
in Bezug auf Gott und somit den Gétzendienst hingestellt. Bei 
dem Nachweise der Verschuldung hat er an das Gewissen der 
Horer und an einen Rest von Gotteserkenntnis, der ihnen geblieben, 
appelliert. Der Aufri8 des Rémerbriefs (c. 1—3) darf daher als 
Aufri8 der paulinischen Missionspredigt in Anspruch genommen 
werden. Paulus hat seine Hérer zuerst zur Anerkennung: ,, Wir 
sind allzumal Siinder“, gebracht; er hat sie dann zum Kreuze 
Christi gefiihrt und hat darauf das Kreuz Christi als géttliche 
Kraft und Weisheit entwickelt. Higentiimlich verflochten mit 
diesem Gang waren Auseinandersetzungen tiber Fleisch und Geist 
und der Hinweis auf das nahe Gericht. 

Die Erlésungsbedeutung Jesu Christi ist, soviel wir zu ur- 
teilen vermégen, erst von Paulus so entscheidend in den Vorder- 
grund geschoben und zum Mittelpunkt der Predigt gemacht wor- 
den, obgleich auch die Alteren Missionare verkiindigten, daf 
Christus fiir die Siinden gestorben sei (I Kor. 15,3). Aber es lag 
fiir sie (sofern sie zu Juden sprachen oder zu solchen, die mit 
dem Judentum liingst in Beriihrung getreten waren) nahe, sich 
auf die Predigt vom Gericht, das demnichst eintreten wird, zu 
beschrinken sowie auf den aus dem Alten Testament zu fiihrenden 
Nachweis, daB der gekreuzigte Jesus als der Richter und als der 
Herr des messianischen Reichs wiederkommen werde. Die Auf- 
forderung ergab sich dann ganz yon selbst: Erkennt ihn an, 
tretet zu seiner Gemeinde hinzu und haltet seine Gebote. . 

Wir brauchen nicht zu zweifeln, daB so im Anfang und zwar 
auch zu vielen geborenen Heiden gepredigt worden ist, sofern sie 
das Alte Testament in gewissen Grundziigen seines Inhalts schon 
kannten. Die petrinischen Reden in der Apostelgeschichte zeigen 
uns das ; die dem Paulus beigelegte Missionsrede in ¢. 13 stellt sich 
als eine Mischung dieser vulgiiren Missionsweise mit der paulinischen 
dar. In ¢. 17 aber, wo das Muster einer Missionsrede an Gebildete 


Missionsmethoden; die Taufe; Eingriffe in das hiiusliche Leben. 9275 


(in Athen) gegeben wird, ist trotz einer scheinbar starken Diffe- 
renz die paulinische Weise der Missionspredigt ganz deutlich.*) 
Hier wird mit der Darlegung der richtigen Gotteslehre begonnen 
und diese nach ihren Hauptseiten vorgefiihrt (Monotheismus, 
Geistigkeit, Allgegenwart und Allwirksamkeit, Schépfung und 
Vorsehung, Hinheit des Menschengeschlechts, religidse Anlage, 
geistige Gottesverehrung). Der bisherige Zustand der Menschheit 
wird als ,,Unwissenheit“ und deshalb als etwas zu Bereuendes 
bezeichnet; Gott will ihn tibersehen. Nun setzt die neue Zeit ein: 
BuBe und Gericht, daher Glaube an Jesus Christus, den Gott 
gesandt und auferweckt hat, und der der Erléser und der Richter 
zugleich ist.*) In diesem Sinne haben gewif manche gebildetere 
Missionare, vor allem Lukas selbst gesprochen; die christlichen 


1) Verwandt ist die Predigt Act. 14, 15 ff. 


2) Wie immer die Predigt Act. 17,22—31 und der ganze Bericht tiber 
die Predigt des Paulus in Athen entstanden sein mag — er ist das wunder- 
vollste Stiick der Apostelgeschichte und ist in héherem Sinn (vielleicht auch 
an wichtigen Punkten in streng geschichtlichem Sinn) voll Wahrheit. Vor 
allem hiitte man nicht verkennen sollen, daS er sich streng an das an- 
schlieBt, was wir aus I Kor. 1f. und Rém. 1f. tiber die paulinische Missions- 
predigt festzustellen vermiégen. Folgende Punkte seien hervorgehoben: 

(a) Nach dem Bericht (c. 17,18) waren in der Predigt des Paulus ,Jesus 
und die Anastasis‘ entscheidend hervorgetreten; das entspricht dem, was 
wir I Kor. 1f. entnehmen kénnen. 

(b) Die Darlegung der natiirlichen Gotteserkenntnis muB, wie Rom. 1, 19 ff. 
und 2, 14f. beweisen, ein Hauptstiick der paulinischen Missionspredigt gebildet 
haben. In der Predigt zu Athen nimmt sie den breitesten Raum ein. 

(c) In eben dieser Predigt ist die Verktindigung von Jesus als dem 
Richter unmittelbar an die ,Unwissenheit‘ angekniipft, die an Stelle der 
urspriinglichen Gotteserkenntnis getreten ist (xeddr Fornoey ruéguy évy ii 
wéhaer xoive why olxovuéyyy ev dixcvooivy &v avdol @ wocev). Genau so 
folgt im Romerbrief auf 2, 14f. der 16. Vers (& ajuco¢ ove xolver 6 Heog ta 
zovita tay avigumoy dud Xevstov *Inoov). 

(d) Gemi®B der Predigt liegt zwischen der Zeit der , Unwissenheit* und 
dem Gericht die Gegenwart, die dadurch charakterisiert ist, da® in ihr der 
rettende Glaube angeboten wird (v.31). Das echt Paulinische dieses Ge- 
dankens bedarf keiner Bestiitigung. 

(e) Dieser rettende Glaube hat sein Objekt am auferstandenen Christus 
(I. c.); auch dieser Gedanke bedarf keiner Bestiitigung. _ 

Der einzige Unterschied zwischen der aus den paulinischen Briefen fest- 
zustellenden Missionspredigt und der Rede in Athen liegt darin, dal in dieser 
die Verschuldung der Menschen nicht stark hervortritt; aber implicite ist 
die ,Unwissenheit‘ deutlich genug als Verschuldung bezeichnet, und der 
Ausgangspunkt der Rede (6 dyvoobytes svcspeite, todto eye xarayyédaw vuir) 
machte es nicht wohl méglich, die negative Seite stiérker zu betonen. — 

Wie Paulus als grundlegender Missionar gewirkt hat, laBt sich in 
einigen wichtigen Ziigen auch aus dem I. Thessalonicherbrief (vgl. mit Act. 
20, 18 ff.) erkennen. Doch liegt eine genauere Darstellung des Details nicht 


im Plane dieses Werks. 
18* 
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Apologien und Schriften wie das Kerygma Petri beweisen es. 
Die christliche Predigt hat sowohl bei dem zu erweckenden Ge- 
fiihle der Gottlosigkeit und Ungerechtigkeit, als auch bei dem 
natiirlichen GottesbewuBtsein eingesetzt; immer aber war sie be- 
gleitet von dem Hinweis auf das nahe Gericht. 

Eigentiimlich und ganz unpaulinisch (doch s. die Predigt des 
Paulus vor Nero) ist die Predigt, welche in den , Acta Pauli“ dem 
Paulus in den Mund gelegt ist (Acta Theclae 5.6); sie ist auch 
keine Missionspredigt im strengen Sinn. Der Apostel spricht in 
Seligpreisungen, die denen Jesu nach gebildet, aber ins Asketi- 
sche gesteigert sind. Wichtiger ist, daB der Inhalt der christlichen 
Predigt als dudacxalia tis te yevvjoews xal tho GvactdcEews TOU 
jyannuévov und als Adyos tho éyxoateiag xai dvaotdcewcs be- 
zeichnet ist.) 

Die Wirkung zusammenhingender Predigten in Bezug auf 
die Mission darf nicht iiberschitzt werden: eine erschiitternde, 
das Herz bewegende Einzelheit ist zu allen Zeiten ein stirkerer 
Hebel gewesen als eine lange Predigt. Die Apostelgeschichte 
berichtet uns von Bekehrungen vieler auf einmal gleichsam im 
Sturme; das wird nicht unhistorisch sein. Paulus ist ohne einen 
Missionar bekehrt worden durch eine Vision. Der Kammerer aus 
dem Mohrenland ist durch Jes. 53 zum Glauben an Jesus gebracht 
worden. Wie vielen mag dieses Kapitel die Briicke geworden 
sein! Thekla, die Heidin, ist durch den Adyos tis naodeviac xai 
THs Moocevyys gewonnen worden (c. 7) — die apokryphen Apostel- 
geschichten berichten Gleichartiges so hiaufig, daf man an der 
Tatsichlichkeit und Bedeutung dieses Motives nicht zweifeln kann; 


*) Eine kurze, inhaltsreiche Missionspredigt eines gebildeten Christen ist 
in den Akten des Apollonius (v. 36 ff.) enthalten (der Richter hatte ihn auf- 
gefordert, kurz das Christentum auseinanderzusetzen): Odros 6 swre rudy 
Inoovs Xovoros We KyvFQwm0s yevousvos ev th *Toudaie xara mévre dixcios xal 
MEMANQWUEYOS Feige copie, pisacvFownus edidaker ruts tis 6 THY hwy Feds xal 
wl téhos cgerns ent cEuriy mohitsiay Eouctoy meds Tas tay evPoumwy Wyds* 
bs did tod nadeiy Enavoey tas cexes tay cucaeridy. Nun folgt der ganze 
Tugendkatalog; hier findet sich auch die schuldige Ehrerbietung gegentiber 
dem Kaiser, der Glaube an die Unsterblichkeit der Seele und die Vergeltung; 
dies alles habe Jesus were moddje enodsi—ews gelehrt. Dann wurde er »von 
den Ungebildeten*, wie die Gerechten und Philosophen vor ihm, verfolgt und 
getétet; hat doch auch einer von den Hellenen gesagt, der Gerechte werde 
gegeifelt, verspieen, gebunden und zuletzt gekreuzigt werden. Und wie 
Sokrates von den atheniensischen Sykophanten ungerecht verurteilt worden 
ist, so haben auch einige Bése unseren Lehrer und Heiland geschmiht und 
verurteilt. Dasselbe haben sie friiher den Propheten angetan, die sein 
Kommen und sein Tun und seine Lehre vorausgesagt haben (Meostnov ore 
Tovodtos tec agiteray mévta dixcvos xel EVEOETOS, OS sic MéYTES ev TMOujons 
cevFQumous én’ cost nsloet GéBEw tor adYTwY deov, Ov Husis Pocourtes 
TIMMUEY, OTL EUcHoUEY CEUYaS EvTOAGS ho ovx HOEIUEY, xEd Ov mETtAavnUEese). 
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Askese, namentlich geschlechtliche, entband sich damals aus dem 
religiésen Synkretismus fiir weite Kreise. Daf die von den Chri- 
sten geiibten Exorcismen auf viele einen tiefen Hindruck machten 
und sie zum Ubertritt bewogen, wird von den Apologeten gewif 
nicht ohne Grund behauptet. Daf die erschiitternde Predigt vom 
Gericht und seiner Nihe Tausende dem Christentum zugefiihrt 
hat, diirfen wir annehmen. Wie viele mégen sich auch einfach 
unter die Autoritit des Alten Testaments in christlicher Beleuch- 


tung gebeugt haben! Wo Beweise verlangt wurden, da war dieses 
Buch zur Stelle.) 

Der Wandel der Christen und Christinnen unterstiitzte die 
Mission und wirkte geradezu missionierend. Paulus spricht dfters 
davon, und im I. Petrusbrief (c. 3, 1) heibt es, daB die, so da nicht 
glauben an das Wort, durch der Weiber Wandel ohne Wort ge- 
wonnen werden sollen.?) Zu Justin hat das sittliche Leben der 


1) Missionsschriften im strengen Sinn des Worts sind uns auSer den 
Bruchstiicken des Kerygma Petri und den Apologien (die aber auch apologe- 
tische Zwecke in Bezug auf die schon gewonnenen Christen verfolgen) nicht 
erhalten. Speziell im Neuen Testament findet sich keine einzige Missions- 
schrift; denn die synoptischen Evangelien diirfen nicht unter diesem Gesichts- 
punkt betrachtet werden. Sie sind katechetische Schriften, dienen also der 
Unterweisung solcher, die die Grundziige der Lehre schon gehért haben und 
in ihr bereichert und befestigt werden sollen (s. Luk. 1,4). Mit dem meisten 
Recht kénnte man das 4. Evangelium als eine Missionsschrift bezeichnen 
(namentlich der Prolog legt das nahe); aber auch hier wire dieser Titel doch 
nicht zutreffend. Mindestens in erster Linie ist auch hier an christliche 
Leser gedacht; denn die, welche c. 20,31 angeredet werden, sind gewif 
keine Heiden, sondern Christen. Eine Missionsgeschichte stellt die Apostel- 
geschichte dar, und zwar mit Absicht des Verfassers. Der 8. Vers des 1. Kapi- 
tels gibt zwar nicht das einzige, wohl aber das Hauptthema des Buches an. 

2) Niheres tiber die christlichen Frauen s. im 2. Kapitel des 4. Buchs; 
doch sei hier die lehrreiche Schilderung des tiiglichen Lebens einer christ- 
lichen Frau mitgeteilt, die Tertullian (ad uxor. Il, 4ff.) bietet. Da sie in 
Bezug auf eine Frau, die einen heidnischen Mann neben sich hat, gegeben 
wird, erhdht ihren Wert: 

,Wenn ein Stationsfasten zu halten ist, bestellt der Mann am friihen 
Morgen ein Bad, wenn ein Fasttag, richtet er fiir denselben Tag ein Gast- 
mahl an, und wenn sie ausgehen sollte, dann grade kommen die dringend- 
sten hijuslichen Geschiifte in den Weg. Denn wer michte seiner Gattin er- 
lauben, straGenweise in die fremden und grade in die irmsten Hiitten ein- 
gutreten, um die Briider zu besuchen? Wer wird es gerne sehen, das sie, 
wenn es so erfordert wird, sich zu nichtlichen Zusammenkiinften von seiner 
Seite wegbegebe? Wer wird zur Zeit der Osterfeierlichkeiten ruhig dulden, 
da® sie die ganze Nacht wegbleibt? Wer wird sie zu dem bekannten Mahle 
des Herrn, das sie so in Verruf bringen, ohne Argwohn gehen lassen? Wer 
wird sie in die Kerker schleichen lassen, um die Ketten eines Mirtyrers zu 
kiissen? oder gar erst sich irgend einem Bruder zum FriedenskuB zu nahen ? 
oder Waschwasser fiir die FiiBe der Heiligen zu bringen? .... Wenn ein Mit-, 
bruder aus der Fremde kommt, welche Bewirtung wird er in einem solchen 
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‘ Christen mit besonderer Hindringlichkeit gesprochen. Die Martyrien 
wirkten auf weite Kreise. Nicht selten wurden Aufenstehende 
so erfaBt, daf sie sich plétzlich und ohne Besinnen dem Christen- 
tum zuwandten. Beispiele aber, daf die Christen durch die Unter- 
stiitzungen, welche sie gewihrten, Proselyten fangen wollten und 
gefangen haben, sind uns nicht bekannt. Wohl wissen wir, dah 
Schwindler, die die christliche Briiderlichkeit ausbeuten wollten, 
sich eingeschlichen haben; aber selbst die Heiden haben den 
Vorwurf nicht erhoben, dai die Christen mit Hiilfe des Geldes 
missionieren. Daf sie mit Schreckreden die Leichtglaubigen fiir 
sich gewinnen, daf sie den Beladenen und Schuldigen leere Hilfe 
und unerlaubte Vergebung versprechen, das haben sie behauptet. 
Im 3. Jahrhundert haben sich die Missionsmethoden verviel- 
faltigt. Zwar schien es auf dem Héhepunkt des Streits mit dem 
Gnosticismus einen Augenblick so, als kénne die Kirche nur be- 
stehen, wenn sie jede Beriihrung mit der Teufelsbuhlerin, der 
Philosophie, verbiete: die ,,simplices et idiotae‘ wollten von 
Wissenschaft schlechterdings nichts héren. Allein selbst ein Ter- 
tullian sah sich genétigt, gegen diesen Standpunkt zu kampfen, 
und die pseudoclementinischen Homilien richten einen scharfen 
Angriff gegen die Methode, durch Triume und Visionen Unter- 
weisung und Lehre ersetzen zu wollen; das sei die Methode des 
Simon Magus.) Vor allem aber hat die alexandrinische Katecheten- 
schule, haben Clemens und Origenes in geduldiger und unermiid- 
licher Arbeit das Recht der Wissenschaft in der Kirche erkimpft. 
Von nun an missionierte das Christentum auch durch seine Wissen- 


Hause finden, wenn ihm, dem man die ganze Vorratskammer anbieten miifte, 
selbst die Brotschriinke verschlossen sind!“ .... ,Wird es wohl unbemerkt 
bleiben, wenn du dein Bett und dich selbst mit dem Kreuze bezeichnest? 
wenn du etwas Unreines von dir wegbliist? wenn du sogar nachts aufstehst, 
um zu beten? Wird es da nicht scheinen, als wolltest du eine magische 
Handlung vornehmen? Dein Mann wird nicht wissen, was das ist, was du 
vor jeder andern Speise heimlich genieBest.“ Die Schilderung zeigt, wie das 
ganze Leben des Tages ein Bekenntnis des Christentums und in diesem Sinn 
auch eine Missionspredigt sein sollte. 


a) TSS Hom. XVH, 14—19. Getadelt wird der Satz, daB es sicherer sei 
v0 Onvactas cixovew n meg avrys evagyeias (14). 6 dntaci« aotedwr, heiBt 
es, 1) dgquatt xal évomvigy ayvost tive nuotever, cf.17: xai aosBsic docuata xat 
évinvuc yd} paénovow +++. TO evosper euprtm xa xadaod avaparter tO 
v@ 10 cdndés, ovx dvEiQM onovdatduEvoy, GAA GrVEeoEL ayadors Jwuevor, 
18: Petrus erklirt, da sein eigenes Bekenntnis (Matth. 16) fiir ihn selbst 
erst dadurch wertvoll geworden sei, da® Jesus ihm gesagt habe, der Vater 
sel es gewesen, der ihm diese Offenbarung habe zu teil werden lassen. Té 
Kwtey Jv dnvacwdy xed evunvioy Inkodpvai tw obx korw cnoxadd wens aha 
oeyic. In § 19 wird die Frage, ev tig dV onraciay nods IwWacxahiay coproMjvas 
dvvaray, verneint. 
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schaft in Wort und Schrift (im Orient; im Occident spiirt man 
davon wenig). Das stirkste Mittel der Mission aber im 3. Jahr- 
hundert wurde die Kirche selbst in ihrer Totalitét. Indem sie 
sich als groBe synkretistische Religion ausgestaltete und eine Wand- 
lung vorsichtig vollzog, die ihr der Gnosticismus im Sturm auf- 
nétigen wollte, wirkte ihr blofes Dasein und die Macht ihrer 
Erscheinung anziehend und hinreifiend. 


Bei der Aufnahme in die christliche Gemeinde wurde der 
Zugelassene getauft. Der Ritus (,,purifici roris perfusio“, Lac- 
tant. 1V, 15), dessen Urgeschichte fiir uns im Dunklen liegt, ist 
gewif nicht eingefiihrt worden, um der heidnischen Mysterien- 
sucht entgegenzukommen, aber tatsichlich kann keine Handlung 
gedacht werden, die bei aller ergreifenden Kinfachheit jenem 
Begehren willkommener sein konnte. Daf iiberhaupt ein solcher 
Ritus da war, war bereits ein hoher Trost — in den reinen reli- 
gidésen Spiritualismus vermochten sich doch nur wenige zu finden 
—; die Zeremonie des Untertauchens und Wiederauftauchens gab 
die Biirgschaft, daS nun das Alte abgewaschen und vergangen 
und der Mensch ein neuer sei; die Aussprechung des Namens 
Jesu oder der drei Namen wahrend des Aktes setzte den Taufling 
in die innigste Gemeinschaft mit ihnen, erhob ihn zu ihnen hinauf. 
Mysterienspekulationen haben sofort begonnen: das Untertauchen 
ein Sterben; das Untertauchen mit der Beziehung auf Christus 
ein Sterben mit ihm, ein Versenktwerden in seinen Tod; das 
Wasser das Symbol seines Blutes. Paulus hat bereits so gelehrt, 
aber er hat die in Korinth versuchten Spekulationen, den Taufling 
auch mit dem Taufer in geheimnisvolle Beziehungen zu bringen, 
abgelehnt (I Kor. 1, 13 ff.). Merkwiirdig, er dankt Gott, dafi er 
in Korinth nur wenige Personen eigenhindig getauft hat. Als 
eine Nichtachtung der Taufe ist das natiirlich nicht zu verstehen 
— Paulus sah wie die anderen in der Taufe etwas schlechthin 
Notwendiges —, sondern er erinnert sich, und zwar in diesem 
Falle mit Freude, an die Schranke des Apostelberufs. Dieser 
Beruf legt ihm nur das Predigen des Wortes Gottes auf; das 
Taufen gehért strenggenommen nicht zu seiner Kompetenz; er 
kann es ausiiben, aber in der Regel ist es Sache anderer; denn 
es setzt bei den meisten eine lingere Unterweisung und Priifungs- 
zeit voraus. Soviel Zeit aber hat der Apostel nicht; er soll nur 
den Grund legen. Die Taufe ist somit nicht eigentlicher Initiations- 
akt, sondern Abschlufi der Initiation. 

,Fiunt, non nascuntur Christiani“ — dieses Wort Tertullians 
(Apol. 18) mag noch bis iiber die Mitte des 2. Jahrhunderts iiber- 
wiegend gegolten haben; aber dann trat ihm die natiirliche Aus- 
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breitung des Christentums durch Hltern auf Kinder zur Seite. 
Seit dieser Zeit beginnt auch die Praxis der Kindertaufe, wenig- 
stens vermigen wir sie friiher nicht sicher zu belegen.’) Aber 
ob nun Erwachsenen- oder Kindertaufe — als ein Mysterium mit 
natiirlich-iibernatiirlichen Folgen zwingender Art galt sie in beiden 
Fallen. Da8 sie, ohne Riicksicht auf die gréBere oder geringere 
Empfanglichkeit der Tauflinge, alle vergangenen Siinden sicher 
tilge und daher der aus dem Taufbade auftauchende Mensch ganz 
rein und ganz heilig sei, stand allgemein fest. Das Sakrament 
der Taufe hat innerhalb der Mission eine sehr bedeutende Rolle 
gespielt. Es war eine ebenso verstindliche wie trostreiche Hand- 
lung; die Zeremonie war nicht so ungewohnlich, dai sie Befremden 
und AnstoB erregen konnte wie die Beschneidung oder die Tauro- 
bolien, und sie war doch etwas Greifbares, an das man sich zu 
halten vermochte.”) Nahm man aber noch den Bericht von der 
Taufe Christi durch Johannes hinzu — er war iiberall bekannt, 
denn das Evangelium begann mit ihm —, so war nicht nur ein 
neues Feld fiir tiefsinnige Kombinationen und Spekulationen er- 
dffnet, sondern jener Vorgang gab auch der Taufe, der man sich 


1) Da& hier das Wort gilt: ,ab initio sic non erat“, scheint mir sicher. 


*) Zartere Kmpfindungen verletzte freilich auch die Taufe mit der an 
sie gekniipften Behauptung, nun seien alle Stinden getilgt. Porphyrius, dem 
Julian in dieser Beurteilung gefolgt ist, schreibt bei Macarius Magnes (IV, 19): 
» Wir miissen uns dariiber wundern und sind wirklich in Not um unsere Seele, 
wenn ein Mensch von so vieler Schande und Befleckung durch eine einmalige 
Waschung rein dastehen sollte, wenn einer, der vom Schmutze so vieler 
Schwelgerei in seinem Leben befleckt ist, von Hurerei, Ehebruch, Trunken- 
heit, Diebstahl, Knabenliebe, Giftmischerei und von vielen anderen schand- 
baren und abscheulichen Dingen, wenn ein solcher Mensch dadurch, da& er 
einfach getauft wird und den Namen Christi anruft, leichtlich davon befreit 
wird und die ganze Schuld von sich wirft, wie eine Schlange die alte Schuppen- 
haut abwirft. Wer wird sich da nicht an nennbare und unnennbare Schand- 
taten machen und Dinge tun, die man weder in Worten ausdriicken noch in 
der Tat ertragen kann, wenn er erfiihrt, da®& er von so vielen schuldvollen 
Werken Lossprechung erlangen wird, falls er nur glaubt und getauft wird 
und die Hoffnung hegt, daB er hiernach bei dem Verzeihung finden wird, 
welcher richten wird iiber die Lebendigen und die Toten? Diese Worte 
miissen ja den, welcher sie vernimmt, zum Stindigen anleiten; sie lehren 
immerdar unrecht tun; sie verstehen es, auch die Zucht des Gesetzes zu ver- 
bannen und die Gerechtigkeit selbst, so da®B sie tiberhaupt keine Macht mehr 
gegen die Ungerechtigkeit hat; sie fiihren ein gesetzloses Leben in die ge- 
ordnete Welt ein; sie erheben es zum Grundsatz, sich vor der Gottlosigkeit 
tiberhaupt nicht mehr zu scheuen, wenn der Mensch durch die einfache Taufe 
einen Haufen unziihliger Stinden von sich tut. — So also steht es mit dieser 
grofsprecherischen Erdichtung.“ Ob Porphyrius hier ganz aufrichtig gewesen 
ist, sowohl bei seinem Abscheu vor heilwirkenden Sakramenten tiberhaupt 


oi ig seiner Schilderung der die Sittlichkeit verheerenden Wirkung der 
aufe? - UP tilts ths i ) EM a i 
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unterzog, eine neue Weihe und einen vertieften Inhalt. Der Geist 
war bei jener Taufe auf Jesus herabgekommen: der Geist Gottes 
schwebt bei jeder Taufe itiber dem Wasser und macht sie zu 
einem Bad der Wiedergeburt und Erneuerung. Was hat nicht 
schon Tertullian alles in seinem Traktat ,,De baptismo von der 
Taufe ausgesagt; aber auch der einfiltige Christ Hermas, sechzig 
Jahre friiher, kann sich nicht genugtun, wenn er von der Taufe 
redet: die Apostel sind in die Unterwelt herabgestiegen und haben 
die lingst Entschlafenen getauft. 

Als Mysterium ist die Taufe von Anfang an in der Heiden- 
kirche empfunden worden'); das zeigt auch die Geschichte ihrer 
Ausgestaltung: mit dem einfachen Taufbade begniigte man sich 
nicht mehr. Der Ritus ist vermehrt, neue Zeremonien sind an- 
gefiigt worden; die Handlung wuchs wie alle Mysterien. Die 
neuen Zeremonien verselbstindigten sich allmihlich; auch dies 
ist ein bekannter Prozef. Tertullian in der eben genannten Schrift 
zeigt uns diese Entwicklung bereits auf einer hohen Stufe’); 
aber im Kerne yerindert sich wenig oder nichts: die Taufe ist 
die Handlung, durch welche die vergangenen Siinden simtlich 
getilgt werden. 

Sie ist mysterium salutare, aber auch mysterium tremendum; 
denn die Kirche besa8 kein zweites Mittel wie dieses. Wer ge- 
tauft war, mufte rein bleiben (,das Siegel rein und unverletzt 
bewahren“, nannte man das, s. z. B. den II. Clemensbrief). Sekten 
haben versucht, wiederholte Taufen einzufithren, aber sie sind nicht 
durchgedrungen; die Unwiederholbarkeit der Taufe wurde fest- 
gehalten. Doch schuf man sich allmahlich das Bubsakrament, 
welches die nach der Taufe verlorene Gnade wiederherstellte. 
Trotzdem biirgerte sich die Gewohnheit, die Taufe zu verschieben, 
um sich erst kurz vor der Todesstunde dieses Universalmittels 


1) Doch wurde am Anfang und auch noch lingere Zeit hindurch der 
Vollzug nicht geheimgehalten; erst seit dem Ende des 2. Jahrhunderts kommt 
die Geheimhaltung auf, teils aus piidagogischen Griinden, teils weil sich der 
Mysteriencharakter stiirker geltend machte. Die Bedeutung, die dem richtigen 
Ritus als solechem zukommt, ergibt sich schon aus der ,Apostellehre* c. if: 
In erster Linie, so hei®t es dort, soll man flieBendes Wasser bei der Taufe 
brauchen; findet man solches nicht, so stehendes kaltes Wasser; hat man 
auch dieses nicht, warmes Wasser; ist auch dies nicht in geniigender Menge 
vorhanden, so ist die bloBe Besprengung erlaubt. 

2) Uber die Auffassung und Ausgestaltung der Taufe als Mysterium 8. 
Anrich, Das antike Mysterienwesen in seinem Einflu® auf das Christentum 
(1894) 8. 84 ff. 168 ff. 179 ff. und Wobbermin, Religionsgesch. Studien z. Frage 
d. Beeinflussung des Urchristentums durch das antike Mysterienwesen (1896) 
8.143 ff. Wobbermin bespricht die Tauftermini opeayis, opouyise, poti- 
cuss, gurivew, avugorov. Die ausgefiihrtesten Mysterien bietet die Pistis 


Sophia. 
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zu bedienen, im 3. Jahrhundert immer mehr ein. Ernste Lehrer 
haben gegen diese Gewohnheit gekampft, sie aber nicht auszu- 
tilgen vermocht. 

Nicht minder wichtig als die Taufe selbst war die Vorbereitung 
fiir sie: hier kam die geistige Art dieser Religion zum vollen 
Ausdruck, und hier hat sie ihre sittlich-soziale Kraft offenbart. 
Was wir schon frither wuften, aber unsicher, hat uns die ,, Apostel- 
lehre“ bestiitigt und zur Klarheit gebracht. Der Heide, welcher 
Christ werden wollte, wurde nicht sofort getauft. Wenn ihm in 
groBen Ziigen der eine Gott und der Herr Jesus Christus, der Hei- 
land und Erléser, gepredigt waren und das Herz bewegt hatten, 
dann wurde ihm gezeigt, was der Wille und das Gesetz Gottes sei 
und was es heife, den Gétzendienst abzutun. Nicht summarische 
Lehren wurden da geboten, sondern in umfassendster und ein- 
gehender Weise wurden ihm ,die beiden Wege“ vorgefiihrt; die 
Siinde wurde in ihre Schlupfwinkel verfolgt. Ihr mufte er ent- 
sagen und dem Gesetz Gottes zustimmen, und getauft wurde er 
nur, wenn sich die Kirche iiberzeugt hatte, daf er die Sittenlehre 
kenne und sie befolgen wolle (Justin, Apol. 1,65: Aodoa tor 
memelouévoy xat ovyxatatedemuévoy')). Schon die Synagoge hatte 
einen Proselytenkatechismus aufgestellt und die Sittlichkeit zur 
Bedingung der Religion gemacht; schon sie hatte fiir die Religion 
erzogen. Die Christenheit nahm das auf, vertiefte es und befreite 
es von allem Auferlichen. Die stirksten Motive bestimmten sie 
hier: nur so konnte sie den ,,Gétzendienst“ in allen seinen Ge- 
stalten abwehren, und nur so vermochte sie das zu verwirklichen, 
was sie sein sollte, die heilige Gemeinde Gottes. Mehr als 
hundertundfunfzig Jahre lang hat sie hinter ihrer sittlichen Auf- 
gabe alles Andere fast wie ein Zweites behandelt. Sie kannte 
keinen Glauben und keine Vergebung, die als Ruhekissen dienen 
konnten, und dafi sie des Gnostizismus nicht frither Herr ge- 
worden ist, kam zum Teil daher, daB sie die, welche Christum 
als Herrn anerkannten und ein strenges Leben fihrten, nicht 
ausschhefen mochte. In ihrem Taufunterricht als einer grofen 
und bindenden Sittenlehre lag ihre Stirke, und man half und 


*) Vgl. Origenes c. Cels. III, 51: ,Die Christen priifen zuvor, so gut sie 
es kénnen, die Herzen derer, die ihre Hérer werden wollen; sie unterrichten 
sie einzeln, und erst wenn diese Hirer gentigende Proben dafiir abgelegt 
haben, da sie ein gutes Leben fiihren wollen, werden sie in die Gemein- 
schaft eimgelassen...... Kinige bei den Christen sind damit betraut, das 
Leben und den Wandel derer zu tiberwachen und zu priifen, welche herzu- 
treten, damit sie denen die Aufnahme in die Gemeinschaft versagen, welche 
sich schlechter Handlungen schuldig gemacht haben, die anderen aber mit 
voller Freudigkeit aufnehmen und sie Tag um Tag besser machen.“ 


Missionsmethoden; die Taufe; Eingriffe in das hiusliche Leben. 283 


stiitzte den Bruder, damit er Kraft behalte, zu tun, was er ver- 
sprochen.') 


Schmerzlich vermissen wir es, dafi wir Biographien aus den 
drei ersten Jahrhunderten, die uns die Bekehrung oder das innere 
Wachstum und Werden einer christlichen Persénlichkeit schildern, 
nicht besitzen. Sie sind nicht untergegangen; denn sie sind nicht 
geschrieben worden. Auch die innere Geschichte des Paulus bis 
zum Tag von Damaskus kennen wir nicht; wir kennen nur den 
Durchbruch, den Paulus selbst als ein plétzliches Ereignis emp- 
funden hat. Justin erzihlt uns die Vorgeschichte seines Ubertritts 
zam Christentum (im Dialog mit Trypho ec. 1ff.), wie er durch 
die Philosophenschulen hindurchgegangen sei und zuletzt die Wahr- 
heit, die auf Offenbarung beruht, ergriffen habe. Die Darstellung 
ist augenscheinlich eine stilisierte und wenig lehrreich. Etwas 
tiefer schauen wir bei Tatian auf Grund seiner ,,Oratio“ in seine 
innere Entwicklung hinein, aber ein wirkliches Bild vermégen 
wir uns auch nicht zu machen. Am meisten bietet noch die 
kleine Schrift des Cyprian ,Ad Donatum“: nach einer Kraft, die 
ihn aus einem unwiirdigen Leben erretten sollte, hat er gesucht 
und hat sie im christlichen Glauben gefunden. — 

Wie tief miissen die Bekehrungen in das eheliche und hius- 
liche Leben eingegriffen, wie viel Spannung, Unfriede und Zer- 
spaltung miissen sie erzeugt haben, wenn der eine Teil christlich 
wurde, der andere aber bei der alten Religion verblieb! _ ,,Es 
wird aber ein Bruder den anderen zum Tode iiberantworten, und 
der Vater den Sohn, und die Kinder werden sich empéren wider 
ihre Eltern und ihnen zum Tode helfen.“ Ich bin nicht ge- 
kommen Frieden zu senden, sondern das Schwert; denn ich bin 
gekommen, den Menschen zu erregen wider seinen Vater und die 
Tochter wider ihre Mutter, und die Schnur gegen ihre Schwieger, 
und des Menschen Feinde werden seine eigenen Hausgenossen 
sein. Wer Vater oder Mutter mehr liebt denn mich, der ist 
meiner nicht wert, und wer Sohn oder Tochter mehr liebt denn 
mich, der ist meiner nicht wert“ (Matth. 10, 21.34—37). Nur 
sehr wenig aus diesen Tragédien — der Rhetor Aristides, Orat. 46, 
spielt auf sie an; die Stelle wird spater mitgeteilt werden — ist 
uns iiberliefert. Justin (Apol. II) erzéhlt uns von einem vor- 
nehmen Ehepaar in Rom, das in Lastern lebte; die Frau bekehrt 
sich zum Christentum, halt es schlieflich bei dem lasterhaften 


1) Da®B die sittliche Erziehung der Katechumenen und der jungen 
Glaubensgenossen je nach den Bediirfnissen ihres Standes und ihrer Erkennt- 
nis eine verschiedene sei, sagt Origenes ausdriicklich (c. Cels. II, 53), 
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Mann nicht mehr aus und tragt auf Scheidung an; er denunziert 
sie) und ihren Lehrer als Christen beim Stadtpriifekten. Thekla 
will als Christin von ihrem Briiutigam nichts mehr wissen — das 
mu8 oft vorgekommen sein, ebenso da sich bekehrte Frauen 
der ehelichen Pflicht entzogen —; der Briutigam denunziert ihren 
Lehrer dem Richter; Thekla verlift das Elternhaus. Erschiitternd 
sind die Szenen zwischen Perpetua (,,honeste nata, liberaliter in- 
stituta, matronaliter nupta, habens patrem et matrem et fratres 
duos, alterum aeque catechuminum, et filium infantem ad ubera“) 
und ihrem Vater. Erst sucht er sie mit Gewalt zuriickzufiihren 
(, tune pater mittit se in me, ut oculos mihi erueret, sed vexavit 
tantum .... tune paucis diebus quod caruissem patrem, domino 
eratias egi et refrigeravi absentia illius“, c. 3), dann bestiirmt er 
sie mit Trinen und Bitten (c. 5).2) Der Miartyrerin Agathonike 
rief das Volk zu: ,Erbarme dich doch deines Sohnes“. Sie er- 
erwiderte: ,Er hat Gott, der sich seiner zu erbarmen vermag™. 
,Uxorem iam pudicam maritus iam non zelotypus, filium iam 
subiectum pater retro patiens abdicavit, servum iam fidelem do- 
minus olim mitis ab oculis relegavit“ (Tertull., Apol. 3). Manche 
Mirtyrerakten bieten Ahnliches*); Genesius sagt, da er seine 


1) Da® heidnische Manner ihre christlichen Frauen dadurch im Schach 
hielten, da® sie sie jeden Augenblick denunzieren konnten, sagt Tertullian 
(ad uxor. I, 5) ausdriicklich. | 

*) ,Supervenit de civitate pater meus, consumptus taedio et adscendit 
ad me, ut me deiceret dicens: Filia, miserere canis meis, miserere patri, si 
dignus sum a te pater vocari; si his te manibus ad hune florem aetatis pro- 
vexl, si te praeposul omnibus fratribus tuis: ne me dederis in dedecus homi- 
num, aspice fratres tuos, aspice matrem tuam et materteram, aspice filium 
tuum, qui post te vivere non poterit .... haec dicebat quasi pater pro sua 
pietate, basians mihi manus, et se ad pedes meos iactans et lacrimans me 
iam non filiam nominabat, sed dominam.“ Cf. c. 6: ,cum staret pater ad me 
deiciendam iussus est ab Hilariano [dem Richter] proici, et virga percussus 
est. et doluit mihi casus patris mei, quasi ego fuissem percussa: sic dolui 
pro senecta eius misera.“ C.9: ,Intrat ad me pater meus consumptus taedio 
et coepit barbam suam evellere et in terram mittere et prosternere se in 
faciem et inproperare annis suis et dicere tanta verba quae moverent uni- 
versam creaturam.“ ; 

§) Christliche Miidchen aus guter Familie (Thessalonich) fliichten sich 
und irren ohne Wissen ihres Vaters Wochen lang im Gebirge umher (Acta 
Agapes, Chioniae, Irenes bei Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859, p. 426) z. Z. 
der Verfolgung Diokletians. Wie bitter beklagt sich der vornehme Fortuna- 
tianus in den afrikanischen Akten des Saturnin und Dativus (z. Z. Diokletians) 
vor dem Richter, da Dativus sich in Abwesenheit des Vaters in das Haus 
geschlichen und seine [des Fortun.] Schwester zum Christentum bekehrt, ja 
sogar nach Abitini mit sich genommen habe (Ruinart, 1. ¢. p.417). Vgl. die 
Szene zwischen dem Christen Marcianus, einem Soldaten, und seinem heid- 
nisch gesinnten Weibe in den Acta Marciani et Nicandri (Ruinart, l. ¢. 
p. 572); das Weib spricht, als der Mann zur Hinrichtung geht: ,Vae miserae 
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christlichen Eltern und Verwandten verflucht habe (Ruinart 
p. 312); aber auch das Umgekehrte kam vor: der jugendliche 
Origenes, fast noch Knabe, schreibt seinem des Glaubens wegen 
gefangen gesetzten Vater: ,Hiite dich, unsertwegen deine Ge- 
sinnung zu aindern“ (Buseb., h. e. VI, 2).") Wie zahlreich waren 
die Falle, in denen der Mann Heide war, und die Frau Christin 
(s. unten Buch 4, Kap. 2)! Ofters mag das Verhiltnis leidlich ge- 
blieben sein; aber welche Summe von Kummer und Leid mégen 
in den meisten Fallen diese Ehen umschlossen haben! Vgl. Arnobius 
(II, 5): ,,Malunt solvi coniuges matrimoniis, exheredari a parenti- 
bus liberi quam fidem rumpere Christianam et salutaris militiae 
sacramenta deponere.“ 

Besonderer ,Methoden“ bedarf ein lebendiger Glaube nicht, 
um sich fortzupflanzen: iiber alle Schwierigkeiten hinweg setzt er 
sich durch, und auch die michtigsten Gefiihle der Natur vermogen 
ihn nicht zu ersticken. Aber diese ideale Betrachtung darf man 
fiir das 3. Jahrhundert nur noch in sehr bescheidenem Mafe an- 
wenden. Seit dieser Zeit wirkt das Christentum vornehmlich als 
die Mysterienreligion des Monotheismus und als die miachtige 
Kirche, welche heilige Personen, heilige Biicher, eine heilige 
Glaubenslehre und einen heiligenden Kultus in ihrer Mitte hat. 
Auch schmiegt es sich den Bediirfnissen der Massen in ganz 
anderer Weise an als frither und nimmt auf die kultischen Ge- 
wohnheiten und die polytheistischen Neigungen Riicksicht, indem 
es Feste, Nothelfer, Heilige, lokale heilige Stitten nach ihnen 
schafft und einrichtet. Die Missionsmethode des Gregorius Thau- 
maturgus — wir haben bereits oben §. 228 seiner gedacht — ist 
hier charakteristisch; sie geht auf das alles ein, laBt sich einen 
gewissen Synkretismus nicht nur gefallen, sondern beférdert ihn 
vund erzielt die glinzendsten Erfolge, was die Zahl der Bekehrten 
betrifft. In dem nichsten Buche sind (Kap. 3, III, 9 B) nahere 
Nachweise hieriiber gegeben. 


mihi! non mihi respondes? miserator esto mei, domine; aspice filium tuum 
dulcissimum, convertere ad nos, noli nos spernere. quid festinas? quo tendis? 
cur nos odisti.“ Vgl. dazu die Acta Irenaei c. 8 (1. c. p. 433): Eltern und Gattin 
beschworen den jugendlichen Bischof von Sirmium, sich nicht zu opfern. — 
Von der Mirtyrerin Dionysia heift es: i, mohimas wey, ovx UnEO TOY ZxVQLOV 
di ayannouon éavtns Th TExVE (Euseb., h. e. VI, 41, 18). 

1) Vgl. die Frau des Nicander in den Acta Marciani et Nicandri (1. ¢.), 
namens Daria; sie redet ihrem Manne zu, fest. zu bleiben; s. auch die Acta 
Maximiliani (1. c. p. 340ff.), in denen der Vater dem Mirtyrer zuspricht und 
sich tiber den Tod des Sohnes freut, und die Acta Jacobi et Mariani (I. c. 


p. 273), in denen die Mutter des Marianus tiber den Mirtyrertod ihres Sohnes. 
frohlockt. 
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Drittes Kapitel. 
Die Namen der Christglaubigen. 


Jesus hat die, welche sich um ihn sammelten, ,,Schiler“ 
(uadntat), sich selbst den Lehrer genannt') — das ist eine sichere 
Tatsache —, und die, welche er gesammelt hatte, redeten ihn 
als den Lehrer an?) und bezeichneten sich selbst als Schiiler (wie 
auch die Anhiinger Johannes des Taufers Schiiler des Johannes 
hieBen). Hieraus folgt, daf das Verhaltnis Jesu zu seinen Jiingern 
bei seinen Lebzeiten nicht durch den Gedanken des Messias, 
sondern durch den des Lehrers bestimmt gewesen ist. Die Messias- 
wiirde Jesu — sie sollte sich ja erst bei der Wiederkunft ent- 
hiillen — war ein noch nicht sicher erfafbtes Glaubensgeheimnis. 
Jesus selbst hat diese Wiirde erst bei dem Einzug in Jerusalem 
dffentlich in Anspruch genommen. 

Nach der Auferstehung bezeugten die Jiinger voll Zuversicht 
6ffentlich, dab Jesus der Messias sei; aber sie nannten sich auch 
weiter noch — ein Beweis fiir die Zihigkeit einmal gegebener 
Namen — ,,die Schiiler, und die zwélf Vertrauten hieBen ,,die 
zwolf Schiilers (oder ,,die Zwélf).*) Aus der Apostelgeschichte 
(s. c. 1. 6. 9. 11, 13—16. 18. 21) erkennt man, da der eigentlich 
nicht mehr passende Name ,,Schiiler“ ein paar Jahrzehnte hin- 
durch von den Christen, namentlich von den palistinensischen, als 
Selbstbezeichnung festgehalten worden ist.4) Aber Paulus hat ihn 
nie gebraucht, und nun beobachtet man, daB der Name ,,of uady- 
tai‘ (mit dem Zusatz tod xveiov) allmihlich ausschlieBlich eine 

') Merkwiirdig ist das Wort Matth. 23, 8 an die Jiinger: duets up xdndjre* 
PapBel’ sis yeg éorw sudy 6 diWeoxahos, mévtEs dé vusts edsdqoi gore. Man 
erwartet wadyrei, doch das ist selbstverstiindlich; Jesus will aber die Gleich- 
artigkeit aller seiner Jtinger und ihre Verpflichtung zur Liebe untereinander 
betonen. — Ubrigens ist es bemerkenswert, da®B die Apostel nicht oder nur 


ganz selten ,die Lehrer“ genannt worden sind mit Ausnahme des Paulus. 
ae *) Parallel ist die Bezeichnung énvoreérns, die sich mehrmals bei Lukas 
ndet. 

5) Of wadyret ist keine exklusive Bezeichnung der Zwilf in iiltester Zeit, 
sondern alle Christen hieBen so; auch 7) ucdprove findet sich; s. Act. 9, 36 
und Petrus-Hy. v. 50. 

*) Act. 21,16 hei®t ein gewisser Mnason cexetos uccdnts, er soll da- 
durch wohl als persénlicher Schiiler Jesu, jedenfalls als Schiiler der ersten 
Generation bezeichnet werden. — Man beachte auch, da® nach der Quelle 
des Epiphanius (haer, 29, 7) siimtliche aus Jerusalem nach Pella tibergesiedelte 
Christen ,,wadyrai* heiBen. Da® Lukas in der Apostelgeschichte, einem un- 
berechtigten Archiiismus foleend, den Namen »Jtinger* so hiufig braucht 
mochte ich nicht annehmen, 
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Bezeichnung fiir persénliche Jiinger Jesu wird, d. h. in erster 
Linie fiir die Zw6lf, sodann auch fiir andere.t) So finden wir es 
bei Papias, Irenius u. a. Es wird also der Name ein Ehrenname 
fiir soleche, die den Herrn selbst noch gesehen haben (ob auch 
fiir palistinensische Christen der Aaltesten Zeit tiberhaupt?) und 
die daher als Zeugen gelten kénnen gegeniiber Hiaretikern, welche 
die Person Jesu doketisch auflésen. AuSerdem wurden aber 
Konfessoren und Martyrer im 2. und 3. Jahrhundert mit dem 
Ehrentitel ,,Schiiler des Herrn“ beehrt. Auch sie sind namlich 
persénliche Schiiler des Herrn geworden. Sofern sie sich durch 
ibr Bekenntnis zu ihm bekannt haben und er zu ihnen (Matth. 10, 32), 
riicken sie auf eine Linie mit den alten persdnlichen Jiingern 
Jesu: sie sind dem verklarten Herrn so nahe, wie jene dem auf 
Erden weilenden waren.”) 


1) Kiindigt sich nicht schon eine Verengung des Begriffs in Matth. 10, 42 
an (6¢ éy motion Eva tay wixedy TovtTwWY ToT QLoY WrYQ0v Uovoy Eis Ovo 
(odntod) ? 

2) Madnrai ohne den Zusatz tod xvgiov (oder Xgvorod) ist in der Zeit 
nach der Apostelgeschichte als Selbstbezeichnung aller Anhinger Jesu m. W. 
nicht mehr zu belegen (nicht hierher gehéren natiirlich solche Stellen, in 
denen das Wort nicht technisch ist; sie sind nicht ganz selten). Auch mit 
dem Zusatz rot xveiov ist der Name im 2. Jahrhundert keine Bezeichnung 
fiir die Christen im allgemeinen mehr. — Nicht tauschen lassen darf man 
sich durch spite apokryphe Biicher, auch nicht durch die Apologeten des 
2. Jahrhunderts. Die letzteren bezeichnen nicht selten Christus als ihren 
Lehrer und sich selbst (die Christen tiberhaupt) als Schiiler. Das hat mit 
der alten Terminologie keinen oder héchstens einen ganz losen Zusammen- 
hang und ist — aus apologetischen Griinden — der Terminologie der Philo- 
sophenschulen nachgebildet (aus denselben Griinden sprechen die Apologeten 
yon ,Dogmen* der christlichen Lehre und von der ,Theologie*, s. mein Lehr- 
buch der Dogmengesch. I* 8. 482 f.). Die Apologeten wissen bekanntlich sehr 
wohl, da® Christus nicht eigentlich ein Lehrer, vielmehr vouotérys, vopos, 
Aoyos, swrje und zeit ist. Deshalb ist auch ein Ausdruck wie ,,zvgvazn) 
didaoxadiaé (Apologg. und Clemens, Strom. WL, (524s Vil 18 16oenV LL AO noi 
VII, 15, 90; VII, 18, 165) nicht zum Beweise dafiir anzufiihren, da die Apolo- 
geten sich Jesus wesentlich als Lehrer gedacht haben. Etwas mehr besagen will 
,,dWuyy xveiov (Buchtitel fiir den bekannten alten Katechismus) und Stellen 
wie I Clem. 13,1: ray Adywr tod xvpiov Insod ovs éaddnoey Jidcoxwy, Polyc. 
ep. 2: uvnuovevortes ov einev 6 xvguos diddéoxwy, Ptolem, ad Floram ¢. 5: 
j dcdacxahia tov swryjeos, Ap. Kirchenordn. 8. 25 (Texte u. Unters. Bd. I 
Heft 5): meoogarvrac vovs hoyous tod didaox chov judy, 8, 28: ore yryoer 0 
didéoxahos voy &oroy, 8.30: mpogheyey Ore Edidaoxer. Bei diesen Stellen 
hat man sich aber zu erinnern, da® die Ap. Kirchenordnung eine Fiktion ist, 
welche die Apostel sprechen liGt (ebenso heibt Jesus in der Grundschrift der 
Apost. Konstitutionen ,,0 didcoxahos, d.h. die Jiinger nennen ihn in dieser 
gefiilschten Schrift so). — Dab die Mirtyrer und Konfessoren diejenigen (und 
zwar die einzigen) sind, denen auch noch in der Gegenwart das Pridikat 
,Jiinger Jesu“ zukommt, geht aus vielen Stellen hervor (sie sind die wirk- 
lichen Nachahmer und Nachfolger Jesu). Man vgl. z. B. Ignat. ad Bphes. ke 
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Der Name ,,Schiiler“ kam in Wegfall, weil er das Verhiltnis 
nicht mehr ausdriickte, in welches man sich gesetzt fand — er 
besagte zu wenig und er besagte zu viel. Dafiir kamen andere 
Namen auf, die aber nur zum Teil technisch geworden sind. 


Zunichst gaben die Juden ihren abgefallenen Stammesgenossen 
eigene Namen, namlich ,,Nazorier‘‘, Galilaer und wahrscheinlich 
auch ,,Arme“; aber wirklich durchgesetzt haben sich diese Be- 
zeichnungen nur in kleineren Kreisen.*) 


ehnivw énurvyeiy év Pwun Inowucyrioc, ive énucvzsiy OvvyHtO wadytys ELveL, 
ad Rom. 4: rote souae wadyrys cdydys Tov Xoiorov, Ore ovdé TO COU ov O 
xoouos dwerer, ad Rom. 5: &y trois edizyuacw aitay wthiov uatytevouct, 
Mart. Polye. 17: (cov vidy tod Hod ag0cxrvv0dusy), tovs dé ucetveas Ws wady- 
Tas xe miluntes tod xveiov éyanwuey. Als Novatian seine katharische Kirche 
schuf, scheint er versucht zu haben, den Begriff des Schiilers und Nachahmers 
Christi fiir jeden Christen wieder zu beleben. 


1) Act. 24,5: 7 tay Netwociwy cipsois, Paulus wird als ihr agoorerys 
bezeichnet. Der Name hielt sich in Palistina bis ins 4. Jahrh. und wohl 
noch langer, s. Epiphan., haer. lib. I tom. I fin.: Nelweeiwy o éotu Xevotiavar 
6 xAndsis Ev odiyw yoovw vn0 “Iovdciwy Xguotievicucs. Die Judenchristen 
scheinen ihn selbst rezipiert zu haben. — Die ersten Jiinger Jesu sind 
(s. Act. 1,11; 2,7) als ,Galiliier* bezeichnet worden (es war zunichst eine 
geographische Bezeichnung der Herkunft, sollte aber auch die Jiinger ver- 
ichtlich machen als halbheidnische Leute); doch ist der Name selten tech- 
nisch geworden. Epiktet braucht ihn einmal fiir die Christen (Arrian., 
Diss. IV, 7, 6). Dann hat ihn Julian wieder ausgegraben (Gregor Naz., Orat. 4: 
xalvotoust 6 ‘lovdlavos nEgt- tiv mg0onyogicy, Taktheiovs avti Xovotueyv@y ovo- 
Udous TE xa xaASiOFCL YOWOFETHOKS ....- ovouc [Tadthaiou] toy ovx siwhotwy) 
und als Schmihnamen verwendet. Vielleicht aber hatte Julian auch hier, 
wie in anderer Hinsicht, an Maximinus Daza, bez. an dessen christenfeind- 
lichem Beamten Theoteknus, einen Vorgiinger. Nach den Acta Theodoti 
Ancyrani hat Theoteknus den Theodotus ,,1g0orerns tay Tedtdciwy genannt 
(c. 31). Man darf annehmen, dafi bereits in den christenfeindlichen Schriften, 
die Daza verbreiten lieS, der Name ,Galilier“ fiir die Christen stand. In- 
dessen wird diese Hypothese hinfillig, wenn der Theoteknus der Acta Theo- 
doti nicht identisch ist mit dem Theoteknus, von dem Eusebius in der Kirchen- 
geschichte erziihlt (fiir nicht identisch hilt ihn Franchi de’ Cavalieri), und 
wenn die Akten nachjulianisch sein sollten. Pseudo-Lucians Philopatris — 
hier finden sich auch die ,Galilier* — kommt fiir die Frage iiberhaupt nicht 
in Betracht; denn die Schrift ist eine spiitbyzantinische Falschung. Ver- 
gleichen kann man zu der Bezeichnung der Christen als ,Galilier“ die Be- 
zeichnung der Montanisten als ,Phrygier*. — Nicht ganz erhellt ist der Name 
Arme (,Ebionim*). Es scheint mir noch immer am wahrscheinlichsten, daG 
die jtidischen Gegner die Christgliiubigen so genannt haben, weil sie wirklich 
arm waren, und daf} diese den Namen rezipiert haben. In neuerer Zeit aber 
hat nicht nur Hilgenfeld behauptet, den Kirchenviitern Tertullian, Epi- 
phanius (haer. 30,18) und andern folgend, man miisse die Ebioniten auf einen 
Sektenstifter namens Ebion zurtickfiihren, sondern auch Dalman hat diese 
Ableitung empfohlen. — Im Reiche haben die Christen technisch nie die 
Armen geheifen; Minuc., Octavius c. 36 reicht nicht aus, um die Annahme 
zi begriinden. 


Die Namen der Christgliubigen. 289 


Die Christen selbst nannten sich ,,Volk Gottes, ,,Israel xara 
avedpa‘, ,Samen Abrahams“, ,,Auserwihltes Volk“, ,,Zwélf Staim- 
me‘, ,,.Erwahlte“, ,.Knechte Gottes“, ,,Gliubige’, ,,Heilige“, ,,Brii- 
der“, ,,Kirche Gottes‘‘.1) Von diesen Namen sind die sieben ersten 
(und ahnliche) als einzelne nicht technisch geworden, wohl aber 
sozusagen in ihrer Gesamtheit. Sie sind ein Beweis, wie sich 
die neue Gemeinde empfand, nimlich als die Erbin aller Ver- 
heiBungen und aller Rechte des jiidischen Volks. Ubrigens kamen 
die Bezeichnungen ,,Erwahlte“*) und ,,Knechte Gottes“‘’) doch 
nahe an technische heran. 

Daf ,,Glaubige (soroé) eine technische Bezeichnung ge- 
wesen ist, folgt aus dem Sprachgebrauch des Paulus, der Apostel- 
geschichte und spiiterer Schriften.4) Indem sich die Christen — 
man darf vermuten, dafi der Name auf heidenchristlichem Boden 
entstanden ist — ,,Gliubige“ nannten, empfanden sie die Botschaft, 
die sie zu dem gemacht hatte, was sie waren, als die entscheidende 
Hauptsache. Die Botschaft aber war die Predigt von dem einen 
Gott, von seinem Sohne Jesus Christus und von dem zukiinftigen 
Leben. 

Die charakteristischen Namen sind die drei zusammenge- 
hérigen ,,Heilige“, ,,Briider“ und ,,Kirche Gottes“. Indem diese 
Selbstbezeichnungen®) die Bezeichnung ,,Schiiler“ ablésen, wird 


1) Vom Namen ,Jesus“ ist m. W. niemals in iltester Zeit ee Ableitung 
versucht worden. — Ob sich die Christen technisch je ,Freunde‘ genannt 
haben, dartiber s. den ersten Exkurs am Schlu® des Kapitels. 


2) Vgl. Minucius Felix c. 11. 
3) Vgl. das Neue Testament und vor allem den Hirten des Hermas. 


4) Wohl mit Recht hat y. Wilamowitz-Moellendorff auch Minucius 
Felix c. 14 herangezogen, wo Octavius von Cicilius ,pistorum praecipuus et 
postremus philosophorum‘ genannt ist. Die ,,pistores* sind hier nicht ,Mihl- 
knechte“, sondern es steht fiir ,,v0tov“. Auch aus Celsus kann man schlieBen, 
da® die Bezeichnung avoroi technisch war (Orig. c. Cels. I, 9). Die Heiden 
verspotteten mit diesem Namen, den die Christen als Ehrennamen fihrten, 
ihre Gegner: sie waren, statt Erkennende und Wissende zu sein, eben nur 
,Glaubige“, d. h. sowohl Leichtgliubige als auch Leute, die Unsinniges 
glaubten (s. Lucians Urteil tiber die Christen im Peregrinus Proteus). — In 
Norikum ist eine Inschrift gefunden worden saec. IV (C. I. L. Vol. HII, Supplem. 
Pars Poster. Nr. 13529), auf welcher eine Frau als ,Christiana fidelis“ be- 
zeichnet wird. 

5) Bei Paulus sind sie die geliufigen; aber keineswegs hat er sie zuerst 
gebraucht, vielmehr mu er sie schon von den judenchristlichen Gemeinden 
Palistinas her tibernommen haben; aber sie empfingen allerdings durch seine 
Lehre einen intensiveren Inhalt. Die Meinung, dafs die Christen zu Jerusalem 
xav’ &oyny ,die Heiligen“ hieGen, die man aus dem Neuen Testament er- 
schlieBen wollte, lit sich m. E. nicht halten. Ebensowenig ist die Hypo- 
these richtig, da& es innerhalb der Christenheit im apostolischen und nach- 
apostolischen Zeitalter einen besonderen engeren Kreis gegeben hat, dem der 
19 
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der wichtigste Fortschritt bei den Jesus-Glaubigen offenbar.*) 
»Heilige“‘ nannten sie sich, weil sie durch den von Jesus gesandten 
heiligen Geist von und fiir Gott geheiligt waren und sich trotz 
aller anklebenden tiglichen Siinde als wahrhaftig heilig und der 
zukiinftigen Herrlichkeit teilhaftig wubten.*) Das Wort bleibt die 
technische Selbstbezeichnung der Christen bis tiber die Mitte 
des 2. Jahrhunderts (s. 1 Clemens, Hermas, Didache etc.); dann 
verschwindet es mehr und mehr: die Christen hatten nach allen 
Erfahrungen, die sie an sich selbst gemacht, nicht mehr den Mut, 
sich ,,Heilige’ zu nennen, und als nun gar der Unterschied von 
Klerus und Laien (Leitenden und Bevormundeten) der bestimmende 
wurde, fiel die Bezeichnung ,,Heilige“t véllig dahin (nur in schweren 
Verfolgungszeiten erinnerte man sich wieder an sie). Dafir ent- 
standen ,heilige Stande“ (Martyrer, Konfessoren, Asketen, 
zuletzt — im 3. Jahrhundert — auch die Bischéfe), und heilige 
Mittel (Sakramente), unter deren stoBweisem HinfluB die an sich 
unheiligen Christen stehen, riickten noch stirker in den Vordergrund 
als im 1. Jahrhundert. Man wuSte sich selbst nicht mehr als 
heilig*), aber man besaf} heilige Mirtyrer, heilige Asketen, heilige 
Priester, heilige Handlungen, heilige Schriften und eine heilige Lehre. 

Enge verbunden mit dem Namen ,,Heilige“’ war der Name 
»Briider“ (und ,,Schwestern“); driickt jener das Verhiiltnis zu Gott 
und zum zukiinftigen Leben (bez. zur faoeia tod Deod) aus, so 
dieser das neue Verhiltnis, in das man sich zu den Mitmenschen, 
vor allem zu den Glaubensgenossen, gesetzt wuSte (ygl. dazu die 


Name ,Heilige“ allen und ausschlieBlich zukam; weder aus I Tim. 5,10, 
noch aus Hebr. 13, 24, noch aus Didache 4,2, noch aus anderen Stellen abt 
sich das erschlieBen. Sehr auffallend sind ,die heiligen Apostel* Ephes. 3, 5; 
ich halte es nicht fiir wahrscheinlich, daB Paulus so geschrieben hat. — 
Man beachte, da®B das ilteste Priidikat bei dem Wort »Kirche* das Wort 
nheilig“ gewesen ist; s. die Stellensammlung bei Hahn-H arnack, Bibliothek 
der Symbole * 8. 388, vgl. auch ,heiliges Volk“ (&#vo¢ «yor, hads «yvos), 
»heiliges Priestertum‘. 

1) Vgl. Weizsicker, a.a. 0.2 8. 368 

*) An den heiligen Mitteln, den ,Charismen“, und an der Macht, die 
Damonen auszutreiben, hatten sie die tatsiichliche und sinnenfillige Gewihr 
der Heiligkeit. Diese hatte sowohl einen dinglichen als einen persinlich- 
sittlichen Charakter; zum ersteren vgl. I Kor.7, 14: Hyleote 6 cyio 6 émvotos 
&v tH yoveuxi, xal ryicoree r) urn) 2) dértuctos ey tT) edehpo* eel ow ta téxva 
Judy axa aore esti, viv dé ayud gor. 

%) Die in der Mitte des 3. Jahrhunderts gebildete novatianische Kirche 
nannte sich ,die Reinen“ (xewagoi), Ob diese Selbstbezeichnung neu ge- 
schaften war oder ob diese Kirche einen alten Namen wieder belebt hat, 
wissen wir nicht. — Auf die Namen einzelner christlicher Sekten und Kreise 
(Gnostiker, Spiritualen ete.) ist hier nicht elnzugehen, 
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nicht seltene Formel ,,Bruder im Herrn‘‘). Der Name war seit 
der Zeit des Paulus so geliufig, daf er auch bald den Heiden 
bekannt wurde — sie haben ihn verspottet, in den Schmutz ge- 
zogen, aber sich seinem Hindruck doch nicht entziehen kénnen, 
da das Verhalten der Christen dem Namen entsprach.') Nicht 
nur als ddedpoé bezeichneten sich die Christen, sondern auch als 
ddedporms (I Pet. 2, 17; 5,9 und sonst). Wie sicher und gelaufig 
der Name war und wie ihm wirklich das Verhalten entsprach?), 
mu man, abgesehen von den neutestamentlichen Schriften (schon 
Jesus selbst hat die Bezeichnung gebraucht und sie stark betont) *), 
an dem I. Clemensbrief, der Didache und den Schriften der Apolo- 
geten studieren.*) Auch der Name ,,Bruder“ kam aber, obschon 
er sich linger hielt als die Bezeichnung ,,Heilige, seit dem Ende 
des 3. Jahrhunderts in Wegfall*), oder vielmehr — nur die Geist- 
lichen nennen sich untereinander wirklich noch Briider®), und es 
galt als besondere Ehre, wenn ein Priester einen Laien mit 
, Bruder“ titulierte. Nur in der Predigt erhielt sich das ,,fratres“, 
und Konfessoren durften Geistliche, selbst Bischéfe, als Briider 
anreden (s. Cypr. ep. 53). 

Weil sich die Christen im apostolischen Zeitalter als ,,Heilige“ 
und als ,Briider“ und in diesem Sinn als das wahre Israel und 


1) S. die Urteile der Heiden bei den Apologeten, vor allem bei Tertull., 
Apol. 39 und Minucius, Octavius 9; 31; cf. Lucian, Peregr. Prot. Tertullian 
konstatiert, da® sich die Heiden itiber die Briiderlichkeit der Christen er- 
staunt haben: ,Sehet, wie lieb sie sich untereinander haben.“ — In heid- 
nischen Vereinen findet man den Brudernamen auch, doch m. W. nicht oft. 
Nach Act. 22, 5 und 28,21 mu8 man annehmen, das sich auch die Juden 
untereinander ,Briider* genannt haben; doch kann die Bezeichnung nicht von 
der Bedeutung gewesen sein wie bei den Christen. Weiter, wie der jiidische 
Lehrer seine Schiiler ,Kinder“ bez. Sdhne (und Téchter), sie ihn, Vater“ 
nennen, so finden sich diese Bezeichnungen sehr hiufig auch in dem Verhilt- 
nis der christlichen Apostel und Lehrer zu ihren Schiilern (s. die zablreichen 
Stellen bei Paulus, Barnabas, etc.). 

2) Niiheres dariiber und itiber die Bedeutung dieser Tatsache fiir die 
Mission s. im 4. Kapitel des 2. Buches. 

8) Cf. Matth. 23, 8 (s. 0.); 12, 48: Jesus spricht von den Jiingern: tdov 4 
unre uov xai of adehpoi wov. Sie sind also nicht nur Briider, sondern auch 
seine Briider. 

*) Stoisch gerichtete Apologeten wie Tertullian beschrinkten den Namen 
,Briider* nicht auf die Glaubensgenossen, sondern bezogen ihn auf alle Men- 
schen (Apol. 39): ,Fratres etiam vestri sumus, iure naturae matris unius.“ 

5) Im 3. Jahrhundert findet sich die Bezeichnung noch, aber spiirlicher, 
s.z. B. Acta Pionii 9. ,,Theoretisch‘ bestand natiirlich der Name noch lange, 
s. z. B. Lactant., Div. inst. V, 15: ,nec alia causa est cur nobis invicem 
fratrum nomen impertiamus, nisi quia pares esse nos credimus. * 

8) Sie nennen sich aber auch untereinander bereits im 3. Jahrhundert 
,dominus*. 
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zugleich als Neuschépfung Gottes wubten’), so bedurften sie einer 
solennen Bezeichnung, in welcher ihre geschlossene, gottgesetzte 
Natur und Einheit hervortrat. ,,,Adedpdrtys“ (s. 0.) war zu ein- 
seitig,; der Name, den man wihlte, war éxxdnoia (éxxdnoia tod 
Sob). Es war ein meisterhafter Griff; nicht dem Apostel Paulus 
verdankt man ihn, aber auch nicht schon Jesus selbst, sondern 
den palistinensischen Gemeinden (die sich also als >np bezeichnet 
haben).?) Das Wort ist urspriinglich gewif Gesamtbezeichnung 
gewesen®) — der feierlichste Ausdruck, den das Judentum fiir 
seine gottesdienstliche Gesamtheit brauchte, wurde tibernommen *) 
—; er ist aber sehr friihe auf die emzelnen Gemeinden und wieder- 


2 


um auf die gottesdienstliche Zusammenkunft der Gemeinde tiber- 
tragen worden. Dieser vielseitige Gebrauch zusammen mit der 
religidsen Farbung — ,,die von Gott berufene Gemeinde“ — und 
der Méglichkeit der Personifizierung lieS den Begriff und das 
Wort rasch in den Vordergrund treten. Eben weil man es besaf, 
war es unnétig, das Wort ,Synagoge“ zu iibernehmen.®) Dadurch 
da8 man es nicht iibernahm, hoben sich die Christen auch ter- 
minologisch scharf vom Judentum und seinen religiésen Versamm- 


1) Uber die Bezeichnungen ,Neues Volk“ und ,,Drittes Geschlecht‘ s. das 
6. Kapitel des 2. Buches. 

*) Paulus hat ihn augenschemlich schon vorgefunden; bereits die 
Christengemeinden in Jerusalem und Judia nannten sich éxxAyoice (Gal. 1, 22). 
Jesus hat den Begriff nicht gepriigt; nur Matth. 16,18 und 18,17 ist das 
Wort als aus seinem Munde stammend tiberliefert, aber beide Stellen sind 
kritisch mehr als verdichtig (s. Holtzmann z. d.St.). Dazu kommt, da8 
das, was wir von seiner Predigt wissen, die Méglichkeit nahezu ausschlieBt, 
er habe an die Schépfung einer besonderen éxxdnoice gedacht (so Matth. 16, 18) 
oder gar schon die Existenz mehrerer éxxdyjoic (so Matth. 18, 17) ins Auge 
gefaBt. 

*) Das kann man noch dem paulinischen Sprachgebrauch entnehmen; 
auBerdem ist bei solchen Worten die spezialisierende Anwendung immer das 
Spiitere. Of ead vijs éxxAnoias = Christen findet sich zuerst Act. 12, 1. 

*) bap Gm der LXX in der Regel mit éxxdyoia iibersetzt) ist die Ge- 
meinde in ihrer Beziehung zu Gott und ist daher feierlicher als das mehr 
profane M732 (welches von den LXX stets mit coevaywyy iibersetzt worden 
ist). Die Rezeption von éxxdnoia ist also ebenso zu verstehen wie die von 
israel“, ,Samen Abrahams‘ u.s.w. Im praktischen Gebrauch trat bei den 
Juden éxxdyoia weit hinter suveywyy zuriick, und das war fiir die Christen 
sehr giinstig. 

5) Uber den Gebrauch dieses Wortes bei den Christen s. meine An- 
merkung zu Hermas, Mand. 11. Man scheute das Wort nicht iingstlich, aber 
technisch ist es, ein paar Faille ausgenommen, nie geworden. Dagegen heiSt 
es Epiphan. haer. 30, 18 von den Judenchristen: 2geopurégove odtou kyovsr xal 
aozovvayayous, suvaywyny dé ovtot xadodou tiv savrdy éxxdnolay xat ov yl 
éxxdyotay* tO Xovor@ dé ovduate udvoy csuvdvoytar. Ob die Judenchristen 
wirklich den Namen dap (éxxdnoia) verworfen haben, darf man dennoch be- 
zweifeln; da® sie ihre Versammlungen und Versammlungsorte ovveywyei ge- 
nannt haben, ist anzunehmen. 
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lungen ab, nachdem die innere Trennung eingetreten war. Als 
»Kirche“ und als ,Kirchen“ haben die Heidenchristen die neue 
Religion von Anfang an kennen gelernt. Hin autoritatives Klement 
war urspriinglich damit nicht gegeben; aber jede geistige GréBe, 
die sich als ideal-reale Gemeinschaft gibt, birgt ein solches von 
Anfang an in sich: sie hat ihre Ordnungen und Uberlieferungen, 
ihre besonderen Krifte und Organisation; diese sind autoritativ; 
dazu: sie selbst trigt den einzelnen und versichert ihm zugleich 
den Inhalt, den sie bezeugt. So lesen wir schon im I. Timotheus- 
brief (3,15): oixos Beod, ijuc éotly éxxdnoia Deodt C@ytoc, orddos 
xal Edoaimma tis GdnVeias. Am wichtigsten aber war, dab éxxdnoia 
nicht nur als eine irdische, sondern in erster Linie als eine himm- 
lische, transzendente Gréfe gefaBt wurde. Wer zur éxxdyoia ge- 
hérte, der hatte kein Biirgerrecht mehr auf Erden'), dafiir aber 
ein sicheres Biirgerrecht im Himmel. Diese transzendente Be- 
deutung des Wortes ist noch im 2. Jahrhundert héchst lebendig 
gewesen, aber im 3. trat sie mehr und mehr zuriick.*) 

Zu der Bezeichnung ,,éxxdyjoia“ trat im Laufe des 2. Jahr- 
hunderts das Attribut ,katholisch“ (neben das Attribut ,,heilig“). 
In diesem Pridikat liegt an sich kein Moment, welches eine Ver- 
weltlichung der Kirche bedeutet. ,,Katholisch“ heift urspriinglich 
die Christenheit in ihrer Gesamtheit im Gegensatz zu den einzel- 
nen Gemeinden (éxxdnota xadolixi = nica hj éxxdnoia). Somit 
sind die Begriffe ,alle Gemeinden“ und ,die allgemeine Kirche “ 
identisch. Ein dogmatisches Element lag aber insofern von Anfang 
an in dem Begriff der allgemeinen Kirche, als man sich vorstellte, 
daB sie durch die Apostel iiber die ganze Erde hin verbreitet 
worden sei, womit die Uberzeugung gegeben war, daf nur das 
wahr sein kénne, aber auch sicher wahr ist, was sich iiberall in 
der Kirche finde. Somit galten die Begriffe die ganze Christen- 
heit“, ,die tiber den Erdkreis verbreitete Christenheit“ und _,,die 
wahre Kirche“ schon friihe fiir identisch. Dadurch wurde der 
Begriff ,,katholisch“ zu emem prignanten und hat schlieSlich einen 
dogmatischen und politischen Inhalt erhalten. Da dies eingetreten 
ist, so ist es nicht unzweckmabig, von vorkatholischem und katho- 
lischem Christentum zu sprechen. Der Ausdruck _,katholische 


1) Die Selbstbezeichnung der Christen als ,Fremdlinge und Paréken* 
ist im 1. Jahrhundert nahezu technisch geworden (s. die Briefe des Paulus, 
I Pet. und Hebrierbrief); wirklich technisch aber wurde aagoria (und magor- 
xsiv) zur Bezeichnung der einzelnen in der Welt lebenden Gemeinden (zur 
Sache vgl. auch Hermas, Similit. I). 

2) Das Wort ,secta‘ wird bis tief in das 3. Jahrhundert hinein (s, den 
Sprachgebrauch des Cyprian) unbefangen von den Christen selbst zur Be- 
zeichnung ihrer Gemeinschaft gebraucht. Es ist aber natiirlich nicht tech- 
nisch, sondern ganz neutral. 
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Kirche“ kommt zuerst bei Ignatius vor (Smyrn. 8, 2): 6zoyv dy 
parva 6 éntoxonos, éxet 10 adios %orw' Hoteg 6m0v ay 1 XQuotds 
*Inoods, éxei 4 xadohiny éxxdnoia, aber es ist hier noch nicht Be- 
zeichnung eines neuen Begriffs der Kirche, in welchem sie als 
empirische und autoritative Gemeinschaft vorgestellt ist. In dem 
Martyr. Polye. inser.; 16,2; 19,2 ist das Wort vielleicht inter- 
poliert (hier ist néimlich katholisch = rechtglaubig: 4 é& Syuiern 
xadohuh éxxdnota). Aus Iren. III, 15, 2 (,, Valentiani eos qui sunt ab 
ecclesia ,communes‘ et ,ecclesiasticos‘ dicunt“) folgt, daf zu seiner 
Zeit die Valentinianer die rechtgliubigen Christen ,,Katholiken“ und 
,»Ekklesiastiker“ genannt haben. Ireniius selbst braucht das Wort 
noch nicht; er hat aber die Sache (s. I, 10,2; Hl, 9,1 ete.; ahn- 
lich Serapion bei Euseb., h. e. V, 19: adoa % éy xdouc@ adedporns). 
Als Bezeichnung der rechtgliubigen, sichtbaren Kirche findet sich 
xadohxes — nach dem Mart. Polycarpi — im Muratorischen 
Fragment (hier schon ,,catholica“ ohne ,ecclesia“, wie spaiter im 
Abendland haufig), beim Anonymus (Euseb., h. e. V, 16,9), bei 
Tertullian (z. B. de praescr. 26. 30; adv. Mare. IV, 4; III, 22), Cle- 
mens Alex. (Strom. VII, 17, 106f.), Hippolyt (Philos. IX, 12); Mart. 
Pionii 2. 9. 13. 19), Cornelius papa (bei Cypr., ep. 49,2), Cyprian. Der 
Ausdruck ,,catholica traditio“ bei Tertull., de monog. 2, ,,fides catho- 
lica“ bei Cyprian ep. 25, xardy xadodxds im Mart. Polyc. rec. Mosq. 
fin. und Cypr. ep. 70, 1, ,,catholica fides et religio im Mart. Pionii18. 
Sonst kommt das Wort noch in verschiedenen Verbindungen in der 
altchristlichen Litteratur vor. In abendlindische Symbole ist der 
Zusatz ,,catholica“ erst verhiltnismafig spit, d.h. friihestens im 
3. Jahrhundert, gedrungen; im alten rémischen Symbol fehlt er. — 

Wir kommen zum Namen ,,Christen“. Er ist der Hauptname 
geworden. Ihn braucht die rémische Obrigkeit sicher seit der 
Zeit des Trajan (Plinius: ,,cognitiones de Christianis“, Reskripte), 
wahrscheinlich schon 40—50 Jahre friiher (I Pet. 4, 16; Tacitus) ; 
unter diesem Namen sind die Anhiinger der neuen Religion im 
Volke bekannt (Tacitus; auch die bekannte Suetonstelle ist hierher 
zu ziehen), 

Lukas hat uns mitgeteilt, wo der Name entstanden ist. Nach- 
dem er die Griindung der (heidenchristlichen) Gemeinde in Anti- 
ochien erzihlt hat, fihrt er fort (11, 26): Zonmatioa: mocdtws éy 
“Artiozeia tods madytas Xowtavodts [Xonotavods]. Die Annahme 
ist nicht notwendig, der Name sei sofort nach der Stiftung auf- 
gekommen, aber einen langen Zeitraum zwischen ihr und der 
Namengebung wird man nicht annehmen diirfen.*) Lukas sagt 


*) Die Zweifel, die B aur und Lipsius gegen die Nachricht der Apostel- 
geschichte erhoben haben, sind m. E. nicht schwerwiegend. Allerdings sind 
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nicht, wer den Namen gegeben hat, aber er deutet es doch hin- 
linglich an.!) Nicht die Christen selbst haben ihn sich gegeben 
— Lukas hatte sonst nicht yonuatioa gesagt —; sie kénnen ihn 
sich aber auch nicht selbst gegeben haben; denn das verbietet die 
sachlich unzutreffende Bildung. Eben deshalb kann er auch nicht 
von den Juden stammen; nur bei Heiden kann die Bezeichnung auf- 
gekommen sein. Sie haben gehért, dai ein Mann namens ,,Chri- 
stus‘‘ [Chrestus] der Herr und Meister der neuen Sekte sei und 
haben darnach — als wire Christus ein Eigenname — das Wort 
gebildet”), wie sie von ,,Herodiani“, ,,Marciani“ u. s. w. sprachen.*) 
Die Christen haben zunichst den Namen natiirlich nicht adoptiert; 
er fehlt bei Paulus ganz, er fehlt im Neuen Testament als Selbst- 
bezeichnung der Christen; denn in den beiden einzigen Fallen, 
in denen er sich hier findet, ist er dem Munde der Gegner ent- 
nommen.*) Vergebens sucht man ihn auch bei allen sog. aposto- 
lischen Vatern, mit Ausnahme des Ignatius, bei dem er ganz 
geliufig ist.®) Das ist eine schéne Bestatigung der Apostel- 


die Adjektivbildungen auf ,,-vevog“ lateinische und zwar spatlatemische 
Bildungen (in der Grammatik von Kiihner-Bla®& werden sie gar nicht er- 
wihnt). Allein sie mtissen durch den Verkehr bereits im 1. Jahrhundert 
auch in die griechische Vulgirsprache gedrungen sein. Im Neuen Testa- 
ment lieSt man ‘Howdvavoi (Mark. 3, 6; 12, 18; Matth. 22, 16), Justin schreibt 
Dial. 35: Meexvavol, Ovekervtiavol, Baorhdvavol, Satoovidvavol, und ihnliche 
Bildungen finden sich dann hiiufig. Will man sehr vorsichtig sein, so mag 
man annehmen, da® der Name von rémischen Richtern in Antiochien zuerst 
geprigt worden und dann ins Volk tibergegangen ist. Dai die Christen 
selbst lange gezégert haben, sich ,Christen“ zu nennen, ist doch nichts 
weniger als auffallend und kann daher nicht gegen den friihen Ursprung 
des Wortes angefiihrt werden. 


1) Da® er nicht deutlicher mit der Sprache herausriickt, hat vielleicht 
darin seinen Grund, da® der heidnische Ursprung des Namens ihm schon 
unbequem ist; doch ist diese Annahme nicht notwendig, 

2) DaB sie von Anfang an gemeint haben, der Name sei ,Chrestus* zu 
schreiben (nicht Christus), ist méglich — im 2. Jahrhundert ist diese falsche 
Meinung bei den Gegnern der Christen allgemein verbreitet, s. Justin, 
Apol. I, 4: Theophil. ad Autol. I, 1; Tertull., Apol. 3; Lactant., Inst. DV5 158; 
auch Sueton, Claud. 25 und Tacitus (s. unten) —, aber notwendig ist die 
Annahme nicht. Allerdings besafen die Heiden einen ziemlich gebriiuch- 
lichen Eigennamen ,,Chrestus“ (aber keinen Namen ,Christus“) und konnten 
daher von Anfang an meinen, ein Mann dieses Namens sei der Stifter der 
Sekte. ; 

8) Demgemi®B heiSt ,Christiani* nichts anderes als Zugehdérige zu einem 
Mann namens Christus. 

4) [ Petr. 4,16: px tus vudy nasyéerw ws overs 1] xAENTHS .... ei dé 
we Xowtiavos, also handelt es sich hier um offizielle tituli crimmum. Act. 
26,28 sagt Agrippa: év odiyw us neiders XQLoTLavOY LOW GKl. ; 

’) Ignatius braucht ihn sogar als Adjektiv (Trall. 6: Lovorvey) TQOHN) 
und bildet das neue Wort Xevotvarvouds (Magn. 10; Rom. 3; Philad. 6). 
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geschichte; denn Ignatius ist Antiochener.') In Antiochien also 
ist der Name nicht nur entstanden, sondern er ist dort auch 
u. W. zuerst zur Selbstbezeichnung der Christen geworden. 
Wahrscheinlich aber hatten ihn z. Z. Trajans auch die klein- 
asiatischen Christen schon seit lingerer Zeit rezipiert. Allgemeine 
Rezeption ist erst seit dem Ende der Regierung Hadrians und 
der des Pius nachweisbar. Tertullian aber behandelt den Namen 
bereits so, als hatten ihn die Christen sich selbst gegeben.?) 
SchlieBlich noch ein Wort zur Tacitusstelle (Annal. XV, 44). 
Daf} die von ihm erwihnte Verfolgung wirklich eine Christenver- 
folgung (keine Judenverfolgung) war, ist gewi8; nur daran kénnte 
man zweifeln, ob nicht der Gebrauch des Wortes _,,Christiani“ 
(,quos per flagitia invisos vulgus Christianos appellabat“) ein 
Hysteron-Proteron ist. Allein auch dieser Zweifel scheint mir 
ungerechtfertigt. Sind die Christen etwa um die Jahre 40—45 
in Antiochien so genannt worden, so ist nicht abzusehen, warum 
der Name nicht im Jahre 64 in Rom bekannt gewesen sein kann, 
auch wenn ihn die Christen nicht selbst verbreiteten, sondern er 
nur wie ein Schatten mit ihnen ging. Auch sagt Tacitus (bez. 
seine Quelle) nicht, da der Name eine Selbstbezeichnung sei, 
sondern er sagt ausdriicklich das Gegenteil: das Volk nennt sie 
so. Die Mitteilung des Tacitus schien aber insofern bisher nicht 
ganz verstindlich, als er zuerst die Erfindung der Bezeichnung 
»Christiani dem ,Volke“ zuschreibt, dann aber selbst fortfihrt 
und berichtet, der autor nominis“ sei Christus. Ist dem so, dann 
hat das ,, Volk“ doch etwas sehr Selbstverstiindliches getan, indem 
es die Anhanger des Christus ,,Christen“ nannte! Warum markiert 
also Tacitus die Bezeichnung ,,Christen“' als eine appellatio vulgi? 
Um das Ritsel zu lisen, habe ich frither daran gedacht, das Volk 
habe die Christen in einem obscénen oder veriichtlichen Sinn so 
genannt (ich erinnerte mich an ,,crista“, bez. auch an das m. W. 
nur einmal bei Arnobius I, 38 vorkommende ,,panchristarii“ ; quid 
fullones“, heiBt es dort, ,,lanarios, phrygiones, cocos, panchristarios, 
muliones, lenones, lanios, meretrices?“), und dies habe Tacitus 
andeuten wollen, dabei aber selbst den wahren Ursprung des 
Wortes aufdeckend. Allein diese Annahme war prekaér. Durch 
eine neue Vergleichung der Tacitus-Handschrift (s. G. Andresen, 
Wochenschr. f. klassische Philol., (902, Nr. 28, Kol. 780f.) ist das 


*) Auch Lukas ist wahrscheinlich Antiochener von Geburt gewesen (s. 
d. alte Argumentum zum Ev. und Eusebius); eben daher wei® er von dem 
Ursprung des Namens. 


*) Apol. 3: »Quid novi, si aliqua disciplina de magistro cognomentum 
sectatoribus suis inducit? nonne philosophi de autoribus suis nuncupantur 
Platonici, Epicurei, Pythagorici?® 
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Ritsel m. EK. gelést. In der Handschrift hat, wie ich mich selbst 
nach dem Facsimile iiberzeugt habe, urspriinglich ,,Chrestianos“ 
gestanden und erst nachtriglich ist das Wort korrigiert worden 
(dagegen ist gleich darauf ,,Christus“, nicht ,,Chrestus“ geschrieben). 
Nun ist alles klar. Tacitus sagt, das Volk nenne diese Sekte 
,»Chrestiani“; er aber — auf besseres Wissen gestiitzt, wie ja auch 
Plinius ,,Christiani‘‘ schreibt — korrigiert stillschweigend diese 
Bezeichnung, indem er den ,,autor nominis“ richtig ,,Christus“ 
nennt. Ubrigens hat Bla die neue Lesung in der Tacitusstelle 
schon im yoraus konjiziert, und er hat Recht bekommen. SchlieB- 
lich ist noch darauf hinzuweisen, daf das ,,appellabat' auffallend 
ist. Warum schrieb Tacitus nicht ,,appellat‘‘? Wollte er an- 
deuten, daf man jetzt allgemein iiber den Ursprung des Namens 
aufgeklart sei? 

Noch ist ees Namens zu gedenken, der freilich niemals wirk- 
lich technisch, aber sozusagen halbtechnisch geworden ist: otga- 
wotns Xowstod (miles Christi). Bereits dem Paulus ist das Bild 
so gelaiufig gewesen, daf er es in den verschiedensten Wendungen 
gebraucht; man vergleiche die grofen Schilderungen IT Kor. 10, 3—6 
(otoatevoueda — ta Saha tijs otoateias — meds xadaigecw dyveM- 
pdtov — hoyiopobs xadaipodrtes — aiywadwrilortes) und die aus- 
gefiihrten Bilder Ephes. 6, 10—18, ferner auch I Thess. 5, 8 und 
I Kor. 9,7; man beachte weiter, dafi er seine Mitgefangenen 
, Mitkriegsgefangene“ nennt (Rom. 16, 7; Kol. 4, 10; Philem. 23), 
seine Mitarbeiter ,,Mitsoldaten“ (Phil. 2, 25; Philem. 2). In den 
Pastoralbriefen treffen wir dasselbe Bild wieder (I Tim. 1, 18: 
iva otoate’y tiv xadijy oroarteiay, IL Tim. 2, 3f.: ovvnaxonaddyoor 
Os xalos otoaudtns Xo.’I.: obdeis otgatevdmevos eEusthénerar taic 
100 piov moaypuaretas, iva tq orgataloyjoarm doéon. édy dé ADAjoy 
tis, 08 otepavodrai gay phy vowipws GOAjon, IL Tim. 3, 6: aizywadori- 
tovtes yvvandova). Seitdem ist es nicht mehr untergegangen *) 
und hat sich namentlich bei den Lateinern (vor allem fiir die 
Miartyrer, aber auch fiir die Christen tiberhaupt) so fest einge- 
biirgert?), da8 ,,milites Christi‘ als Selbstbezeichnung der Christen 


1) Man vgl. z. B. Ignat. ad Polyc. 6 (wo auch die lateinisch-technischen 
Ausdriicke sehr bemerkenswert): egéoxere  orgarevecte, cp ov xai ve 
opie xoulseate urjtis Yudy deckorwe evpedy’ tO Pdntioua vuov ueverw ws 
mde [Schild], 1) mists ws neguxepahata, 1 aydnn ws dogu, i vnowovy ws 
navonaia’ ta denooita tuov ta toya vudy, iva ta txnentae VuoY «ason 
xouionode (cf. ad Smyrn. 1: ive een ovoonuoy sis tous clwvets). 

2) Schon der I. Clemensbrief ist hier sehr charakteristisch. i Nicht nur 
braucht er militirische Bilder (z.B. c.21: ua) dumotaxtey yuas ano tov 
Deljuatos adrod, cf. c. 28: tov adtouohovvtwy an evrov), sondern er stellt 
c. 37 das rémische Militar den Christen als Muster und Vorbild auf: 2ree- 
tevowueta ov, tvdoes adehpoi, were maons éxrevelas &v TOIS KUMMOLS TIQODTHY- 
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bei ihnen fast technisch geworden ist; man vgl. die Schriften 
Tertullians und yor allem den Briefwechsel Cyprians — es findet 
sich kaum ein Brief von ihm, der nicht die Christen als milites 
dei et Christi oder als milites Christi bezeichnet. Hier heift auch 
Christus der ,,imperator“‘ der Christen.') Daf die Abendlinder 
das Bild bevorzugten und in ihre festen Vorstellungen aufnahmen, 
kann man aus dem mehr aggressiven und zugleich aufs Praktische 
gerichteten Sinn derselben erkliren. Unterstiitzt wurde die Ein- 
biirgerung durch den Umstand, daf im Abendland das Wort 
,sacramentum“ (fiir jedes wvotjovoy, aber auch fiir alles Heilige) 
sehr geliufig war und daf speziell auch die Taufe bez. das Ge- 
lébnis bei derselben ,,sacramentum‘ hief. ,,Sacramentum“ war 
aber ein militiérisches Wort (,,Fahneneid‘); somit empfanden sich 
alle abendlindischen Christen auf Grund des Sakraments notwendig 
als Soldaten Christi. Daf von hier aus das Aufkommen des 
Wortes ,,pagani“ fiir die Heiden zu erklaren ist, ist jiingst wahr- 
scheinlich gemacht worden (Zahn, Neue kirchl. Zeitschrift 1899 
S. 28 ff.). Man kann nimlich nachweisen, dai das Wort schon im Ge- 
brauch war (erste Jahre Valentinians I., s. Theodos. Cod. XVI, 2, 18), 
als die Entwicklung noch nicht so weit vorgeschritten war, dab 
man alle Nichtchristen als ,,Dérfler‘‘ bezeichnen konnte. Dann 
aber mufi das Wort den auch sonst nachweisbaren Sinn ,,Civilisten“ 
haben im Gegensatz zu ,,milites‘. Die Nichtchristen sind Leute, 
die Gott bez. Christo den Fahneneid nicht geleistet, also am 
Sakrament nicht Anteil haben, d. h. ,,pagani*.?) 


Mas GVTOd* xaTaVYOHTWUEY TOVS OTEUTEVOUEVOYS Tois AyoUMsYOLS 7Ua@Y, TOS 
EVTEKTWS, MOS EvElxtMS, MHS UNoTECayUeYos EnttEhodoW TC JiETaOTOUEvE* Ov 
meytes sioly Enaezot ovdé yihiagyou ovdé Exatovtaozor ovde nEvtnxovtaezou OvdE 
10 xate_cns, aad Exaotos &v TH Wiw Téyuatt Te EmitEoobuEVE UO TOd BaoLhEws 
zal TOV HyovusyaY EmUTEdEl. 


*) Cf. ep. 15,1 (an die Mirtyrer und Konfessoren): ,nam cum omnes 
milites Christi custodire oportet praecepta imperatoris sui [ebenso Lactan- 
tius, Instit. VI, 8 und VII, 27], tune vos magis praeceptis eius obtemperare 
plus convenit.“ Der Ausdruck ,castra Christi‘ ist Cyprian besonders ge- 
liufig; vgl. auch im Zusammenhang mit dem militirischen Bilde den Aus- 
druck ,unitas sacramenti* ep. 54,1. Cf. Pseudoaugustin (Aug. Opp. V App. 
p. 150): ,Milites Christi sumus et stipendium ab ipso donativumque perce- 
pimus.“ — Es braucht nicht erst gesagt zu werden, da® in der alten Christen- 
heit das christliche Kriegertum stets ein Bild geblieben ist (im  stiirksten 
Unterschied zum Islam). Nur Tertullian hat im Apologeticus mit dem 
Gedanken gespielt, die Christen kinnten einmal gegen die Rimer die Waffen 
erheben wie die Parther und Marcomannen. Aber eben nur gespielt hat er 
mit dem Gedanken; er wei sehr wohl und sagt es, da® den Christen das 
,occidere“ nicht erlaubt sei, sondern nur das ,occidi*. 

*) Auf Tertull. de corona 11 (,perpetiendum pro deo, quod aeque fides 
pagana condixit® .... ,apud Jesum tam miles est paganus fidelis, quam 
paganus est miles fidelis“, s. de pallio 4) darf man sich dafir, da@ paganus 
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Die Heiden haben die christlichen Selbstbezeichnungen, wie 
sie sie aus dem Munde der Christen hérten, zum Teil rezipiert*), 
aber natiirlich am hiaufigsten den von ihnen selbst geprigten 
Namen ,,Christen“’ gebraucht. Daneben finden sich Schimpf- und 
Spottnamen wie ,,Galiléer‘‘, ,,Eselsanbeter“ (Tertull., Apol. 16, 
ef. Minucius), ,,Magier‘‘ (Acta Theclae, Tertull.), ,,Drittes Ge- 
schlecht“, ,,sarmaticii’ und ,,semaxii (Tertull., Apol. 50).?) 


Zu den ,,Namen“ der Christen gehért auch die Behandlung 
der Frage, ob die einzelnen Christen sich als Christen neue Namen 
gegeben haben bez. wie sich die Christen in den ersten drei Jahr- 
hunderten zu den gebrauchlichen heidnischen Namen gestellt haben. 
Der Exkurs II, der diesem Kapitel angehingt ist, soll auf diese 
Fragen Antwort geben. 


= heidnisch sei, nicht berufen; denn hier bedeutet ,fides pagana‘ nicht, wie 
man vermuten kénnte, den heidnischen Glauben, sondern die Glaubenspflicht 
derer, die nicht dem Militirstande angehéren. Die gleichfolgende Ausfiihrung 
macht das klar. Obgleich Ulfila, Prudentius und Orosius die gewdhnliche 
Erklirung der Entstehung des Terminus schtitzen, kann ich sie nicht, wie 
jiingst wieder Schubert (Lehrbuch d. KGesch. I S. 477), fiir richtig halten. 
Um das J. 360 — von der Inschrift CIL X, 2, 7112 sehe ich ab — kénnen 
die nicht-christlichen Religionen noch nicht als , Bauernreligionen“ be- 
zeichnet worden sein. — Der Ursprung des militiirischen Bildes liegt m dem 
groBen Kampf, den jeder Christ mit dem Satan und den Diimonen zu kiémpfen 
hat (Ephes. 6, 12: ovx éorw sjuiy 1 médn mds aiua zai oaexa, added med¢ Tas 
coyds, meds tag eoveias, mp0¢ tovs xocwoxgdtogas TO} GxOTOUS TOYTOV, MQ0S 
Ta mvevuatinze ms Movnoias ev trois émoveaviows). Nachdem sich der Staat so 
feindlich gegen die Christen gestellt hatte, ergab sich auch hier das Bild 
yom Soldatenstand und Kampf wie von selbst. Gott schaut auf seine Krieger- 
scharen herunter: ,in congressione nominis sui desuper spectans volentes 
conprobat, adiuvat dimicantes, vincentes coronat etc.“ (Cypr., ep. 76, 4). Aus- 
gefiihrte militiirische Bilder fehlen nicht, vgl. z.B. den 77. an Cyprian ge- 
richteten Brief (c. 2): ,tu tuba canens dei milites caelestibus armis instruc- 
tos ad congressionis proelium excitasti et in acie prima spiritali gladio dia- 
bolurn interfecisti, agmina quoque fratrum hinc et inde verbis tuis com- 
posuisti, ut insidiae inimico undique tenderentur et cadavera ipsius publici 
hostis et nervi concisi calcarentur.“ Die afrikanischen Mirtyrerakten sind 
angefiillt von militérischen Ausdriicken und Bildern, s. z. B. die Acta Satur- 
nini et Dativi c.15 (Ruinart, Acta Mart. p. 420). 

2) Celsus spricht z.B. von der Kirche bez. ,der grofsen Kirche‘ (im 
Unterschied von den kleineren christlichen Sekten.) 

2) Verhéhnung der Todesarten der Christen als Mirtyrer. 
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Freundschaft im tiefsten und umfassendsten Sinn des Worts und 
Wissenschaft als die héchste, das ganze Leben erfiillende Aufgabe sind 
Zwillingsschwestern; zusammen sind sie entstanden; Eros ist ihr gemeinsamer 
Vater. Die Geschichte der griechischen Philosophenschulen ist auch die 
Geschichte der Freundschaft. Niemand hat tiber sie edler und warmer ge- 
sprochen als Aristoteles; nirgendwo ist sie lebendiger verwirklicht worden 
als in den Schulen der Pythagoreer und Epikureer, und wenn jene sogar bis 
zur Giitergemeinschaft fortschritten, so hat der Samier sie noch iibertroften 
durch die Anweisung ux xararitecdae tas ovoias sis TO xolwwov" &mLOTOVYTWY 
yeo to tovodtoy: et 0’ aniotwy, ovdé gidwy. Die auf die Bediirfnislosigkeit 
des vollkommenen Weisen gestellte Ethik der Stoa lieS zwar kemen Raum 
fiir die Freundschaft; aber, wie so oft, durchbrach auch hier der Stoiker die 
Theorie seiner Schule; Seneca ist nicht der einzige unter den stoischen 
Moralisten gewesen, der die Freundschaft verherrlicht, ihre sittliche Not- 
wendigkeit nachgewiesen hat. An dem Verkehr des Sokrates mit seinen 
Schiilern, die zugleich seine Freunde waren, besa® man ein fortwirkendes 
Vorbild: wie er mit ihnen gelebt hat, wie er bis zur Todesstunde aufgeschlossen 
und tiitig fiir sie geblieben ist, wie alle Erkenntnis, die er sie lehrte, sie als 
Freundeswort ergriffen hat, war unvergeBlich. 

Kein Wunder, daB sich die Epikureer, wie vor ihnen schon die Pytha- 
goreer, einfach die ,Freunde“ genannt haben. Es war der schlichteste und 
zugleich tiefste Ausdruck fiir die innere Lebensgemeinschaft, in die man 
sich durch den Hintritt in den Schulverband versetzt wuBte. Mochte man‘ 
an die gemeinsame Verehrung des Meisters oder an die Gemeinschaft der 
Gesinnung und der Bestrebungen oder an die Hiilfleistung denken, die man 
den Genossen schuldig war — die Bezeichnung ,die Freunde‘ deckte alle 
diese Beziehungen. Aber auch dort, wo der Name nicht gebriiuchlich wurde, 
galt doch die Sache; der Sophist mag fiir sich stehen; der Philosoph bedarf 
der Philoi und ist selbst ein Philos. 


Seit den Tagen des Kaisers Claudius verbreiteten sich von Paliistina 
aus mit tiberraschender Schnelle bisher unbekannte ,Schulen“ tiber das 
rdmische Reich. Oberflichlichem Urteil erschienen sie bald als ein neuer 
Synagogenverband, bald als Gemeinschaft von ,Philosophen* untermischt mit 
alten Weibern und Sklaven, bald als Genossenschaften aufgeregter und daher 
gefiihrlicher Narren. Es waren die christlichen Ekklesien. Eines aber war 
auch dem blédesten Auge und der entschlossensten MiSgunst an diesen 
ritselhaften Vereinen deutlich — der kriftige, ja der beispiellose Gemeinsinn, 
der sie zusammenhielt und belebte. ,Sie haben alles mit einander gemein‘, 
»sie setzen sich in gemeinsamen Angelegenheiten tiber alle Kosten hinweg“, ,sie 
betrachten sich unter einander als Briider und Schwestern“: das waren Urteile, 
die man tiberall im Reiche héren konnte. Diese Urteile entsprachen dem 
SelbstbewuBtsein der Leute, denen sie galten. Da®B die unbegrenzte Liebes- 
pflicht, vor allem gegeniiber den Glaubensgenossen, ihr ganzes Verhalten zu 


*) Die kleine Abhandlung, die ich hier einrticke, ist im Jahre 1899 als 
Manuskript gedruckt worden und erscheint hier in etwas verinderter Gestalt. 
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bestimmen habe, da® sie einer zu dem anderen wie zu Freunden stehen 
sollen, war ihnen tief eingepriigt. Haben sie sich auch gradezu ,Freunde“ 
genannt? 

Wir finden bereits im Neuen Testament — und zwar an vielen Stellen (s. 0.) 
— verschiedene Selbstbezeichnungen der Anhiinger Jesu: ,die Heiligen“, ,die 
Erwihlten‘, ,die Schtiler“, ,die Briider“, u.s. w., dazu die Christen‘, — ein 
Name der zuerst in Antiochia bei den Gegnern aufgekommen, aber von den 
also Bezeichneten dann aufgenommen worden ist. Suchen wir dagegen nach 
dem Namen ,die Freunde“, so ist die Ausbeute im Neuen Testament eine so 
geringe, da®B es zweifelhaft ist, ob wir es mit einer technischen Bezeichnung 
zu tun haben. Streng genommen kommen nur zwei Stellen in Betracht?): 
Apostelgesch. 27, 3 — in jenem Stiick, in dem ein Mitreisender und Augen- 
zeuge die Fahrt des Apostels Paulus nach Rom beschrieben hat — heiBt es: 
ty te évéoe xarnzonuey sic dadva, qiiavFeunws te 6 "lovivos tH Mavao 
Lonsauevos énétgewev Mods TovVS Pidove nogevséevty enyuedsiac cvysiv. Be- 
zeichnet hier ,o¢ gidov* Christen tiberhaupt oder spezielle Freunde des Paulus, 
und wenn ersteres, ist der Gebrauch des Worts als ein technischer anzuerkennen ? 
Beide Fragen sind m. E. nicht mit voller Sicherheit zu beantworten; aber 
was die erste anlangt, so ist es doch sehr unwahrscheinlich, da® der Er- 
zabler spezielle Freunde des Paulus im Sinne hatte. In diesem Falle hiitte 
er sie wohl genauer bezeichnet, wie er das z. B. 21, 6 getan hat; auch 
miiBte der Ausdruck selbst bestimmter gefat sein als er lautet. Daher ist. 
anzunehmen, da® ,of gidov“ hier dasselbe ist wie das so oft in dieser Schrift. 
vorkommende ,of adedqol* (vgl.als besonders deutliche Parallelstellen 9, 30; 
10, 23; 11, 29; 15, 32. 33. 36. 40; 17, 10. 14; 18, 18. 27; und vor allem 21, 7, 
17; 28, 15). Hat aber Lukas durch ,of gidov“ hier die Christen tiberhaupt 
bezeichnet, so folgt doch aus dieser einen Stelle keineswegs, dafi die Be- 
zeichnung eine technische war. Er selbst, der klassisch gebildete Schrift- 
steller, konnte die Bezeichnung als unmifverstindlich einmal wihlen, ohne 
dabei von einem festen Sprachgebrauch geleitet zu sein. 

Der kleine 3. Johannisbrief schlieBt (V. 15) mit den Worten: ,,comcCovtai 
sé of gpihor donclov tovs gidove xat’ ovouac. Man kénnte hier an Griibe 
denken, die von allen Christen in der Umgebung des Johannes an alle Chri- 
sten in der Gemeinde des Gajus (er ist der Adressat) bestellt werden, und 
somit in ,,o6 ido eine technische Bezeichnung der Christen iiberhaupt er- 
kennen wollen. Allein das ,,xat ovowa spricht fiir eimen engeren Kreis. 
Diese Deutung aber wird zur GewiGheit, wenn man den Inhalt des Briefes 
in Erwagung zieht, der die Gemeinde des Gajus in einer Spaltung zeigt: ein 
Teil der Mitglieder, an seiner Spitze der Vorsteher, ist dem Johannes feind- 
lich. Also kann er durch ,,of qidov nur den ihm freundlichen Teil der Ge- 
meinde bezeichnet haben, und deshalb sind auch die ,Freunde‘, die griiBen, 
nicht alle Christen in Ephesus, sondern ein engerer Kreis, der um Johannes 
geschart ist. Damit aber ist umgekehrt erwiesen — wofiir auch der negative 
Befund bei Paulus spricht —, daB ,,of gidov keine technische Selbstbezeich- 
nung der Christen beim Ausgang des I. Jahrhunderts gewesen ist; denn 
Johannes hitte den engeren Kreis nicht ,die Freunde* nennen kénnen, wenn 
alle Christen diesen Namen getragen hiatten.’) 


1) In den Briefen des Apostels Paulus findet sich keine einzige hierher 
gehorige Stelle. 

2) Im Petrusevangelium (v.26) spricht Petrus von seinen Mitjiingern als 
von seinen éraigou. Auch dies ist nicht technisch. Julius Afrikanus schlieft 
‘seinen Brief an Origenes mit den Worten: rovcs xvgiovs wou mpocayopsve’ of 
ob émtordmsvor mévtes me0cayogevovoww. Wer unter den é1oreuevor zu ver- 
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Dies Ergebnis ist auffallend; denn nicht nur sollten die Christen unter 
einander ,Freunde“ sein, sondern man las auch um das Jahr 100 zwei Evan- 
gelien, in denen Jesus selbst seine Jtinger .,0/ pthot yous genannt hatte.’) 
Luk. 12,4 spricht er: Aéyw duly, toics plhous mov, uy popydyjte ano roy 
énoxtevyévtwy v6 cduc, und Joh. 15, 13—15 stehen die groBen Worte: msilovea 
ravine dydénny ovdels Eyer, iva ws Ty Weyny avtod Fy vnég TOY ploy 
adtod’ Kusic pihow mov gore, édy nore & byw évvédhouce Vu ovxétt héyw 
juts dovdovs, Ott 6 Jovdos ovx oidey vi movEt “vtovd 0 xVELOS. vucs dé signe 
pilovs, ou névta & Hxovee Maga Tot NEateds Wor EYYHQLTE vuty. Aber diese 
Herrnspriiche konnten die alten Christen doch nicht veranlassen, sich unter 
einander ,Freunde* zu nennen; denn sie enthielten etwas viel Herrlicheres 
— die Zusage, da® ihr Meister sie als seine ,Freunde* ansehe, weil er ihnen 
alles-kund getan, was er von seinem Vater gehért hatte. Als seine Freunde 
waren sie auch ,Freunde Gottes* und damit zu derselben Ehre erhoben 
wie Abraham, denn er allein fiihrte in der jiidischen Uberlieferung den Ehren- 
namen ,der Freund Gottes‘.2) So schreibt denn auch Paulus im Epheserbrief 
(2,19), den Begriff gitov noch steigernd: ovxér goré E€vou xai mégownor, odd 
gore ovunodire tov dyiwy xai otxecot Tod Geov, und Valentin (bei Clemens 
Alex., Strom. VI, 6,52): Aacs & rod Hyannuévov 6 pihovusvos zal pia@y cvror. 

La@t es sich wohl verstehen, da& diese Herrnspriiche die Christen nicht 
bestimmt haben, die Bezeichnung ,die Freunde‘ (scil. ,Jesu“ oder ,,Gottes‘) 
anzunehmen, weil das, um was es hier sich handelte, etwas zu Erhabenes 
und Zartes zugleich war’), so bleibt nochimmer die Frage tibrig, warum sie 
sich nicht unter einander ,Freunde“ genannt haben.t) Die Antwort ist 
m. E. nicht schwer zu finden: sie haben von der Selbstbezeichnung die 
Freunde‘ abgesehen, weil sie eine noch wiirmere und innigere kannten und 
brauchten — ,die Brtider‘ (s. 0.). Nur der Brudername schien ihnen das aus- 
zudrticken, was sie waren und sein sollten. Der ,Bruder“ hat in der iltesten 
Christenheit den ,Freund* nicht aufkommen lassen — so stark war das Be- 
wuBbtsein um die geistige Hinheit, in die sie versetzt waren, und das Gefiihl 
der gegenseitigen Verantwortung, das sie erfiillte! ,Bruderliebe‘, nicht 
»freundesliebe* hatte auch Christus geboten und die Gottesliebe mit jener, 
nicht mit dieser, in eins gesetzt. Aber auch ihres Meisters durften sie als 
ihres Bruders gedenken; ,,den Erstgeborenen unter vielen Briidern“ nennt 
ihn der Apostel Paulus (Rim, 8, 29). 


stehen und wie das Wort zu deuten ist, wissen wir nicht; aber jedenfalls 
bezeichnet es einen engeren Kreis. 


_ . 7) Ein apokryphes Herrnwort (s. Jiilicher, Theol. Lit. Ztg. 1894 Nr. 1) 
sind vielleicht die von Clemens (Quis dives salv. 38) zitierten Worte: Jwow 
ov Uovoy Tois ldots, HAAG xual Toig Midorg TOY —idwy. Doch ist die Herkunft 
des Satzes nicht sicher. 

*) Auch die Propheten wurden manchmal so genannt, s. Hippol., Philos. 
X, 33: dixevoe cvdoss yeyévyvrat pihot od" ovdtor noopyta: xéxanvtat. Tustin 
nennt die Propheten, die Verfasser der alttestamentlichen Schriften, Xevetod 
pirov (Dial. c. Tryph. 8). Johannes der Taufer als gitog Jesu Ev. Joh. 3, 29. 

__ *) Die ,Heiligen* haben sie sich allerdings genannt (s. 0.), aber diese Be- 
zeichnung steht doch nicht auf der gleichen Héhe wie ,die Freunde Gottes‘. 
Nur Clemens Alexandrinus, der von dem Rechte, welches die christliche Reli- 
gion verleiht, den héchsten Gebrauch gemacht hat, schreibt (Protrept. 12, 122): 
Kit xowe re pidov, teoprdjs dé 6 eyPownos tH He — xal yee ovy qihos 
MEaitEvovtos tov Adyou —, yiverau dy) ovy te \névta tod aYFewnoV, Ot Ta 
pepe aha ie xo KUpoiY toy pihow Te néYTa, Tod FE0b xel eYFQdnoOD. 

er Ausdruck ,dei cari‘ fiir die Christen kommt bei 1 ini 
Male vor (s. z. B. ad Demetr. 12). ouivdibeenbiened 
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Der Brudername, etwa 150 Jahre lang die generelle Selbstbezeichnung 
der Christen, ist im Laufe des 3. Jahrhunderts allmahlich abgekommen. Man 
vermag in der altchristlichen Litteratur sein Zuriicktreten im Laufe des 2. und 
3. Jahrhunderts Schritt um Schritt zu verfoleen. Die Ausbildung eines be- 
sonderen Standes von Klerikern besiegelte sein Geschick: diese nannten sich 
nun untereinander ,,Briider‘‘ (wie heute noch) und redeten nur in der 
Predigt die Laien als ,,Briider‘’ an — ein ktimmerlicher Rest der alten 
Uberlieferunge —, aber schon am Anfang des 3. Jahrhunderts hat es kein 
Laie mehr gewagt, die Geistlichen als ,,Briider“ zu bezeichnen. 

Der Brudername fiel dahin und nicht nur der Name; die Bezeichnung 
Freunde‘ trat aber nicht an die Stelle.!) Auch fiir sie war es in der groBen 
Kirche schon zu spat; Autoritiit und Disziplin hatten in den verweltlichten 
Gemeinden bereits trennende Schranken aufrichten miissen, um den Schranken, 
die Besitz und Stand gezogen hatten, nicht allem das Feld zu lassen: da 
wiire der Name ,,die Freunde“ in jeder Hinsicht ein Anachronismus ge- 
wesen. Nicht ausgestorben waren Bruder- und Freundessinn in der Kirche 
— sie haben in keinem Zeitalter ganz gefehlt; das 3. Jahrhundert weist 
leuchtende Ziige auf —, aber sie waren nicht mehr das Element, welches 
das ganze Leben der Christenheit bestimmte; der Kultus war an ihre Stelle 
getreten. 

Doch die groGe Kirche ist nie die ganze Christenheit gewesen, und ihre 
Haltung war auch nicht fiir alle Mitglieder, die sie umschlo®8, mafigebend. 
Teils neben ihr, teils in ihr bildeten sich Kreise, ,,Sekten und Konventikel, 
in denen man sich enger zusammenschlof und das urspriingliche Christentum, 
oder was man dafiir hielt, wiederzuerwecken versuchte. In diesen Kreisen 
ist auch der Name ,,die Freunde“ aufgenommen worden. Sofern dies bereits 
im 2. Jahrhundert in gnostischen Sekten geschehen ist, li6t sich eime 
Einwirkung seitens der Philosophenschulen nicht verkennen. Epiphanes, 
der Sohn des Karpokrates, griindete einen christlichen kommunistischen 
Verein nach dem Vorbild der Pythagoreer und wahrscheinlich auch unter 
dem Einflu® der epikureischen Schulorganisation (Clemens, Strom. IH, 5—9); 
Valentin, einer der tiefsten christlichen Denker des 2. Jahrhunderts, schrieb 
eine Homilie ,,reoi gidwr‘* (1. c. VI, 6,52), die leider bis auf ein kleines 
Bruchstiick nicht erhalten ist. Aber erst in viel spiiterer Zeit ist der Name 
die ,,Freunde“ als Selbstbezeichnung bestimmter Gruppen von Christen kirchen- 
geschichtlich von Bedeutung geworden: zum erstenmal im 14. Jahrhundert, 
sodann im 17.; die letztere Bewegung hat auch heute noch nicht an Kraft 
verloren. Dort waren es die ,,Gottesfreunde“, die am Ober-Rhein und in 
Sitiddeutschland sich unter diesem Namen zusammenschlossen, um ihr inneres 
Leben zu erwiirmen und inmitten der erkalteten Kirche die Flammen der 
Gottes- und Nichstenliebe zu entziinden. Man braucht nur den Namen 
Taulers zu nennen, um sich zu erinnern, was unser Vaterland diesen ,,Gottes- 
freunden“ verdankt. Hier war es Fox, der die Gesellschaft der Freunde“ 
(Quaker) um 1650 griindete — im Gegensatz zur zeremonidsen und veriuBerlich- 
ten englischen Staatskirche den in Bezug auf Satzungen, Dogmen und Formen 
radikalsten christlichen Verein, den es je gegeben hat, aber einen Verein von 


1) Wiiren die Christen beim Ausgang des 2. Jahrhunderts simtlich Leute 
vom Schlage des alexandrinischen Clemens pia so wire die Christenheit 
aus einem Volke von Briidern zu einem Volke von Freunden geworden. Kin 
schénes Wort iiber Freundschaft steht Quis div. salv. 32: Ov uy ovd” eimey 0 
xvovos (Luc. 16,9) 4os, 9 Magdazes, oT Evegyétyooy, 1), Bovdyaov" Pihov dé 
moinaa 6 dé pihos ovx &x muds JooEws yivetel, GAM && Olyns cvamavoEems xaL 


ovvovolas maxous. 
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charaktervoller Eigenart, beseelt von warmster Freundeslhiebe. Sein Radi- 
kalismus hemmte ibn in der Ausbreitung, aber obgleich die Zahl seiner Mit- 
glieder niemals sehr gro% gewesen ist, ist sein Einflu® auf das sittliche und 
geistige Leben Englands nicht zu unterschitzen, und noch immer sind die 
Freunde“ dort und in Amerika tatig, schlichte Frémmigkeit zu verbreiten 
und der ,,Freundschaft“ einen tiefen und wirksamen Inhalt zu geben. 


Exkurs II.) 


Die Rufnamen der Christen. 


Reichen die biblischen Rufnamen schon in die drei ersten Jahrhunderte 
zuriick? Die Antwort auf diese Frage umschlieSt einige lehrreiche Be- 
obachtungen. 

Schlagen wir die iltesten Synodalakten auf, die wir besitzen, die Akten 
einer nordafrikanischen Synode vom Jahre 256 (in den Werken Cyprians) 
Siebenundachtzig Bischéfe haben hier ihr Votum abgegeben. Unter den 
siebenundachtzig Namen, von denen die Mehrzahl lateinisch, eine betriicht- 
liche Anzahl griechisch ist, findet sich kein einziger alttestamentlicher Name, 
und nur zwei neutestamentliche, niamlich Petrus (Nr. 72) und Paulus (Nr.47). 
Man brauchte also in der Mitte des dritten Jahrhunderts in Nordafrika noch 
ganz unbefangen die alten heidnischen Namen; das Bediirfnis, sich christ- 
liche Namen zu geben regte sich kaum noch. So finden wir es auch in allen 
andern Gebieten der Christenheit: Inschriften und Schriftwerke bezeugen es, 
da® die Christen bis tiber die Mitte des dritten Jahrhunderts in Ost und West 
ausschlieBlich oder fast ausschlieBlich die alten heidnischen Namen ihrer 
Gegend gebraucht haben, ja sehr hiiufig Namen aus der heidnischen Mythologie 
und der Mantik. Apollinaris, Apollonius, Heraklius, Saturninus, Merkurius, 
Bakchylus, Bakchylides, Serapion, Satyrus, Aphrodisius, Dionysius, Hermas, 
Origenes u. s. w., ferner Faustus, Felix, Felicissimus finden sich als Namen 
von Christen. ,Die Miartyrer starben, weil sie sich weigerten, den Géttern 
zu opfern, deren Namen sie trugen!“ 

Merkwiirdig — die ilteste Kirche tilgte in ihrer Mitte alle Viel- 
gétterei aus und verbannte die heidnische Mythologie als teuflisch, sie lebte 
mit den Gestalten der Bibel und von ihren Spriichen; aber sie brauchte un- 
befangen die bisher iiblichen heidnischen Namen! Das Problem wird noch 
gréBer, wenn man bedenkt, das im der Bibel selbst Beispiele fiir Umnen- 
nungen zu finden sind*), da® Zunamen und Namensinderungen im rémischen 
Reich hiiufig vorkamen, ja von Kaiser Karakalla im Jahre 212 allen Freien 
gesetzlich gestattet wurden, und dai der Name im Altertum von den 
meisten keineswegs als etwas Gleichgiiltiges angesehen worden ist. 


1) Die folgenden Ausfiihrungen sind im J. 1894 in der ,Christlichen 


cree Nr. 14 veréffentlicht worden; sie erscheinen hier in erweiterter Ge- 
stalt. 


Has So heiBt es in den Evangelien, Jesus habe den Simon ,Kephas“ und 
die Séhne Zebediii ,Boanerges“ genannt. In der Apostelabetrachte (4, 36) 
hest man, dafi die Apostel emen Mann namens Joseph ,Barnabas* genannt 
haben (nicht hierher gehért Saulus Paulus). 
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Man kann geneigt sein, diese Gleichgiiltigkeit gegen die Namen bei 
den altesten Christen auf verschiedene Griinde zuriickzufiihren. Man kann 
darauf verweisen, da® eine Reihe heidnischer Namen von der friihesten Zeit 
dadurch gleichsam geheiligt sein mubte, daB sie von hervorragenden Christen 
getragen worden waren. Man kann ferner daran erinnern, da die Christen 
sehr friih in die Lage gekommen sind, energisch darauf hinzuweisen, dab 
Namen etwas Indifferentes sind. Wurden sie doch seit Trajan auf den bloBen 
Namen ,,Christ“ hin verurteilt, ohne da8 man eine Untersuchung dariiber 
fiir ndtig hielt, ob sie auch wirklich etwas Schlimmes getan hitten. Dem 
gegeniiber haben die christlichen Apologeten Justin, Athenagoras und Ter- 
tullian betont, da® der Name ein hohles Gefi® sei, daB es eine ,,Klage gegen 
Worter“ verniinftigerweise nicht geben diirfe, doch — fiigt Tertullian hinzu 
— aufer wenn der Name barbarisch lautet oder ungliickbedeutend ist oder 
einen Schimpf oder eine Unanstiindigkeit enthilt. ,,Ungliick bedeutend“: — 
aber bedeuteten ,,diimonische“ Namen wie Saturnin, Serapion, Apollonius im 
Sinne der Christen kein Ungltick, und legten umgekehrt die Christen nicht 
selbst dem Wortlaut gewisser Formeln, ‘ihnlich wie die Heiden, eine heil- 
same Kraft bei, z. B. dem Aussprechen des Jesusnamens? Also von hier aus 
laBt sich die Gleichgiiltigkeit der Christen gegen mythologische Rufnamen 
doch nicht verstiindlich machen? Aber wie ist sie dann zu erklaren? 


Es gibt auf diese Frage schwerlich eine andere Antwort als die, dab 
die allgemeine Sitte der Welt, in der man lebte, zunichst stiirker gewesen 
ist als jede Reflexion. Das Argument gegen neue Namen: ,,Ist doch niemand 
in deiner Freundschaft, der also heige (Luk. 1,61)“, ist zu allen Zeiten eine 
Macht gewesen. Sodann — man behielt die Namen bei, wie man vieles 
Weltliche tragen und ertragen mute, so lange man noch in dieser Welt 
war. Es lohnte sich auch nicht, den Namen, mit dem man sich vorfand, zu 
korrigieren. Hatte doch jeder, mochte er nun Apollonius oder Serapion 
heiBen, durch die Taufe bereits einen zweiten, eigentlichen und bleibenden 
Namen empfangen, den Namen ,Christ.“ Ihn fiihrte jeder Gliubige wie 
einen Eigennamen. In den Akten des Karpus (zur Zeit Mare Aurels) fragt 
der Richter den Angeklagten: ,Wie heiSt du?‘ Der Gefragte erwidert: ,,Als 
ersten und vorziiglichen Namen fiihre ich den Namen ,Christ“, wenn du 
aber auch meinen weltlichen Namen verlangst — ich heiSe Karpus“. Man 
fiihrte den ,weltlichen‘ Namen fort, aber er galt sozusagen nicht als der 
wahre Name. Von dem Christen Sanktus wird in dem Bericht tiber die 
Martyrer in Lyon erzihlt, er habe dem Richter nicht seinen Eigennamen 
genannt, sondern auf alle Fragen nur erwidert: ,Ich bin ein Christ“. 


Mit diesem einen Namen hat man sich bis gegen die Mitte des dritten 
Jahrhunderts begniigt und daneben die weltlichen Namen getragen, pals 
triige man sie nicht“. Auch Beinamen mit christlichem Sinn sind héchst 
selten. Es ist eine Ausnahme, da& sich der Bischof Ignatius am Anfang des 
zweiten Jahrhunderts als Christ auch Theophorus nennt.*) Anders wurde 


1) Andere Beinamen (nicht christliche) kommen auch sonst bei Christen 
vor, vgl. Tertull. ad Scapulam 4: ,Proculus Christianus, qui Torpacion 
cognominabatur.* Dergleichen war damals gebriiuchlich. Der christliche 
Soldat Tarachus (Acta Tarachi bei Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859 p. 452) 
sagt: ,A parentibus dicor Tarachus, et cum militarem, nominatus sum Victor. 
Cyprian hat sich (nach Hieronymus, de vir. ill. 67) Caecilius genannt nach 
einem Priester dieses Namens, der ihn bekehrt hatte. AufSerdem aber trug 
er den Beinamen Thascius, so dah sein voller Name lautete: »Caecilius 
Cyprianus qui et Thascius“ (Ep. 66). Eben dieser Brief ist an einen Christen 
gerichtet Namens ,Florentius qui et Puppianus‘. Cumont (Les Inser. chrét. 


Harnack, Mission, 20 
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es erst etwa kurz vor der Mitte des dritten Jahrhunderts. Und merkwiirdig 
— der sich langsam anbahnende Umschwung fiallt nicht in eine Zeit religi6- 
ser Erhebung, sondern vielmehr in jene Periode, in der die Kirche stirker 
als friiher mit der Welt paktiert hat. Die Scheidelinie zwischen Christen- 
heit und Welt war in jenen Tagen, da die Christen nur heidnische Namen 
fiihrten, viel fester, als in der Zeit, da sie anfingen, sich Petrus und Paulus 
zu nennen! Wie so ‘oft stellten sich auch hier Formen erst ein, als der 
Geist gefiihrdet war. Das Nomen est omen wird nicht Liigen gestraft, aber 
es erhilt eine iiberraschende Bedeutung: der Name zeigt an, daf man 
Einrichtungen treffen muS, um etwas festzuhalten, was zu schwinden droht. 

Mit BewufSitsein mag das in vielen Fallen nicht geschehen sein, viel- 
mehr waren hier drei Ursachen wirksam. Die eine habe ich schon genannt, 
die im ganzen Reiche (auch bei den Heiden) anzutreffende Hiufigkeit der 
Umnennungen, auch zugelegter Beinamen seit dem Erla®S Karakallas (im 
Jahre 212). Die zweite war in der sich nun erst vollkommen einbiirgern- 
den Kindertaufe gegeben. Legte man bei diesem feierlichen Akte dem Kinde 
einen Namen bei, so mute es sich empfehlen, einen spezifisch christlichen 
Namen zu wihlen. Endlich drittens — und das ist die Hauptsache — 
je mehr die Kirche in die Welt einzog, um so mehr zog auch die Welt 
in die Kirche ein. Mit der Welt zog aber auch der alte heidnische Aber- 
glaube immer stiirker ein — das Nomen est omen, die Scheu vor Worten 
und auBerdem der alte Trieb, Nothelfer, Engel, geistliche Heroen fiir sich 
za gewinnen, der ,fromme* Glaube, sich einen Heiligen zu Schutz und Schirm 
willig zu machen, indem man seinen Namen annimmt. Ganz hat solcher 
Aberglaube in der Christenheit zu keiner Zeit gefehlt; denn auch die altesten 
Christen waren nicht nur Christen, sondern auch Juden, Syrer, Asiaten, 
Griechen oder Rémer; aber er war doch durch andre Stimmungen zuriick- 
gedringt. Im Laufe des dritten Jahrhunderts aber kamen iiberall die Lokal- 
tone wieder an die Oberfliiche. Jetzt nannte man seine Kinder zwar nicht 
mehr so gern Bakchylus oder Aphrodisius, aber man fing an, sie in dem 
Sinne Petrus und Paulus zu nennen, in welchem die Heiden 
ihre Kinder Dionysius und Serapion nannten. 

Sehr langsam hat sich der ProzeS der Verdriingung der mythologischen 
Namen durch die christlichen vollzogen und ist nie véllig zum Abschlu8 
gekommen; denn nicht wenige jener Namen waren allmihlich durch ruhm- 
reiche Trager zu christlichen geworden und hatten ihren urspriinglichen Sinn 
vollkommen verloren. Einige Tatsachen aus der Geschichte dieses Prozesses 
mégen hier angefiihrt sein. 

Genau in derselben Zeit, in der wir in der Liste von siebenundachtzig 
Bischofsnamen nur zwei biblische (Petrus und Paulus) fanden, schreibt der 
Bischof Dionysius von Alexandrien, da® die Christen ihre Kinder germ Petrus 
und Paulus nennen.') Eben damals begannen auch die christlichen Umnen- 


de l’Asie min. p. 22) hat aus den Inschriften eine Reihe von Beispielen dieser 
Art gesammelt, von denen einige sicher christlich sind: Tégwy 6 xai Kvovaxds, 
Attahos énixdny “Howias, Optatina Resticia sive Paseasia, M. Caecilius Satur- 
ninus qui et Kusebius, Valentina Ancilla quae et Stephana, Ascia vel Maria. 
Unter den 40 Mirtyrern von Sebaste tragen Zwei solche doppelte Namen, 
nimlich dAgdvrios 6 xel Osoxricros und Bixgcrios 6 xei BiBvavds. Im Martyrium 


des h. Konon findet sich ein Neodwoos 6 xal Ameddic. Der Mirtyrer Achatius 
sagt: ,vocor Agathos-angelus‘. 


_ *) Bei Euseb., h. e. VII, 25, 14: Womeg xal 6 Maddog modve xal On xa 6 
Meteos év voi tay nuotoy navoly dvoudterat, Dies wird auch bestiitigt durch 
die Tnschrift saec. IIT (de Rossi im Bullett. di archeol. crist, 1867 p. 6): 
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nungen hiiufiger zu werden.') Da®i Gregorius Thaumaturgus den Namen 
Theodor mit Gregor vertauscht habe, wird berichtet.?) Doch ist dieser Fall 
nicht durchsichtig.*) Von einer Sabina héren wir in der Zeit des Decius 
(im Jahre 250), da® sie sich vor Gericht, nach dem Namen befragt, Theodota 
genannt hat.*) In den Mirtyrerakten eines Balsamus (vom Jahre 311) sagt 
der Beklagte: ,Nach dem viiterlichen Namen heife ich Balsamus, nach dem 
geistlichen aber, den ich in der Taufe empfangen habe, Petrus.‘ *) Interessant 
ist, was der Kirchenhistoriker Eusebius von fiinf igyptischen Christen, die 
in der Diokletianischen Verfolgung Mirtyrer wurden, erzihlt.°) Sie trugen 
alle fiinf igyptische Namen. Als aber der Richter den ersten fragte, nannte 
sich dieser statt mit dem eignen Namen mit dem eines alttestamentlichen 
Propheten. Dazu bemerkt Eusebius: 


,Das kam daher, weil sie an der Stelle der von den Eltern ihnen 
beigelegten, wahrscheinlich von Gétzen entlehnten Namen solche Namen 
angenommen hatten. Daher konnte man denn hiéren, wie sie sich Khas’), 
Jeremias, Jesajas, Samuel und Daniel nannten und sich so nicht allein 
durch Werke, sondern schon durch ihre Namensbezeichnung als Juden im 
Geiste und als echte und wahre Israeliten Gottes kundgaben.“ 


Man sieht, noch ist es nicht die Idee des Schutzheiligen, die hier leitet, 
sondern die Propheten sind als Vorbilder gewihlt; auch ist die Umnennung 
selbst noch etwas Neues. Das bezeugen auch die Festbriefe des Bischofs 
Athanasius im vierten Jahrhundert. AuSerordentlich viele Namen von Chri- 
sten kommen hier vor; aber fast alle sind sie die altbekannten heidnischen 
(griechischen oder ‘Agyptischen). Biblische Namen sind noch immer selten. 
An einer Stelle allerdings schreibt Athanasius von einem gewissen Gelous 
Hierakammon und bemerkt: ,er nannte sich selbst aus Scham iiber seinen 
Namen Eulogius“.*®) 

Sehr bemerkenswert ist aber, daB bis zur Mitte des vierten Jahrhunderts 
von neutestamentlichen Namen fast nur die Namen Petrus und Paulus be- 
gegnen und alttestamentliche Namen vollends so selten sind, da® jener Fall 
von den fiinf Agyptern, die sich Prophetennamen beigelegt haben, als Aus- 
nahme zu betrachten ist. Auch der Name Johannes kommt meines Wissens 
erst im vierten Jahrhundert langsam auf. Dagegen li6t sich eine bereits 
oben ins Auge gefaBte Stelle bei Dionysius von Alexandrien nicht anfiihren; 


DM M. ANNEO. PAVLO. PETRO. M. ANNEVS. PAVLVS: FILIO. CARISSIMO. 
Die Inschrift ist auch deshalb interessant, weil Seneca aus diesem Geschlecht 
stammte. 


1) Man hat behauptet, dab Pomponia Gricina als Christin den Namen 
Lucina erhalten oder angenommen habe (De Rossi, Roma sotterr. I p. 319; 
Il p. 362 ff., u. a.), aber das ist sehr zweifelhaft. — Umnennungen waren 
iibrigens auch bei den Juden in der Diaspora tiblich; s. Corp. Inscr. Gr, T. IV 
nr. 9905: ,Beturia Paula —, que bixit ann. LXXXVI meses VI proselyta 
ann. XVI nomine Sara mater synagogarum Campi et Bolumni.* 

2) Euseb., h. e. VI, 30. 

8) Hat er sich als ,Erweckter“ Gregorius genannt ? 

4) §, Acta Pionii 9; doch ist dieser Fall hier kaum anguftihren ,_ da 
Pionius der Sabina geraten hatte, sich Theodota zu nennen, damit nicht ihre 
Jdentitit konstatiert werde. 

) In Lampsacus heiBen drei Mirtyrer Petrus, Paulus und Andreas 
(s. Ruinart, Acta Mart. 1859 p. 205 f.). 

8) Mart. Pal. XI, 7f. 

7) Cf. einen Mirtyrer dieses Namens l. c. X, 1. 


8) Festbriefe, herausgegeben von Larsow, S 80. Me 
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denn wenn er schreibt: ,Nach meiner Anschauung haben [im apostolischen 
Zeitalter] viele den gleichen Namen mit dem Apostel Johannes gehabt; denn 
aus Liebe zu ihm, aus Bewunderung und Nacheiferung und aus Verlangen, 
gleich ihm von dem Herrn geliebt zu werden, nahmen viele denselben Namen 
an gleichwie es ja auch viele Paulus und Petrus unter den Kindern der 
Gliubigen gibt“ — so ist das tiber den Namen Johannes Gesagte eben nur 
_ Vermutung in Bezug auf das apostolische Zeitalter, wiihrend Dionysius indirekt, 
aber deutlich genug sagt, dafs Christen zu seimer Zeit zwar Petrus und Paulus, 
nicht aber Johannes genannt wurden. Diese Bevorzugung der Namen der 
beiden Apostelfiirsten in Ost und West ist lehrreich ; sie wird bestiitigt durch 
eine Stelle bei Eustathius, einem Zeitgenossen des Athanasius und Bischof 
von Antiochien. Er schreibt: ,Viele Juden nennen sich nach den Erzvatern 
und Propheten und tun doch Frevelhaftes; viele [christliche] Griechen heifen 
Petrus und Paulus und handeln doch héchst schimpflich*. Noch also tiber- 
lie8 man in der Regel die alttestamentlichen Namen den Juden, und von 
neutestamentlichen Namen scheinen noch immer Petrus und Paulus allem 
wirklich gebriiuchlich zu sein. Erst seit der zweiten Halfte des vierten Jahr- 
hunderts finderte sich das. Wie von dieser Zeit ab die ,,Heiligen“, Pro- 
pheten, Erzviiter, Engel u.s. w- an die Stelle der entthronten Gétter traten, 
wie die Gdttergeschichten zu Heiligengeschichten umgeformt wurden, so be- 
gann eigentlich erst jetzt die kraftige Zuriickdringung der mythologischen 
Namen.') Nun erst begegnen Namen wie Johannes, Jakobus, Andreas, Simon, 
Maria hiiufig und daneben auch — doch viel seltener im Abendlande — 
spezifisch alttestamentliche Namen. Am Ende des vierten Jahrhunderts er- 
mahnte z. B. Chrysostomus die Glaubigen, sie sollten ihren Kindern die 
Namen von Heiligen geben, damit sie sich an den Heiligen ein Beispiel der 
Tugend naihmen. Er hat aber damit noch nicht das durchschlagende Motiv 
genannt. Das nennt der Bischof von Cyrus in Syrien, Theodoret, dreifig 
Jahre spiiter: man soll den Kindern die Namen von Heiligen und Miartyrern 
beilegen, um ihnen den Schutz und Schirm dieser Heroen zuzuwenden.*) 
Diese Absicht beherrschte damals und in der Folgezeit die Namengebung. 
Eine Auswahl, nach Liindern und Provinzen verschieden, war die Folge. Neben 
der Bibel kam der provinzielle Heiligenkalender, kamen die Namen beriihmter 
entschlafner heimischer Bischéfe in Betracht. In Antiochien nannte man 
schon am Ende des vierten Jahrhunderts die Kinder gern nach dem groBen 
Bischof Meletius. Daneben haben Zufall und Willkiir in der Auswahl stets 
eine Rolle gespielt; auch vermochte sich nicht jedes Ohr an den Klang bar- 
barischer semitischer Namen zu gewohnen. Wie bemerkt, den alttestament- 
lichen Namen gegeniiber ist die abendlindische Kirche zuriickhaltend ge- 
wesen — bis der Calvinismus aufkam. _ 


__ 3) Unecht und spit ist der 30. der arabischen Kanones des Niciinums: 
»Fideles nomina gentilium filiis suis non imponant; sed potius omnis natio 
Christianorum suis nominibus utatur, ut gentiles suis utuntur, imponanturque 
nomina Christianorum secundum scripturam in baptismo.“ : 


?) Graec. affect. curat. VIII p. 923 ed. Schulze. 
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Viertes Kapitel. 
Die Gemeindebildung in ihrer Bedeutung fiir die Mission.") 


Die christliche Predigt wollte Seelen gewinnen und die ein- 
zelnen zu Gott fihren, ,,damit die Zahl der Erwihlten voll werde*, 
aber sie ist von Anfang an in einer Gemeinschaftsform wirk- 
sam gewesen und hat sich eine Vereinigung der Christgliubigen 
zum Ziele gesetzt. Zuerst war es die Vereinigung der Schiiler 
Jesu, aber — wie wir bereits gesehen haben — diese Schiiler 
wuften und faBten sich selbst als das wahre Israel und als 
die Ekklesia Gottes. Sie fihrten damit die Form und den 
engen Zusammenschlufi der Judenkirche zu sich hiniiber, ver- 
geistigten und verstiirkten sie und waren, man kann sagen mit 
einem Schlage, im Besitze einer festen und exklusiven Organisation. 

Allein diese Organisation, welche alle Christen auf Erden 
umfafte, bestand zunichst doch nur in dem religidsen Gedanken. 
Als rein ideale wire sie auf die Dauer schwerlich wirksam ge- 
blieben, hiitte sich nicht die lokale Organisation zu ihr gesellt. 
Diese hat das Christentum urspriinglich ebenfalls von dem Juden- 
tum entlehnt, nimlich von der Synagoge ; die Urapostel sowie 
die Briider Jesu haben den Grund gelegt. In der Diaspora ent- 
wickelten sich die christlichen Gemeinschaften zunichst ebenfalls 
aus den Synagogen mit ihrem Anhang von Proselyten. Ihrem 
Wesen nach auf einen Bruderbund angelegt und aus 
den Synagogen hervorgegangen, bildeten die christ- 
lichen Vereine die lokale Organisation mit doppelter 
Starke aus, fester noch, als es die jiidischen Gemeinschaften 
getan hatten.”) Hine der lokalen Organisation in ihrer Bedeutung 
héchst forderliche Betrachtung kam noch hinzu: jede Gemeinde 
ist in sich abgeschlossen und ein Ganzes, ist ein Abbild der ge- 
samten Kirche Gottes und soll sich als solches wissen und betiitigen.®*) 


1) Vgl. hierzu v. Dobschitz, Die urchristlichen Gemeinden, 1902. 

2) Von dem EinfluB, den etwa das griechisch-rémische Vereinswesen 
ausgetibt hat, mu8 hier abgesehen werden. Er kann sich immer nur auf 
gewisse Formen bezogen haben, nicht aber auf die Sache selbst und ihre 
Festigkeit. i tah 

» 8) Wie diese merkwiirdige Uberzeugung entstanden ist, wissen wir nicht; 
aber sie liegt ganz deutlich im apostolischen und nachapostolischen Zeitalter 
vor. Aus dem Judentum stammt sie nicht; denn m. W. hat sich die einzelne 
Synagoge so nicht betrachtet. Mit einem Schlage hat sich die Vorstellung 
nicht entwickelt. Noch bei Paulus stehen zwei sich widersprechende Vor- 
stellungen ungeklirt nebeneinander. Einerseits betrachtet er jede Gemeinde 
so zu sagen als souverin, als selbstiindige und selbstverantwortliche , Kirche 
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Eine solche religiés-soziale Gemeinschaft, ohne jede politisch- 
nationale Unterlage, war auf griechisch-rémischem Boden etwas 
Unerhértes und Neues. Religids-soziale Gemeinschaften gab es 
iiberhaupt dort nur in ganz rudimentiiren Formen, man miifite 
denn an einige Philosophenschulen und ihr gemeinsames Leben 
denken, welches auch ein religiéses war. Hier aber stellte sich 
eine Gemeinschaft dar, welche die Glaubensgenossen in einer 
Stadt auf das engste zusammenschlo8, lebenslingliche Zugehorig- 
keit als selbstverstiindlich voraussetzte, ihren Mitgliedern nicht 
nur eine einmalige oder wiederholte Weihe gewihrte, sondern sie 
tiglich zusammenband, ihnen Tag um Tag geistige Giiter zufiihrte 
und Verpflichtungen auferlegte, sie urspriinglich taglich, dann 
wochentlich versammelte, sie gegen andere abschlof, sie in einem 
Kultverein, einem Unterstiitzungsverein und einem Orden zu be- 
stimmter Lebensfiihrung vereinigte und sie lehrte, sich als die 
Gemeinde Gottes zu betrachten. 

An eine Gemeinschaft dieser Art muften die Neophyten natiir- 
lich erst gewéhnt, bez. fiir sie erzogen werden; widersprach sie 
doch allen Anforderungen, die sonst ein Kultus oder eine Weihe 
an die Geweihten stellte, mochte auch das Vereinsleben, welches 
schon bestand, in mancher Hinsicht eine Vorbereitung sein. Daf 
die gemeinsame Erbauung das Ziel sei, dai die Gemeinde 
daher wie ein Leib mit vielen Gliedern sein solle, dafi jedes 
Glied sich dem Ganzen unterordnen, ein Glied mit dem andern 
leiden und sich freuen solle, daf Jesus Christus nicht einzelne, 
jeden fiir sich, berufe, sondern sich eine Gemeinschaft erbaue, in 
der der einzelne seine Stelle finde — das alles mufte gelehrt 
werden. Wie energisch und unermiidlich der Apostel Paulus dies 
getan hat, davon legen seine Briefe Zeugnis ab. Es ist vielleicht 
die gréSte Erscheinung wie an dieser Religion so an dem Wirken 
des Paulus, daf der hier so hoch gesteigerte Individualismus — 


Gottes“, anderseits sind seine Gemeinden auch seine Schipfungen, stehen 
daher unter seiner Aufsicht, werden von ihm erzogen, ja sogar mit der Rute 
droht er ihnen. Er ist ihr Vater und Pidagog. Die apostolischen Gewalten, 
und zwar die allgemeinen und die speziellen des Apostels als Stifters, greifen 
hier ein und begrenzen die Gewalt der Einzelgemeinde. Was der Apostel in 
allen seinen Gemeinden als Richtschnur vorhalt und durchfiihrt, das soll auch 
die einzelne Gemeinde respektieren und befolgen. Er darf das verlangen ; 
aber Konflikte waren unvermeidlich; wir sehen sie in den Korintherbriefen, 
namentlich im zweiten. Sodann besitzen wir im 3. Johannesbrief eine wich- 
tige Urkunde: hier hat sich der Leiter einer Lokalgemeinde gegen den kon- 
trollierenden Apostel, der durch Boten die Gemeinde zu regieren versucht, 
offenbar aufgelehnt und will unabhingig sein. Als Ignatius, nicht viel spiter, 


nach Asien kam, war der Gedanke der Souveriinetiit der Einzelgemeinde zum 
Siege gekommen. 
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denn wie kann er stiirker gesteigert werden, als durch die alles 
beherrschende Maxime ,,Rette deine Seele“ —, weit entfernt, den 
Gemeinschaftstrieb zu unterdriicken, ihn auf das stiirkste anspannte. 
Die Bruderliebe ist hier der Hebel gewesen, und diese Bruder- 
liebe hat zugleich die reichste Erbschaft angetreten — die Erb- 
schaft der fest verfaften jiidischen Kirche. Dazu kam nun noch 
die oben beriihrte wunderbar praktische Konzeption, die Gesamt- 
kirche (als ideale Gemeinschaft) und die Einzelgemeinde in eine 
solche Korrespondenz zu setzen, dali, was von jener galt, auch 
_ von dieser ausgesagt werden durfte: die Gemeinde von Korinth, 
von Ephesus u.s. w. ist die Gemeinde Gottes. Von dem Inhalte 
der Schépfungen ganz abgesehen — jeder Staatsmann und Politiker 
muf die Lisung aufs héchste bewundern, die hier eines der 
schwierigsten Probleme jeder grofen Organisation gefunden hat: 
die volle Selbstindigkeit der lokalen Gemeinde aufrecht zu er- 
halten und mit ihr eine starke und einheitliche, das ganze Reich 
umspannende Gesamtordnung, die allmihlich auch zu einer Ge- 
samtverfassung wurde, zu verbinden. 

Welchen Halt mufte eine solche Schépfung dem einzelnen 
gewihren! Welche Anziehung mute sie ausiiben, sobald sie in 
ihren Zwecken verstanden war! Sie, nicht dieser oder jener 
Evangelist, war der kriftigste Missionar. In der Tat, wir diirfen 
als sicher annehmen, daf die bloBe Existenz und die stetige Wirk- 
samkeit der einzelnen Gemeinden die Verbreitung des Christen- 
tums vor allem bewirkt hat.) . 


1) Einen detaillierten Bericht iiber die Entstehung einer Christengemeinde 
besitzen wir nicht; denn die Apostelgeschichte erzihlt sehr summarisch (sie 
hat kein Interesse fiir die Lokalgemeinden; sie kennt nur bekehrte Briider 
und spiegelt so in ihrer Berichterstattung das vorwiirts Sttirmende der christ- 
lichen Mission wieder, bis sie sich in den ProzeB des Paulus verliert), und 
die Briefe des Paulus setzen die schon entstandenen Gemeinden voraus. Die 
apokryphen Apostelgeschichten sind kaum brauchbar. Doch lassen sich aus 
dem I. Thessalonicher-, dem I. Korintherbrief und der Apostelgeschichte einige 
Ziige gewinnen. Paulus kniipft iiberall, wo Juden vorhanden sind, bei diesen 
an und predigt in den Synagogen. Der Erfolg aber ist in der Regel der, das 
die kleinen Gemeinden, welche entstehen, sich zum gréferen Teil aus ,,gottes- 
fiirchtigen* Heiden und iiberhaupt aus den Heiden, nicht aber aus den Juden 
pilden. Fir die Organisation haben die Erstbekehrten nattirlich Bedeutung 
(I Clem. 42: 0f dadorodou xare ywous xal ModErs xNQUGGOYTES «..- xOSLOTAVOY 
Tas amaoyas ator, DoxucoavtEs TH TVEVUETL, gic énucxomovs xal diaxovovs 
toy ushhovtwy muotevew); eme Art von lokaler Leitung ist in einigen Ge- 
meinden sofort eingetreten, wie wir aus I Thess. 5, 12 ff. und Philipp. 1,1 er- 
kennen, Aber was fiir die makedonischen Gemeinden gilt, gilt, wenigstens 
anfangs, keineswegs fiir alle. In Galatien und in Korinth hat augenschein- 
lich ein Jahrzehut lang (vielleicht auch linger) gar keine Organisation be- 
standen. Die Briider lieBen sich vom ,Geiste“ regieren. Der Bericht der 
Apostelgeschichte ¢. 14, 23 (qewotovysartes ators xe’ Exxdnolay 1eEsButégovs) 
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Daher aber auch die stetig wiederholte Ermahnung: ,,Lasset 
uns unsere Versammlungen nicht verlassen“; ,,wie etliche pflegen*, 
fiigt der Hebraerbrief (c. 10, 25) hinzu. Es gab natiirlich von 
Anfang an und zu allen Zeiten solche, die da meinten, man kénne 
die christlichen Weihen und Giiter empfangen, wie man die Weihen 
der Isis oder der Magna Mater empfingt, um sich nach dem 
Empfang zuriickzuziehen. Oder, wo man so kurzsichtig nicht 
war, werden Leichtsinn und Trigheit oder UberdruB oft genug 
geraten haben, sich langsam oder schnell der Gemeinschaft wieder 
zu entziehen. Auch das eingebildete BewuBtsein, auf der Hohe 
zu stehen und die geistliche Hilfe der Gemeinschaft entbehren 
zu kénnen, hat manchen bewogen, sich yon der Vereinigung und 
von dem gemeinschaftlichen Gottesdienst zuriickzuziehen. Manche 
bestimmte auch die Furcht vor der Obrigkeit; man scheute sich, 
die Gottesdienste zu besuchen, um nicht als Christ erkannt zu 
werden. ') 

»Lrachtet nach dem, was gemeinschaftlichen Nutzen fiir alle 
bringt‘‘, schreibt Clemens Romanus (Lc. 48). ,,Zieht euch nicht 
auf euch selbst zuriick und isoliert euch nicht, als wiret ihr schon 
Gerechtfertigte, sondern kommt gemeinsam zusammen und trachtet 
nach dem, was der Gemeinschaft niitzlich ist‘, mahnt Barnabas 
(ep. 4,10). Ahnliche Stellen sind hiiufig.2) Der Sonntagsgottes- 
dienst ist natiirlich obligatorisch; aber auch sonst sollen die Briider 
méglichst hiufig zusammenkommen. ,,Aufsuchen sollst du tiaglich 
das Angesicht der Heiligen, auf da du durch ihre Gespriiche 
erquickt werdest‘, heiBt es in der ,,Apostellehre* (c. 4,2). ,,Wir 
sind stets beieinander“, schreibt Justin (Apol. I, 67) nach Schilde- 
rung des Sonntagsgottesdienstes, um auszudriicken, daB er nicht 
die einzige Stitte fiir die Gemeinsamkeit ist. Zu hiufigeren Zu- 
sammenkiinften ermahnt Ignatius wiederholt*); ja seine Briefe 


mag in Bezug auf einige Gemeinden zutreffend sein (vgl. auch I Clem. 44), 
aber in Bezug auf die Voraussetzung, da ,die Apostel* stets und tiberall 
Beamte eingesetzt haben und da®B diese tiberall ,Presbyter“ waren, ist er 
sehr fragwiirdig. Erwiihnt wird in der Apostelgeschichte nur fiir Jerusalem 


(c. 15, 4) und fiir Ephesus ein Gemeindeamt (Presbyter, die als Bischéfe ein- 
gesetzt sind, c. 20, 28). 


*) S. Tertull., de fuga 3: ,Timide conveniunt in ecclesiam; dicitis enim, 
quoniam incondite convenimus et simul convenimus et complures concurrimus 
in ecclesiam, quaerimur a nationibus et timemus, ne turbentur nationes.“ 

) Hermas, Simil. IX, 20: odvoe of &y moddais xed mowxideus TMocywatElals 
euneprguévot ov xoddw@vrat toic Jovdors rod Heod, GA cenomhavavre. IX, 26: 
yevousvor Eonuaders, ur} xodAwuEvor trois dovdowg tod Peod, GAG wovdlortes 
amoddvovot tes EavtoY Woycs. 

*) 8. Ephes. 13: omovddlere nuxvdtegoy ovvéoyectau eis evyaguotiay $600, 
Polye. 4: nuxvdregoy ovvaywyai ywéodwour, cf. auch Magn, 4. 
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sind in erster Linie zu dem Zwecke geschrieben, den einzelnen 
aufs strengste an die Gemeinde zu fesseln und ihn so vor Irrlehre, 
Verfiithrung und Abfall zu bewahren. Das Mittel dazu ist die 
Steigerung der Bedeutung der Gemeinde. Nur in ihr sind alle 
Giiter vorhanden, und zwar nur in ihren Ordnungen und Hin- 
richtungen. Nur die fest verfabte Gemeinde mit dem Bischof, 
den Presbytern und Diakonen, mit ihrem gemeinsamen Gottes- 
dienst und ihren Sakramenten ist die Schépfung Gottes.1) Daher 
ist auBer ihr nichts Géttliches zu finden, sondern nur Irrtum und 
Siinde. Eben deshalb aber sind auch alle Winkelgottesdienste zu 
verbannen und ist keinem von auswirts kommenden Lehrer, wenn 
er nicht von der Gemeinde approbiert ist, Gehér zu schenken. 
Niemals ist die absolute Unterordnung unter die Lokalgemeinde 
peremptorischer verlangt und die Lokalgemeinde rhetorischer ge- 
feiert worden als in diesen so frithen Schreiben. Man erkennt 
aus den aufgeregten Admonitionen die Gréfe der Gefahr, die dem 
einzelnen Christen drohte, wenn er sich von der Gemeinde auch 
nur leise emanzipierte; er wurde eine Beute der ,Irrlehrer“ oder 
glitt ins Heidentum zuriick. Hier drohte selbst den Heroen eine 
Gefahr, die wohl bemerkt worden ist. Als Mannern, die ein be- 
sonderes Verhiltnis zu Christus haben und zu denen dieser sich 


1) Der gemeinsame Gottesdienst, und in ihm wiederum die Feier des 
Abendmahls, steht im Mittelpunkt. Eine solche Feier in ihrer Erhabenheit 
und Weihe, ihrer Briiderlichkeit und Vielseitigkeit hatte kein anderer Kultus 
aufzuweisen. Jede Empfindung und jedes geistige Bediirfnis fand hier seine 
Nahrung. Die Zusammenstellung von Gebet, Gesang, Schriftverlesung und 
Predigt war dem synagogalen Gottesdienst nachgebildet und muBte bereits 
auf die Heiden den tiefsten Eindruck machen; aber indem die Feier des 
Abendmahls dem zugesellt wurde, war eine Handlung miteingefiihrt, die, so 
einfach sie war, unter den verschiedensten Gesichtspunkten betrachtet werden 
konnte und betrachtet worden ist. Sie war eine geheimnisvolle, gottliche 
Gabe der Erkenntnis und des Lebens; sie war eine Danksagung, sie war ein 
Opfer, sie war eine Vergegenwiirtigung des Todes Christi, sie war ein Liebes- 
mahl der Briiderlichkeit, sie war eine Unterstiitzung der Hungernden und 
Notleidenden. Mehr kann eine Handlung schwerlich sein, und sie bewahrte 
diesen Charakter noch lange, auch nachdem sie ganz ins Mysteriése geriickt 
war. Geweihtes Brot brachten die Gemeindeglieder aus dem Gottesdienst 
nach Hause und zehrten die Woche davon. In welchem MaGe die Gemeinden 
als gottesdienstliche auch Unterstiitzungsvereine waren und wie anziehend 
sie dadurch wirken muften, dariiber ist oben S. 112ff. gehandelt worden. — 
Da®B die Predigt, die man sonntiiglich im Gottesdienst hérte, die Stiirkung 
der Sittlichkeit in erster Linie zum Zwecke hatte, folgt aus einer Kette von 
Zeugnissen vom Brief des Plinius an bis Arnobius IV, 36: ,In conventiculis 
summus oratur deus, pax cunctis et venia postulatur magistratibus exercitibus 
regibus familiaribus iimicis, adhuce vitam degentibus et resolutis corporum 
yinctione, in quibus aliud auditur nihil nisi quod humanos faciat, nisi quod 
mites verecundos pudicos castos, familiaris communicatores rei et cum omnibus 
yobis solidae germanitatis necessitudine copulatos.“ 
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éffentlich bekannt hat, konnten ihnen die Gemeinden nicht wohl 
Vorschriften machen; aber dafi sie, wenn sie ,aufgeblasen“ waren 
und sich von der Gemeinschaft entfernten, leicht Schaden nehmen 
konnten, hat man schon friihe erkannt. Als dann zuletzt in 
Karthago und Rom wihrend und nach der decianischen Verfolgung 
die stolzen Martyrer in den Gemeinden Quertreibereien versuchten 
und sich gegen das Amt erhoben, entschlossen sich die grofen 
Bischéfe endlich, sie unter das allgemeine Gemeindegesetz zu 
beugen. 

Der einzelne Christ hatte seinen Halt an der Gemeinde- 
organisation, aber er verlor dabei ein Stiick seiner Selbstiindigkeit 
nach dem andern. Der sog. montanistische Kampf ist im letzten 
Grunde nicht nur ein Kampf fiir eine strengere Lebensordnung 
gegen eine laxere gewesen, sondern auch ein Kampf einer selb- 
stiindigeren religidsen Haltung und Betitigung gegen eine vor- 
geschriebene und uniforme. Die Hervorragenden, die Individualititen 
mu8ten leiden, damit die Vielen nicht verwilderten oder abfielen: 
so ist es in der Geschichte immer gewesen, und so wird es bleiben. 
Erst nach dem montanistischen Kampf ist die Kirche als Einzel- 
und als Gesamtkirche in ihrer Entwicklung zum Abschluf gelangt; 
nun war sie ein begehrenswertes Objekt fiir jeden, der sich nach 
Macht umschaute, geworden; denn sie verfiigte tiber auferordent- 
liche Gewalten. Den Einzelnen hat sie jetzt fest an sich gekettet, 
halt ihn, ziigelt ihn und beherrscht sein religidses Leben in jeder 
Richtung. Allein bald begann die ménchische Bewegung, welche 
diese Kirche zwar in der Theorie anerkannte — eine Bezweiflung 
war nicht mehr méglich —, aber in der Praxis beiseite schob. 

Der Aufstieg der rechtlichen Verfassungs-Entwicklung von 
der festorganisierten Hinzelkirche ') zur Provinzialkirche *), von der 
Provinzialkirche zum gréferen Kirchenbunde, der auf Synoden, 
die viele Provinzen umfaften, sich verwirklichte, zuletzt zu der 
allgemeinen Kirche, die sich als organisierte freilich nie ganz ver- 
wirklichte, in der Idee aber stets vorhanden war — diese Ent- 
wicklung trug auch dazu bei, das Selbstbewubtsein der Christen 
zu erhéhen und ihre Missionstiitigkeit zu verstiirken.*) Es bedeutete 


1) Die Christen nannten sich von Alters her (s. 0. 8. 298) a@gotxodrtes, 
die Gemeinde hie technisch 1 éxxAnoi« 1) magoixotoa ty modw, aber sie 
wurde schnell ein sehr festes Gebilde und erschien keineswegs wie ein Gebiiude 
auf Abbruch. 

_ *) Inwiefern diesem Aufstieg von anderen, ebenfalls wirksamen Pri- 
missen aus ein Abstieg entsprach, dariiber s. den folgenden Exkurs. 

*) Tertull., de praescr. 20: ,Sic omnes [scil. ecclesiae] primae et omnes 
apostolicae, dum una omnes. probant unitatem communicatio pacis et ap- 
pellatio fraternitatis et contesseratio hospitalitatis, quae iura non alia ratio 
regit quam eiusdem sacramenti una traditio.* 
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doch etwas, wenn man yerkiindigen durfte, diese Kirche umspanne 
nicht nur im religidsen Gedanken die Menschheit, sondern sie 
stelle sich auch sichtbar als ein grofer Bund dar, der von einer 
Grenze des Reichs bis zur anderen reiche, ja diese Grenzen noch 
tiberschreite. Durch ein Zusammenwirken des christlichen Ideals 
mit dem Reiche war diese Kirche entstanden, und so haben alle 
groben Gewalten, die es auf diesem Gebiet tiberhaupt gab, an 
dem Bau der Kirche teilgenommen: der universale christliche 
Gedanke eines Menschheitsbundes (im Grunde freilich nur der 
zerstreuten Auserwihlten innerhalb der Menschheit), die Juden- 
kirche und das rémische Reich. Letzteres hat sich, wie man mit 
Recht gesagt hat, an dieser Kirche bankerott gebaut.!) Man 
kénnte dasselbe von der Judenkirche behaupten. Ihre Anziehungs- 
kraft auf weite Kreise hat aufgehért, nachdem die Kirche sich 
entwickelt hatte; sie ist auf diese tibergegangen. Mochten aber 
die Gemeinden so freie Bildungen sein, wie in dem ersten Jahr- 
hunderte, mochten sie sich so feste aubere Ordnungen gegeben 
haben und in einem so grofen Zusammenhang stehen wie im 
dritten Jahrhundert — in beiden Formen ihres Daseins haben 
diese Gemeinden wie Magneten auf Tausende gewirkt und der 
Mission in auferordentlicher Weise gedient. 


Innerhalb der Gemeindeverfassung war die bedeutendste 
und wichtigste Schépfung der monarchische Episkopat.*) Die 
Bischéfe haben recht eigentlich die Einzelnen in den Gemeinden 
zusammengehalten; mit ihrem Auftreten schlieBt die Periode ab, 
in der Charismen und Amter durcheinander wogten und man sich 
nur auf Gott, sich selbst und den begeisterten Bruder verlief. 
Seit dem Ausgang des zweiten Jahrhunderts waren die Bischéfe 
die Lehrer, die Oberpriester, die Richter; von ihrem Ver- 
halten hing Wohl und Wehe der Gemeinden fast ganz ab. Wie 
dieses Amt geworden ist, erscheint es als eine originale Schép- 
fung, eben weil es von allen Seiten Krifte und Formen an sich 
gezogen hat. 

Wie sehr der Episkopat zusammen mit den andern Klerikern, 
die er kommandierte, der Halt der Gemeinde war’), zeigt der 


1) Doch ist es in der abendlindischen Kirche wieder auferstanden! 

2) Ich lasse alle Vorstufen beiseite. Das Amt ist erst mit dem monar- 
chischen Bischof eine Macht in der Christenheit geworden. Die Unter- 
suchungen iiber die Vorstufen, schwierig bei der Liickenhaftigkeit der Quellen 
und bei der Verschiedenheit der urspriinglichen Organisationen in den ver- 
schiedenen Kirchen, fallen nicht in diese Darstellung. 

8) Natiirlich galt er auch mehr und mehr als der Gott wohlgefallige 
und Gott naher stehende Stand; das liegt schon in dem Terminus , Priester“, 
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erobe Kampf, den der Staat im 3. Jahrhundert (Maximinus Thrax, 
Decius, Valerian, Diokletian, Daza, Licinius) gegen ihn gefihrt 
hat, und lehren viele einzelne Tatsachen. Dionysius von Korinth 
schreibt z. Z. Mare Aurels (Huseb., h. e. [V, 23) an die Gemeinde 
yon Athen, sie sei beinahe yom Glauben abgefallen, seitdem ihr 
Bischof Publius den Mirtyrertod gefunden habe, der neue Bischof 
Quadratus aber habe sie wieder gesammelt und mit neuem Eifer 
fiir den Glauben erfiillt. Cyprian erzihlt (ep. 55,11), in der Ver- 
folgung sei der Bischof Trophimus mit dem gréften Teile der 
Gemeinde vom Glauben abgefallen und habe geopfert; als er aber 
sich zuriickwandte und BuBe tat, da folgten ihm auch die anderen, 
,qui omnes regressuri ad ecclesiam non essent, nisi cum Trofimo 
comitante venissent“. Als Cyprian wihrend der Verfolgung des 
Decius im Versteck weilte, drohte die ganze Gemeinde zu zer- 
fallen. Da sieht man klar die Bedeutung, welche der Bischof 
fir die Gemeinde hatte: mit ihm fillt sie, mit ihm steht sie.") 
Eine Sedisvakanz ist in jenen Zeiten stets eine schlimme Krisis 
fiir die Gemeinde gewesen. Ohne eigentlich Missionar zu sein, 
iibte der Bischof eine Missionswirkung aus. Er schiitzte vor allem 
die Einzelnen vor Riickfall in das Heidentum, und ein Bischof, 
der seinen Platz ausfiillte, gewann viele neue Mitglieder, wie wir 
das z. B. yon Cyprian und Gregorius Thaumaturgus wissen. Kine 
Steigerung, aber auch ein Gegengewicht erhielt die Wiirde des 
Bischofs durch die Einrichtung der Synoden, die, in Asien und 
Griechenland entstanden (wohl nach dem Vorbild der Landtage), 
sich seit dem Anfang des 3. Jahrhunderts in sehr vielen Provinzen 


der sich seit dem Ende des 2. Jahrhunderts einbiirgerte. Die Kirche besaS 
also neben dem hiheren Stand der Heroen (Asketen, Virgines, Konfessoren) 
einen zweiten hdheren Stand der Kleriker. Das war auch den Heiden im 
8. Jahrhundert wohl bekannt. So schreibt der Heide bei Macarius Magnes 
(III, 17) zu der Stelle ,So ihr Glauben habt wie ein Senfkorn* (Matth. 17, 20; 
21,21): ,Wer solchen Glauben nicht hat, ist sicherlich nicht wert, zur Briider- 
schaft der Gliubigen gerechnet zu werden; also darf die Menge der Christen 
den Glaubigen nicht zugezihlt werden, ja nicht einmal von den Bischéfen 
und Presbytern ist irgend einer dieses Namens wiirdig.“ 


1) So sagt auch der heidnische Richter zu dem Bischof Achatius, ,scutum 
quoddam ac refugium Antiochiae regionis‘, (Ruinart, Acta Mart. Ratisb. 1859 
p- 201): ,Veniet tecum [scil. wenn du zu den alten Géttern zurtickkehrst| 
omnis populus, ex tuo pendet arbitrio.* Natiirlich antwortet der Bischof: 
,llli omnes non meo nutu, sed dei praecepto reguntur; audiant me itaque, 
si iusta persuadeam, sin vero perversa et nocitura, contemnant.“ — Hermas 
sagt von den ,Hirten‘ (Sim. IX, 31): ,Sin aliqua e pecoribus dissipata in- 
venerit dominus, vae erit pastoribus. quodsi ipsi pastores dissipati reperti 
fuerint, quid respondebunt pro pecoribus his? numquid dicunt, a pecore se 
vexatos? non credetur illis. incredibilis enim res est, pastorem pati posse a 
pecore. “ 
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einbiirgerten. Durch dies bischéfliche Kartell waren die Laien 
vollends entmiindigt; es niitzte ihnen nun bald nichts mehr, ihre 
heimatliche Gemeinde zu verlassen, um sich in einer anderen an- 
zusiedeln. Aber doch zog die Synode der Willkiir des einzelnen 
Bischofs auch Schranken und stellte sich als ein kirchliches forum 
publicum dar, welchem er verantwortlich war. Die cyprianische 
Briefsammlung bietet mehrere Beispiele, dafi auf Synoden der 
Willkiir und Siinde einzelner Bischéfe gesteuert worden ist. Sehr 
bald (von Anfang an?) erschien die Synode, diese ,,repraesentatio 
totius nominis Christiani“, als ein besonders zuverlassiges Instru- 
ment des heiligen Geistes. Die Synoden, die sich aus Provinzial- 
synoden im Lauf des 3. Jahrhunderts zu gréBeren Konzilien 
erweiterten und die diokletianische Reichseinteilung im Orient 
antizipiert zu haben scheinen, haben natiirlich das Ansehen und 
die Macht der Kirche auSerordentlich vermehrt und daher auch 
ihre Anziehungskraft gesteigert. Das ganze Synodalwesen hat 
aber nur im Orient wirklich floriert (und etwa noch in Afrika). 
Im Occident ist es ebensowenig zum Durchbruch gekommen wie 
die Metropolitanverfassung. Das ist fiir die Stellung Roms und 
seines Bischofs sehr wichtig gewesen.') 


Es ist aber hier schlieflich noch einer Frage zu gedenken, 
die fir die kirchliche Statistik von groBer Bedeutung ist: wie 
stark war die Tendenz zur selbstindigen Gemeindebildung d. h. 
zur Bildung kompleter bischéflicher Gemeinden. Bezeichnet 
die Anzahl der bischdflich verfabten Gemeinden im Wesentlichen 
die Anzahl der Gemeinden iiberhaupt oder gab es, sei es iiberall, 
sei es in einer gréSeren Anzahl von Provinzen, zahlreiche Ge- 
meinden, die keinen Bischof besafen, sondern nur Presbyter bez. 
Diakonen, und von einem auswirtigen Bischof abhingig waren? 
Der Beantwortung dieser wichtigen Frage ist der folgende Exkurs 


1) Auf die Verfassungsentwicklung im einzelnen ist hier nicht einzu- 
gehen, obgleich sie in ihrer engen Beziehung zur Reichseinteilung noch 
manche wichtige Beziehungen zur Missionsgeschichte enthialt (s. Liibeck, 
Reichseinteilung und kirchlich Hierarchie des Orients bis zum Ausgang des 
4, Jahrhunderts, 1901). Nur soviel sei bemerkt, da® die immer stirkere An- 
lehnung der orientalischen Kirche an die (nationalen Abgrenzungen folgende) 
Reichseinteilung allmahlich die kirchliche Einheit und den christlichen 
Universalismus bedrohte. Zunichst schépfte die Kirche hier Ordnung und 
Stiirke, aber bald wurde sie von den centrifugalen Kriften beeinflubt. Schon 
im Osterstreit um d. J. 190 zwischen Rom und Asien spiirt man etwas von 
ihnen; im Ketzertaufstreit sind sie bereits lebendiger; doch erst im 4. und 
5. Jahrhundert treten sie desorganisierend hervor. Im Abendland hat sie der 
rémische Bischof wit einer bewunderungswiirdigen zihen und zielsicheren 


Energie zu bindigen verstanden. 
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gewidmet.!) Er wird zeigen, da8 die Schépfung kompleter bischéf- 
Iicher Gemeinden bis zur Mitte des 3. Jahrhunderts in den meisten 
Provinzen (nicht in Agypten) die Regel gewesen ist, s0 klein 
auch die Zahl der Christen, die sich an einem Orte fand, gewesen 
sein mag und so klein der Ort selbst war, an dem diese Christen 
wohnten. 


Ebenso wichtig, wenn nicht noch wichtiger, war es aber, daB 
yon Anfang an die Tendenz darauf gegangen ist, alle Christen 
an einem Ort zu einer Gemeinde zu verbinden. Hausgemeinden 
hat man urspriinglich (wie lange haben sie sich gehalten?) ge- 
duldet, wie die paulinischen Briefe beweisen, aber sie standen 
augenscheinlich (entweder von Anfang an oder doch sehr bald) 
als Teile innerhalb der értlichen Gesamtgemeinde. Das urspriing- 
liche Verhiiltnis ist uns freilich ebenso dunkel wie die Auflésung 
dieser Hausgemeinden. Konflikte mégen anfangs nicht gefehlt 
haben, auch Versuche nicht, mehrere selbstiindige christliche Piacoe 
in einer Stadt zu etablieren; die ,Schismen“ in Korinth, welche 
Paulus bekimpft hat, scheinen darauf hinzudeuten. Auch ist es 
nicht ganz gewiB, ob nicht noch nach der Zeit der Ausbildung 
des monarchischen Episkopats hin und her in einer Stadt zwei 
oder mehrere bischéfliche Gemeinden waren; aber wenn das auch 
in einigen Fallen vorgekommen sein mag, so mui die Zahl dieser 
sehr gering gewesen sein und vermag die allgemeine Signatur 
der Verfassungsverhiltnisse nicht zu iindern. Sie besteht darin, 
da8 jeder Ort, an welchem sich Christen befanden, seine eigene, 
selbstiindige Gemeinde hat und daf er nur eine Gemeinde hat. 
Diese so einfache und natiirliche Organisation hat sich als eine 
Organisation von aufBerordentlicher Stirke bewihrt. Freilich né- 
tigte sie die Gemeinde bald, ihre antiheidnische Exklusivitiét mit 
voller Schirfe auch gegen solche Briider zu richten, die sich aus 
irgend einem Grunde der Gemeinde nicht unterordnen wollten. 
Die traurige Leidenschaft der Ketzermacherei — schon 
bei den Christen des 2. Jahrhunderts — ist nicht nur 
eine Folge ihres Fanatismus fiir die wahre Lehre, son- 
dern ebensosehr eine Folge ihrer geschlossenen Organi- 
sation und der hohen Pridikate, mit denen sie sich selbst 
als Kirche Gottes“ beehrte. Hier erkennt man die Kehr- 
seite der Medaille: die Selbstschiitzung der Gemeinde, in sich die 
éxnhnota tod sod darzustellen (die ,Kirche Gottes“ bez. die 
»katholische Kirche“ in Korinth, in Ephesus, u. s. w.), hatte die 


*) Gelesen in der K. PreuB. Akad. der Wi 
(S 1186 ff). ad. der Wissenschaften am 28. Nov. 1901 
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Folge, da sie schlechterdings kein Christentum auSerhalb ihrer 
Grenze anzuerkennen und zu ertragen vermochte,) 


EKxkurs: 
Gemeindebildung und Bistum in der Zeit von Pius bis Constantin. 


,»Der Apostel Paulus hat I. Tim. 3 (— es sind hier nur Bischéfe und 
Diakonen genannt —) die Presbyter nicht vergessen, sondern dieselben Amts- 
personen fiihrten am Anfang sowohl den Namen ,Presbyter* als den Namen 
,Bischof*. Die aber, welche die Kompetenz der Ordination hatten und jetzt 
,Bischéfe* heiBen, standen nicht einer Kirche, sondern einer ganzen Provinz 
vor und fiihrten den Namen ,Apostel“. So hat der selige Paulus den Timo- 
theus tiber ganz Asien gestellt und den Titus tiber Kreta. Ebenso hat er 
offenbar auch iiber andere Provinzen andere einzeln aufgestellt: es sollte ein 
jeder von ihnen Sorge fiir die ganze Provinz tragen und somit alle Gemeinden 
in ihnen durchwandern, die fiir den kirchlichen Dienst nétigen Kleriker 
ordinieren, schwierige Fragen, die sich unter ihnen erhoben hatten, lésen, 
durch Lehrreden sie berichtigen und bessern, schwere Stinden heilend be- 
handeln und tiberhaupt Alles tun, was einem Vorgesetzten zu tun obliegt 
— wihrend alle Stiidte damals die von mir oben genannten Presbyter hatten, 
die die ihnen zustehenden Gemeinden verwalteten. Somit waren in jener alten 
Zeit die, die jetzt Bischéfe heiBen, damals aber Apostel genannt wurden, fiir 
eine ganze Provinz das, was jetzt fiir eine einzelne Stadt und ein einzelnes 
Dorfgebiet die [zu Bischdfen] Ordinierten sind. So beschaffen war in jener 
Zeit die kirchliche Verfassung. Als sich aber die Religion michtig aus- 
gebreitet hatte und nicht nur Stiidte, sondern auch Dérfer mit Gliubigen 
erfiillte”), die seligen Apostel aber gestorben waren, da kamen die, welche 
danach zur Leitung des Ganzen [der ganzen Provinz] bestellt wurden, jenen 
Friiheren nicht mehr gleich; auch vermochten sie nicht das Zeugnis durch 
Wundergaben, wie jene, fiir sich geltend zu machen und erschienen wohl 
auch in sehr vielen anderen Beziehungen geringer als sie. Daher empfanden 
sie es als eine Last, den Namen ,Apostel* zu fiihren, die anderen [bisher 
identisch gebrauchten] Bezeichnungen aber verteilten sie: den Namen , Pres- 
byter* iiberlieBen sie den Presbytern, den ,,Bischof* wiesen sie dem zu, der 
zu ordinieren befugt sein sollte, so da® er nun mit der Leitung des Ganzen 
betraut wire. Es wurden ihrer aber mehrere, zuerst des Bediirfnisses wegen, 
sodann aber auch infolge der Freigebigkeit derer, die diese Veranstaltung 
trafen.*) Am Anfang waren in einer Provinz in der Regel zwei oder héchstens 


1) Die Ketzermacherei und die Leidenschaft, mit der sich die Christen 
unter einander bekiimpften, hat schon Celsus (V, 63) scharf betont: pAcopy- 
wodow sic GAdjhovs ovtor névdewa byte xui KoQNTH, xoal ovx av stEcuey ovdée 
xaF OtLobY Elo OuovoLay N&vtH HAAnhouS GMOOTVYODYTES. 

_ 2) Gr.: wéyuoree dé ov modes udvor GAda xai YOQuL THY TETUOTEVKOTOY 
nowy, Vers. Lat.: ,repletae autem sunt non modo civitates credentium, sed 
regiones*. Also ist wseorai fiir uéyvoret zu lesen. 

8) Gr.: dud wey tiv yosiay 10 medtov, Votegoy dé noel VO —prdoviuias THY 
nowvyrwy. Man vermutet, da& der Ehrgeiz als Triebfeder genannt sei; aber 
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drei Bischdfe — so stand es vor nicht langer Zeit im Abendland in den 
meisten Provinzen; in eimigen aber findet man die Ordnung auch jetzt noch 
bewahrt —; im Laufe der Zeit aber gab es Bischéfe nicht nur in Stadten, 
sondern auch in kleinen Ortschaften, wiihrend doch dort ein Bediirfnis, 
jemanden mit dem pischéflichen Amte zu betrauen, nicht vorlag.* 

So hat Theodor von Mopsvestia im Commentar zum ersten Timotheus- 
brief geschrieben.') Die Behauptung, daB in den iltesten Zeiten die Be- 
zeichnungen ,Presbyter* und ,Bischof* identisch gewesen seien, findet sich 
mehrfach in der Zeit um das Jahr 400; aber im tibrigen sind die Ausfiihrungen 
Theodors meines Wissens singulir; sie stellen den Versuch dar, die alteste 
Organisation der Kirchen zu beschreiben und den wichtigsten Umschwung in der 
Geschichte der kirchlichen Verfassung zu erkliren. Theodors Meinung ist in 
Kiirze folgende: Von Anfang an — 4. h. in der Zeit der Apostel bez. durch ur- 
apostolische Einsetzung — hat es in den Kirchen ein monarchisches Amt 
gegeben, an welchem die Kompetenz der Ordination haftete; dieses 
Amt war ein provinzial-kirchliches (jede Provinz besa® einen Vor- 
steher), und der Amtstitel lautete ,Apostel*; die einzelnen Gemeinden aber 
wurden von Bischéfen (Presbytern) und Diakonen regiert. Aber bereits nach 
dem Tode der Apostel?) (d. h. der Urapostel) trat ein Umschwung ein. 
Theodor motiviert denselben doppelt, niimlich erstlich durch die Ausbreitung 
der christlichen Religion, zweitens durch die von der zweiten Generation 
der Apostel selbst gefiihlte Schwiche. Daher beschlossen diese Apostel 
1. den Namen ,Apostel“ abzulegen und ihn damit in Wegfall zu bringen®), 
2. die monarchische Gewalt, d. h. die Ordinations-Kompetenz, mehreren 
Personen in der Proving zu tibertragen. So ergab sich der Zustand, da’ 
in einer Provinz zwei oder drei Bischéfe — das Wort nun im Sinne der 
monarchischen Gewalt — existierten. Dieser Zustand sei bis vor kurzem 
+n den meisten Provinzen des Abendlandes die Regel gewesen und dauere 
in einigen Provinzen dort jetzt noch fort. Aber im Morgenland sei es 
auch dabei nicht geblieben. Teils das Bediirfnis (das Wachstum der Christen- 
heit in den Provinzen), teils ,die Freigebigkeit“ *) habe die Zahl der Bischéfe 
vermehrt, so da®B zuletzt nicht nur die Stiidte, sondern selbst Dérfer Bischéfe 
erhalten hitten, wiihrend doch fiir eine solehe Einrichtung kein wirkliches 
Bediirfnis vorhanden sei. 

Zuniichst ist es dem Theodor anzurechnen, da® er fiir die universal ein- 
setzende und absteigende Organisation der Kirchen in iltester Zeit emen 


dann miiBte ray aoovytwy fehlen. Also bedeutet gidotiuia ,Freigebigkeit*, 
und so hat auch die Vers. Lat. den Text verstanden: ,postea vero et illis 
adiecti sunt alii liberalitate eorum qui ordinationes faciebant“, 


1) §. Swete, Theodori episcopi Mopsvesteni in epp. b. Pauli commen- 
tarii. Vol. II (1882) p. 121 f” i : a ie 
_ *) Hier findet sich die erste Unklarheit im Bericht Theodors: ,,Die 
seligen Apostel‘ sind nicht alle die Miinner, die er unmittelbar vorher 
,Apostel* genannt hat, sondern sind entweder die Apostel im engsten Sinn 
oder diese und dazu Minner wie Timotheus und Titus. 

3) Dies mu man supplieren (und das ist die zweite Unklarheit); im 
Text steht nur: pogd voulowrres tijy Toy eootdAwy éyew mMeocnyogiay. Was 
aus ihnen selbst geworden ist, nachdem sie den Namen und die Kompetenz 
abgelegt haben, verschweigt Theodor. 

_ *) Hier ist die dritte Unklarheit des Berichts. Unter der ,,gedoriuic 
ray nowvytwy scheint die Freigebigkeit der abtretenden ,Apostel“ ver- 
standen werden zu miissen; aber der Proze®& setzte sich — auch nach der 


Meinung Theodors —- noch fort, nachdem die ,Apostel‘ lingst abgetreten 
waren. 
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Sinn besessen hat. Es ist in der Tat so; das Ganze war friiher als der Teil, 
d.h. die durch die Apostel bewirkte Organisation war zunichst eine uni- 
versale und provinzial-kirchliche. Judiia, Samarien, Syrien, Cilicien, Galatien, 
Asien, Macedonien u. s. w. stehen den Aposteln vor der Seele und figurieren 
in ihren Berichten. Wie die heute missionierenden, aus dem Auslande 
kommenden Sekten ,Brandenburg“, ,Sachsen“, ,Bayern“ erobern, indem sie 
in Berlin, Dresden, Miinchen und etwa noch ein paar anderen namhaften 
Stiidten festen Fu®B fassen, wie sie sofort in Gedanken und in einigen Mas- 
nahmen die Provinz umspannen, so war es auch damals. Auch die Aus- 
dehnung des Namens ,Apostel* ist an sich richtig beobachtet. Aber frei- 
lich schon hier beginnen die Bedenken. Das die Apostel, d.h. die Zwolf 
und Paulus, die anderen ,Apostel* — das Wort im weiteren Sinn — siimt- 
lich ,eingesetzt“ haben, ist an sich unwahrscheinlich, wird durch positive 
Zeugnisse widerlegt*) und erklirt sich bei Theodor sehr einfach aus dem 
Vorurteil, letztlich miisse doch alles auf die Anordnung der Urapostel auriick- 
gehen. Ferner, daf jeder Provinz ein Apostel-Bischof vorgesetzt worden 
sei, ist eine Annahme, die nicht auf wirklicher Kunde beruht und die alles 
gegen sich hat, was wir von der universal kirchlichen Natur des Apostel- 
amts wissen. Endlich, die AusschlieSlichkeit, in welcher die Ordinations- 
kompetenz mit dem Apostel-Bischofsamt verkniipft wird, ist mindestens nicht 
zu kontrolieren. In allen diesen Beziehungen scheint Theodor lediglich 
herrschende Vorstellungen und gewagte Hypothesen in das Bild eingetragen 
zu haben, welches er von der Altesten kirchlichen Organisation entworfen 
hat. Wir kénnen tibrigens noch nachweisen, auf welchen schmalen Grund- 
lagen seine Annahmen beruhen. Sehe ich recht, so hat er nichts anderes 
zur Verfiigung gehabt als das traditionelle Bild von der kirchlichen Stellung 
des Timotheus und Titus, welches man aus den Pastoralbriefen abstrahierte, 
sowie die kirchlichen Nachrichten und Legenden tiber das Wirken des Jo- 
hannes in Asien.?) Dies hat er generalisiert und daraus die Vorstellung 
einer allgemeinen Einsetzung von ,Aposteln* = Provinzbischéfen geschaffen. *) 

,Apostel* = Provinzbischéfe — dies Gebilde Theodors ist ein Phantasie- 
gebilde; aber vielleicht birgt es doch ein Korn geschichtlicher Wahrheit in 
sich. Wir werden sehen; zunichst mtissen wir Theodors Ausfiihrungen 
weiter folgen. 

Er hat richtig erkannt, dai jede Orientierung iiber den Ursprung der 
kirchlichen Organisation bei den Aposteln und ihrem Missionswirken ein- 
zusetzen habe. Man wird hinzufiigen dtirfen: die in der Mission und durch 


1) Man vergleiche, was Paulus und die Didache tiber Apostel , Pro- 
pheten und Lehrer bemerken. Gott setzt die Apostel ein, bez. der_,,Geist*. 

2) Es ist sogar wahrscheinlich, dafs ihm neben Tit. 1, 5ff. und I. Tim. 
3,1ff. vor allem die bekannte Stelle bei Clemens Alex., Quis dives salv. 
(s. Euseb., h. e. ILI, 28) vorgeschwebt hat; denn seine Schilderung der Auf- 
gaben des Apostel-Bischofs deckt sich in wesentlichen Ziigen mit dem, was 
dort von dem Wirken des Johannes erzihlt ist (§ 6: omov muéy entoxomovs 
xavactnowy, o7mov dé ohas éxxdnoius douccwy, onov dé xhjow eve yé tue xhnQw- 
GWY TOY UNO TOD MYEVMATOS CHUCIVOUEVOY, dazu die Schilderung, wie Johannes 
hier einen schweren Fall behandelt hat). 

3) I. Clem. ad Cor. 40ff. kann ihm nicht vorgeschwebt haben, denn an 
diesem Berichte wire seine merkwiirdige und kiinstliche Vorstellung von 
»Aposteln® = Provinzbischéfen gescheitert. Ganz klar heift es hier (¢. 42), 
dag die Apostel xara ywous xal mhEis xngvacortEs zai Tovs UmmXOVOYTaS TH 
Bovdjoes Tod Feov Banvilorvtes xetiovavoy tas amagyas avTwY, DoxiucouyrEs 
TH AvEvpmatl, EUS enuoxomorvs xal duaxovorvs THY UEAMOVTOY TLOTEVOY , und 
in c. 44 wird nicht eine Succession von Aposteln nach Aposteln, sondern von 
Bischdfen nach Bischdfen erzihlt. 

Harnack, Mission. 
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sie gesetzte Organisation wird sich zu behaupten versuchen, auch nachdem 
lokale Gewalten und Ordnungen geschaffen waren, die sich nun mit eigenem 
Rechte geltend machten. Aber das Eigentiimliche in Theodors Auffassung 
besteht darin, daB er ein vom Ursprung her bestehendes eigenes 
Recht der lokalen Gewalten gar nicht kennt. Alles, was die neu- 
testamentlichen und tiberhaupt die iltesten christlichen Schriften dariiber 
enthalten, sieht er nicht; denn es mu auch hier alles von urapostolischer 
Anordnung bez. Konzession ausgegangen sein, d.h. von oben nach unten. 
Zwar die ,Schwiiche“ der ,Apostel* in der zweiten Generation konstatiert 
er — eine ganz merkwiirdige Behauptung, deren Grundlage das Aufhéren 
der Wundergaben ist’) —, aber die ,Apostel* sind kraft eigenen Entschlusses 
vom Schauplatz abgetreten und haben ihre Gewalten auf andere verteilt: 
nur-so konnte die lokale Kirchengewalt entstehen! Eine héchst 
kiinstliche Theorie, ganz beherrscht von dem Zauberbegriff des Apostolischen. 
Die lokale Kirchengewalt (bez. der monarchische und souverine Episkopat) 
innerhalb der Einzelgemeinde hat durch Ubertragung ihren Ursprung von 
der ,apostolisch‘-provinzialen Gewalt erhalten. So lange die Apostel lebten, 
war jene ganz unselbstiindig. Aber auch dann entstand nicht sofort die 
souveriin-bischéfliche Gewalt innerhalb jeder geschlossenen Einzelgemeinde. 
Vielmehr — behauptet Theodor — seien es urspriinglich nur zwei oder drei 
Stidte in jeder Provinz gewesen, die einen Bischof (nun im neuen Sinn des 
Worts) besessen hitten. rst spiiter und nach und nach seien zu diesen 
Stiidten noch andere, ja auch Dérfer hinzugekommen, wiihrend sich in den 
meisten Provinzen des Abendlandes der iltere Zustand noch bis vor kurzem 
(und in einigen sogar bis zur Gegenwart) erhalten habe.*) 

Diese ganze Theorie iiber den Ursprung des lokalen, monarchischen 
Episkopats ist an sich undiskutierbar*); denn man darf unbedenklich sagen, 
da®B Theodor keine urkundliche Unterlage fiir sie besessen hat. Wihrend 
er fiir seine ,Apostel* = Provinzbischéfe wenigstens den Schein historischer 
Beglaubigung durch Berufung auf Timotheus, Titus bez. Johannes geltend 
machen konnte, fehlt hier jede Beglaubigung. Man mui fragen, wer waren 
denn jene abtretenden Apostel, woher wei man von ihrem Verzichte, woher 
weiB man von der Gewalten-Ubertragung, die sie vorgenommen haben sollen? 
Auf diese Fragen hitte Theodor — wir diirfen das bestimmt sagen — die 
Antwort schuldig bleiben miissen; denn in welchen Urkunden war dariiber 
etwas zu lesen? Nicht ohne Grund hat Theodor daher auch den Moment 
des Verzichts verschleiert; man kann nur ahnen, da®& er etwa um das Jahr 
100 eingetreten sein soll.*) 


1) Theodor scheint so verstanden werden zu miissen, da er das Auf- 
héren der den Aposteln bisher geschenkten Wundermacht als ein gittliches 
Zeichen fiir sie betrachtet hat, sie sollten sich nun selbst quiescieren. — 
Das Aufhéren der apostolischen Wundermacht in irgend einem Moment der 
Geschichte war eine weitverbreitete Uberzeugung (s. dartiber Origenes an 
mehreren Stellen, den Theodor fleiBig gelesen hat). Wundermacht und 
apostolische Wundermacht sind tibrigens nicht identisch. 


: *) Theodor scheint diesen iilteren Zustand fiir den idealen zu halten, 
jedenfalls gibt er semem Miffallen tiber die Dorf-Bistiimer Ausdruck. 


*) Um so mehr, als Theodor auf die Frage, wie die Einzelgemeinde 
am Anfang regiert worden ist (kollégial oder durch einen Presbyter- 
Bischof) nicht emgeht. Wie es in der Einzelgemeinde zur Monarchie ge- 
kommen ist, dariiber schweigt er. Man scheint annehmen zu miissen, daB 
nach seiner Meinung die Einzelgemeinden Generationen hindurch kollegial 
regiert worden sind. 


*) Einen ,Beweis* bringt Theodor lediglich fiir die Behauptung bei, 
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_ Dennoch hat man Grund, Theodors Ausfiihrungen nicht einfach bei- 
seite zu werfen; denn sie regen einen Komplex von Fragen an, dem die 
Aufmerksamkeit der Historiker bisher nicht geniigend zu teil geworden ist: 
wie verhalten sich Gemeinde-Bischof, Territorial-(Provinz-) Bischof — wenn 
es einen solchen gegeben hat — und Metropolit? In bestimmterer Fassung: 
hat es Territorial-(Provinz-)Bischéfe in friihester Zeit gegeben, und ist der 
Territorial-(Provinz-)Bischof vielleicht sogar iilter als der Gemeinde-Bischof? 
Ferner sind etwa die durch diese zwei Amter bezeichneten disparaten Organi- 
sationen gleichzeitig erwachsen und haben sich erst spiter ausgeglichen? 
Endlich, ist die erst in der zweiten Hiilfte des 2. Jahrhunderts erkennbare 
Metropolitenwiirde alteren Ursprungs, ist sie vielleicht nur die Fortsetzung 
eines friiher bestehenden provinzial-kirchlich monarchischen Amtes? Diese 
Fragen haben fiir die Verbreitungsgeschichte, ja fiir die Statistik der dltesten 
Christenheit eine hohe Bedeutung; denn angenommen, da® es in zahlreichen 
Provinzen Generationen hindurch die Regel gewesen ist, es bei einem, zwei 
oder drei Bistiimern zu belassen, so kénnte man aus der geringen Zahl von 
Bistiimern in gewissen Provinzen nicht schlieBen, da®& das Christentum nur 
spirlich in ihnen vorhanden gewesen sei. Die Untersuchung dieser Frage 
ist aber um so dringlicher, als jiingst Duchesne sie gestreift*), auf Theodors 
Ausfiihrungen, wenn auch mit Zuriickhaltung, sich berufen und in Bezug 
auf die Organisation der Kirche in Gallien weittragende Schliisse gezogen 
hat. Wir werden zuniichst seine Aufstellungen (p.1—59) kennen zu lernen 
haben.?) Ich gebe das Hauptresultat in seinen eigenen Worten: 

P. 32. Dans les pays situés & quelque distance de la Méditerranée et 
de la basse vallée du Rhone, il ne s'est fondé aucune église (Lyon exceptée) 
avant le milieu du IILe siecle environ.“ 

P. 38f. ,Il en résulte que, dans l’ancienne Gaule celtique, avec ses 
grandes subdivisions en Belgique, Lyonnaise, Aquitaine et Germanie, une 
seule église existait au IIe siecle, celle de Lyon“ .... ,Ce que nos documents 
nous apprennent, c’est que l’église de Lyon était, en dehors de la Narbonnaise, 
non la premiére, mais ]a seule. Tous les chrétiens épars depuis le Rhin 
jusqu’ aux Pyrénées’) ne formaient qu’une seule communauté; ils 
reconnaissaient un chef unique, l’évéque de Lyon.“ 

P.59. ,Avant la fin du IIe siecle — sauf toujours la région du bas 
Rhone et de la Méditerranée, — peu d’évéchés en Gaule et cela seulement 
dans les villes les plus importantes. A Vorigine, au premier sitcle chrétien 
pour notre pays (150—250), une seule église, celle de Lyon, réunissant dans 
un méme cercle d'action et de direction tous les groupes chrétiens épars 
dans les diverses provinces de la Celtique.* 


da® urspriinglich nur zwei oder drei Bistiimer in jeder Provinz gewesen 
seien; er verweist auf die abendlindischen Verhiiltnisse, wie sie jiingst. be- 
standen hiitten und zum Teil noch bestiinden. Aber hier ist zu fragen, ob 
dieser Zustand richtig beobachtet ist und ob er mit dem, was um das Jahr 
100 eingetreten sein soll, wirklich verkniipft werden darf. 

1) Fastes épiscopaux de lancienne Gaule I (1894) p. 36ff. 

2) Man beachte, dafs Duchesne diese Schliisse nur fiir Gallien gezogen, 
und da®B er in Bezug auf andere Provinzen sein letztes Wort noch nicht 

esprochen hat. Ich habe Grund zu der Annahme, da{ seime und meine 
Pe Actua nicht sehr verschieden sind. Ich polemisiere daher im folgenden 
nicht gegen ihn, sondern gegen Schliisse, die aus seinen Darlegungen ge- 
zogen werden kénnen. : 

8) Die Erwihnung der Pyreniéen macht es klar, da Duchesne in das 
Gebiet, in welchem Lyon das einzige Bistum gewesen sein soll, auch Aqui- 
tanien und den iiuGersten Stidwesten Frankreichs einschlieSt. 

21% 
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Duchesne ist zu diesem Ergebnis auf Grund folgender Beobachtungem 
elangt: : 

; i Kein glaubwiirdiges Zeugnis fiir irgend eines der gallischen Bistiimer 
auBer Lyon reiche iiber die Mitte des 3. Jahrhunderts hinauf.*) Die Bischofs- 
listen, soweit sie tiberhaupt in Betracht kommen, fiihren auch nicht weiter; 
so werde Verus von Vienne, der bei dem Konzil von Arles im Jahre 314 zu- 
gegen gewesen ist, in den Listen als der 4. Bischof gezihlt. Also kénne der 
Ursprung des Episkopats daselbst schwerlich vor + 250 angesetzt werden. 

2. In dem bekannten Schreiben von Vienne und Lyon (Euseb., h. e. V, 1). 
laute die Aufschrift: of éy Buévyyn xal Aovydovvw tis Tusdias magowxovytes 
dovdaot Xovotov. Diese Aufschrift sei analog den Aufschriften: 1 éxxdnoi« rod 
Seov 4 Mapoizovon Pwuny bez. Koowtor, Pidinmous, Suvovay u.s.w. und stelle 
sont nach der niichstliegenden Auffassung die beiden Gemeinden als eine 
Einheit dar.?) 

3. In dem Schreiben werde ,der Diakon Sanctus von Vienne“ erwihnt; 
diese Formel erklire sich schwer, wenn es sich um einen der Diakonen des 
Bischofs von Vienne gehandelt hiitte, sie sei aber sehr natiirlich, wenn Sanctus 
der die unselbstiindige Gemeinde von Vienne leitende, von dem Lyoneser 
Bischof delegierte Diakon von Vienne gewesen sei, Vienne selbst also keinen 
Bischof gehabt habe. 

4. Irenaus spreche in seinem grofen Werk von Kirchen in Germanien 
sowie bei den Iberern, Celten und Libyern; nun stehe es aber fest, da es 
in Germanien (den rémischen Militirprovinzen Germanien; an das freie Ger- 
manien sei nicht zu denken) damals organisierte Kirchen noch nicht gegeben 
hat; spreche hier Ireniius doch von ,Kirchen*, so meine er also Kirchen, die 
nicht Bischofskirchen waren.) 

5. Theodor (s. 0.) bezeuge, da& im Abendland in den meisten Provinzen 
bis vor kurzem nur zwei bis drei Bischéfe gewesen seien und da dieser 
Zustand noch eben in einigen andauere; da fiir Siid-, Mittel-Italien und 
Afrika eine grofe Anzahl.von Bisttimern bezeugt ist, so miisse man an die 
anderen abendlindischen Linder denken; zwar decke das Zeugnis Theodors. 
streng genommen nur seine eigene Zeit, aber es fiige sich trefflich zu den 
Argumenten 1—4 und es liege in der Natur der Sache, da® die Bistiimer in 
der fritheren Zeit nicht zahlreicher waren als in der spiiteren. 

6. Eusebius (h. e. V,28) erwiihne einen Brief tay xara Paddle 1&0 0L- 
xy us Eienvaios éneoxonst. Allerdings bezeichne aegoxic gewohnlich die. 
bischéfliche Didzese und Eusebius habe das Wort in diesem Sinn in dem- 
selben Kapitel gebraucht; allein man miisse dem Wort hier doch eine. 
andere Bedeutung geben. ,Le verbe éavoxomety ne saurait s’entendre d'une 
simple présidence comme serait celle d'un métropolitain & la téte de son 
concile. Cette derniére situation est visée dans le méme passage d’Eusebe;. 
en parlant de léveque Thedphile, qui présida celui du Pont, il se sert de 
l’expression neovréraxto.“ Also bedeuten in diesem Falle ACQOLKLGL , groupes. 
détachés, dispersés, d'une méme grande église* — ,plusieurs groupes de 


_ *) Nur Arles hat sicher vor dem Jahre 250 bestanden, wie aus dem 
Briefwechsel Cyprians hervorgeht; aber es liegt in der Narbonensis, und 
diese Provinz ist von der hier schwebenden Betrachtung ausgeschlossen. 


2) Dieses Argument ist allerdings vorsichtig gefaBt (p. 40): ,Cette for- 
mule semble plutot désigner un groupe ecclésiastique que deux groupes 
ayant chacun son organisation distincte; en tout cas, elle n’offre rien de 
contraire & V'indistinction des deux églises.“ 


) So glaube ich Duchesnes Argumentation verstehen zu miissen (p. 40f.) > 


ganz klar ist sie mir nicht geworden, 
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chrétiens, épars sur divers points du territoire, un seul centre ecclésiastique, 
un seul évéque, celui de Lyon‘. 

7. Auch in anderen groSen Provinzen finden sich analoge Erscheinungen 
(dass zunachst und lingere Zeit hindurch nur ein Bischof vorhanden gewesen 
sei); allein der Nachweis wiirde zu weit fiihrent); Duchesne begniigt sich 
daher, einen besonders schlagenden Beleg anzufiihren. Der anonyme Anti- 
montanist, der im Jahre 192 (193) geschrieben hat (Euseb., h. e. V, 16), erzihlt, 
er habe, als er nach Ancyra in Galatien gekommen sei, die pontische 
Kirche (tyjyv xareé Iovtoy éxxdnoiay) yon der neuen Prophetie angefiillt und 
verwiurt gefunden. Ancyra liegt nicht im Pontus und — ,ce n’est pas des 
nouvelles de l’église du Pont qu'il a eues & Ancyre, c’est l’église elle- 
méme, l’église du Pont, qu’il y a rencontrée. Hieraus folge mit 
Wahrscheinlichkeit?), daf& die Kirche des Pontus noch zur Zeit des Septimius 
Severus um das Jahr 200%) ihren ,chef-lieu* in Ancyra hatte. 

8. Eine Bestiitigung fiir die aiuBerst langsame Zunahme der Bistiimer 
in Gallien biete noch das Konzil von Arles (314); daselbst seien vier Pro- 
vinzen (la Germanie I., la Séquanaise, les Alpes Grées et Pennines, les Alpes 
Maritimes) nicht vertreten gewesen, also kiénne man annehmen, daf sie 
autonome Kirchen iiberhaupt noch nicht besessen haben.*) 


Zu diesen Argumenten fiir die Annahme der Existenz von Bischofs- 
kirchen, die sich iiber weite Gebiete und zahlreiche Stidte, ja itiber mehrere 
Provinzen zugleich erstreckt hitten, méchte ich, bevor ich sie priife, noch 
eine Reihe von Beobachtungen stellen, die zu Gunsten der Hypothese zu 
sprechen scheinen: 

1*. Paulus (II Kor. 1,1) schreibt: ... 17 éxzAyjoi¢ rod Feot ry oven ev 
Kopivtw avy rots ylow n&ow tots ovoww év OAn tH Ayaie. 

2*, In den Ignatiusbriefen (um das Jahr 115) heiSt Antiochien nicht nur 
absolut af év Zuei¢ éxxdyoia (Rom. 9, Magn. 14, Trall. 13), sondern Ignatius 
selbst nennt sich auch 6 émioxzozos Yvolas (Rém. 2). 

3*. Dionysius von Korinth (Euseb., h. e. IV, 23, 5) schreibt einen Brief: 
Th éxxdjoig th, nugoizoven Togrivay uc vais doves zara Kojiny, Pidinmoy 
énloxonoyv “UT@Y GNOdEYOUEVOS. 

4*, Ebenderselbe (a. a. O. § 6) schreibt einen Brief: ry exxAnoia ti 
nagoimovey “Aucotew tue vais xaré Movror, Baxyviidov uéy xe “Edniorov 


1) P. 42: ,D’autres églises que celle de Lyon ont eu d’abord un cercle 
de rayonnement tres étendu et ne se sont en quelque sorte subdivisées 
qu’apres une indivision d’assez longue durée. Je ne veux pas entrer ici 
dans Vhistoire de l’évangélisation de l’empire romain: cela m’entrainerait 
beaucoup trop loin. Il me serait facile de trouver en Syrie, en Egypte et 
ailleurs des termes de comparaison assez intéressants. Je les néglige pour 
me borner & un seul exemple etc.“ 

2) Duchesne verweist auch noch auf die Nachrichten iiber die Christen 
im Pontus, die wir bei Gregorius Thaumaturgus besitzen. 

3) In diese Zeit setzt also Duchesne den Anonymus; meines Erachtens 
etwas zu spit. 

4) Ein Gegenargument hat Duchesne berticksichtigt. Cypr. ep. 68 heibt 
es, Faustinus, Bischof von Lyon, habe an den Papst Stephanus (um das 
Jahr 254) geschrieben, sowohl in seinem Namen als in dem der ,ceterl coepis- 
copi nostri in eadem provincia constituti". Duchesne riumt em, dais die 
friihesten Bisttimer (nach Lyon) bereits damals in der Lugdunensis bestanden 
haben kénnten, er meint aber, es liege niiher, an die Bischéfe an der unteren 
Rhone und am Mittelmeer, also in der Provinz Narbonensis zu denken, die 


ja lingst Bischofe besessen habe. 
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woay abtoy éni 6 yoda aootpewevtwy usurnusvos ... émigxomoy witay 
ovouate Hdhucay vnoonuaivoy. : oe Se: 

5*, Euseb., h. e. HI, 4, 6 hei®Bt es: Towoteos ye jay rs ey Egéoy 
mapownias totogsital MeWtos ty Entoxonyy etknzevar, Ws xat Tivos TwY Ent 
Kontys éxxdnowy. ; te DE xii 

6*, Euseb., h. e. V, 24,11: 6 Etonvaios &*% mo0cwno0v wy yyetto xaTa THY 
Tauddiey adehpay_énioteiaas, vgl. V1, 46: Avovvsvos tois zard “Aoueviay &ded- 
ois émioréhdel, wy EmEecxomeve Megpovlarys. r tbs : 

7*, Euseb., h.e. VI, 2,2: ray dé éy Atyvntm magoimimy tHy EmloxonHy 
vEwortl TOE METe ‘lovdvavoy Anuntovos VmELAT PEt. 

8*. Euseb., h. e. VII, 14: rjc wey Pwwaiwy exxdyoias ... Zvotos, tig dé 
én’ “Avtwoyetas ... Anuntovavos, Piourdvaves dé Kavougslas ts Kaamadozxorv, 
xual ent tovtoig tay xaTe Hovtov éxxAnovray Tonyoouos xai 6 tovtov adsi- 
pos ‘AFnvodweos. 

9*. Euseb., h.e. VII, 28: Pigucdvavcs wey tijs Kanmtadozxwy Kewagstas 
énioxonos 4v, Tonyoguos dé xai “Adyvddweo0s adehqoi ray xate Hdvtor 
MAOOLKLWOY MoIUsvES, xa EMl TovToLs “Edsvos ts &y Téoow magoixias, xual 
Nixouds 5 éy ‘Ixovi@, xt. 

10* Euseb., h. e. VII, 32, 26: Medéruos tov xateé Tovtoy exxdnowwy 
émloxo70s. 

11*. Euseb., h. e. VI, 26, 3: Baowdeidns 6 xareé ty IMevténohw magoumav 
énloxomoc. 

12*, Euseb., h. e. VIII, 18, 4.5: 2vABavog tov cui tiv Euway éexxdyn- 
Ouidy emioxomos .... LABavos Emioxonos thy cugl my Télay éxxdnowy. 

13*, Subscr. Nicaenae synodi (ed. Gelzer et socii): KeAeBoias. Mcéoxos 
KahaBotac. — Aaodavias. Adxog Maxedovins. — Osoccdiacs. Khavdiaves Oeoou- 
dias, Kasovixos Onfov. — Havvovias. Aduvos Mavvovias. — Tordias. @go- 
gisos Tortiac. — Boondgov, Keéduos Boomogov. 

14*, Apost. Constit. VII, 46: Koyoxno tay xare Tuderiay éxxdnovdy, 
"Axvaas 08 xai Nixijtys toy xara “Acie magoixidy.*) 

15*. Sozomenos (VII, 19) sagt, Skythien habe nur einen Bischof, ob- 
gleich viele Stidte daselbst seien (vergl. dazu Theodoret, h. e. IV, 31, wo 
Bretanio der Hohepriester aller Stidte in Skythien heif£t). 


Ad..1. Das erste Argument Duchesnes ist ein argumentum e silentio. 
Dazu kommt, da®8 wir keine Schriften haben, in denen direkte Angaben tiber 
alte gallische Bistiimer zu erwarten wiiren; also ist das argumentum e silentio 
kaum als Argument in Betracht zu ziehen. Es ist aber das einzige absolut 
uuverlissige Zeugnis, welches wir fiir die Geschichte der gallischen Kirche aus 
der Mitte des 3. Jahrhunderts besitzen, von Duchesne zwar gestreift, aber 
nicht gewtirdigt worden — Cypr. ep. 68.2) Dieser Brief Cyprians an den 
rémischen Bischof Stephanus sucht diesen fiir die Absetzung des novatianisch 
gesinnten Bischofs Marcian von Arles zu gewinnen und beginnt mit den 
Worten: ,Faustinus collega noster Lugduni consistens semel adque iterum 
mihi scripsit significans ea quae etiam vobis scio utique nuntiata tam ab 
eo quam a ceteris coepiscopis nostris in eadem provincia constitutis.« DaB 
hier unter ,eadem provincia“ die Narbonensis zu verstehen ist, ist sehr un- 


_') Nur der Vollstiindigkeit wegen sei angefiihrt, da®& der liber Prae- 
destinatus ,Diodorus epise. Cretensis“ (c. 12), ,Dioscurus Cretensis episc.“ (c. 20), 
pouaten yi ahaa { WM Poe: Hellesponti epise.* (c. 47), ,Basi- 

us episc. Vappadociae* (c. 48), ,Zeno Syrorum epise.“ (c. 50), ,Th 
Cyprius epise.“ (c, 56) anfiihrt. ‘: ee sear 
*) Siehe die Anmerkung auf der vorigen Seite. 
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wahrscheinlich; denn (1) Lyon lag nicht in der Narbonensis, (2) wenn die 
Bischéfe der Narbonensis selbst Gegner des Marcian gewesen wiiren und ihn 
hatten abschiitteln wollen, so mii®te der Brief Cyprians anders lauten, als 
er lautet, und es wire schwerlich nétig gewesen, da die drei gré®ten 
Bischéfe des Abendlandes, der von Lyon, Karthago und Rom, in die An- 
gelegenheit eingriffen, (3) c. 2 schreibt Cyprian: ,quapropter facere te oportet 
plenissimas litteras ad coepiscopos nostros in Gallia constitutos, ne ultra 
Marcianum pervicacem et superbum ... collegio nostro insultare patiantur‘“ 
und c.3: ,dirigantur in provinciam et ad plebem Arelate consisten- 
tem a te litterae quibus abstento Marciano alius in loco eins substituatur‘. 
Augenscheinlich handelt es sich hier um zwei (bez. drei) Briefe, niimlich um 
einen an die Bischéfe Galliens, und einen zweiten (bez. 2. und 3.), der nicht 
nur an die plebs Arelate consistens, sondern auch an die provincia — dar- 
unter kann nur die Narbonensis, in der Arles lag, verstanden werden — zu 
richten sei. Hieraus folgt, da®B die ,coepiscopi nostri in Gallia constituti“ 
(c. 2) schwerlich identisch sind mit den Bischéfen der Narbonensis, und dar- 
aus ergibt sich weiter — was an sich bereits als die niichstliegende Er- 
klarung erscheint —, da& die ,coepiscopi nostri in eadem provincia con- 
stituti* (¢. 1) die Bischéfe der lugdunensischen Provinz sind. Also besab 
die Lugdunensis zur Zeit Cyprians mehrere Bischéfe, die be- 
reits zu einer Synode zusammengeschlossen waren’) und mit 
Rom korrespondierten. Wie alt die Bistiimer waren, kénnen wir aus 
der Stelle nicht entriitseln; da® sie simtlich eben erst gegriindet gewesen 
sind, ist jedenfalls nicht das Wahrscheinliche. Nun verweist aber Duchesne 
in diesem Zusammenhang darauf, da& der auf dem Konzil zu Arles (314) an- 
wesende Bischof Verus von Vienne in einer alten Liste als der vierte Bischof 
von Vienne gezihlt werde; somit kénne der Ursprung des Bistums daselbst 
schwerlich vor + 250 fallen. Allein die Liste selbst ist jung und frag- 
wiirdig; und selbst zugestanden, sie sei zuverliissig, so ist es willkiirlich, eine 
mittlere Durchschnittszeit von 18 Jahren fiir die Dauer eines Episkopats an- 
gunehmen. Gesetzt aber auch, dies wire zutreffend, so wiire eben nur zu 
folgern, dais Vienne (obschon in der Narbonensis gelegen, wo auch nach 
Duchesne Bistiimer in friiher Zeit gegriindet worden sind) sein Bistum erst 
spiiter erhalten hat. Fiir die Staidte der Lugdunensis wiire aus dieser Tat- 
sache nichts zu folgern. 

Ad2. Duchesne meint, die Aufschrift des Briefs (Euseb., h. e. Vat 
of év Biévyn zai Aovydovyvw ris Taadias nagoixovytes Jovdor Xovatov scheine 
die Christen von Vienne und Lyon als eine einheitliche Gemeinde zu be- 
zeichnen. Allein wenn dem so wire, miiGte man erwarten, da® Lyon voran- 
stiinde, da ja nur in Lyon ein Bischof gewesen sein soll, nicht aber in Vienne. 
Ferner, nicht von éxxAnoiae oder éxxdnoia, sondern von dovdor Xovorod ist die 
Rede, wie ja auch in der Adresse of xavé tijy ‘Aoiay nal Povylay cadehpol, 
nicht aber ,Kirchen“ genannt werden. Also li6t sich tiber die Organisation 
der Christen aus dieser Stelle tiberhaupt nichts entnehmen. Vienne und 
Lyon lagen, obgleich sie zu verschiedenen Provinzen gehérten, sehr nahe 
bei einander, und die Christen daselbst hatten dieselbe Kalamitit erlebt: so 
erklirt es sich, da® sie ad hoc einen gemeinsamen Bericht abgestattet haben. 

Ad 3. “Evéoxnw ey 1 ooyn adoa sig Séyxrov tov*) dvdxovoy cmd Buévyns. 
Duchesnes Erklirung, Sanctus sei hier als der die unselbstindige Gemeinde 
leitende, von dem Lyoneser Bischof delegierte Diakon von Vienne bezeichnet, 


1) So wird man das ,tam a Faustino quam a ceteris coepiscopis nostris 
in eadem provincia constitutis* Cyprians verstehen miissen. 
2) So wird zu lesen sein, obgleich AEaF> Nic. roy nicht bieten. 
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ist méglich, aber keineswegs sicher. ‘Amo ist in diesem Sinn ungewohnlich 
(wenn auch nicht unertriiglich)'); man kann sehr wohl iibersetzen: ,der aus 
Vienne stammende Diakon“ [scl. der Gemeinde von Lyon].’) Gesetat aber 
auch, Sanctus sei hier als Diakon der Gemeinde von Vienne bezeichnet, was 
auch ich fiir das Wahrscheinlichere halte, so scheint mir die Folgerung doch 
vorschnell und bedenklich, Vienne habe nur einen Diakon und keinen 
Bischof (auch keinen Presbyter) besessen. Da ist doch aut den Artikel vor 
didzovoy zu viel gebaut! Indes, es mag dem so sein; wir kommen spiiter 
noch einmal auf diese Stelle zuriick. Nur so viel sei hier noch gesagt, dais 
die ausdriickliche Bezeichnung des Pothinus in dem Brief nicht als , unser“ 
Bischof, auch nicht als ,der“ Bischof, sondern als tjyv ducxoviay tis ent- 
oxonns ths &v Aovydovyvw nenotevusyos, der Hypothese, nur Lyon, nicht 
aber Vienne habe damals einen Bischof besessen, wenig giinstig ist. 

Ad 4. Die Stelle Iren. I, 10, 2 (xai ovve ai ey Tequcavieis idovuévee 
éxxhynoicaa GAkws nEentotedznow 7} chhws mapadiWdsaow, ovtE ev Tas “IBHQi«ts, 
ovte éy Kedtoic, ovre xara tés avatokds ovte tv Aiyimtm, ovte &y Alpin ovTE 
wi xare uso: tod xoouov idovuévew) ist bei sehr skeptischer Auslegung neutral 
— wie die Kirchen in Germanien und bei den Kelten organisiert waren, 
geht aus den Worten nicht hervor —; aber die niichstliegende Erkliirung ist 
doch die, das diese ,Kirchen“ ebensd volistiindig und in sich geschlossen 
waren wie die mit ihnen auf einer Stufe genannten Kirchen des Orients, 
Agyptens, Libyens und des zentralen Siideuropas. Jedenfalls lift sich aus 
der Stelle nichts fiir Duchesnes Ansicht folgern; die Meinung, in Ger- 
manien kénnten in sich geschlossene Kirchen nicht vorhanden gewesen sein, 
ist eine petitio principii. 

Ad 5. Theodors von Mopsvestia Zeugnis kann fiir die iilteste Zeit an 
sich nicht ins Gewicht fallen; auch setzt er voraus, daB nach dem Abtreten 
der ,Apostel* = Provinzbischéfe jede Provinz zwei bis drei Bischéfe erhalten 
habe; Duchesne will nachweisen, da®B die drei Gallien etwa 100 Jahre hin- 
durch nnr einen Bischof besessen hiitten. 

Ad 6. Dieses Argument scheint auf den ersten Blick besonders schlagend, 
erweist sich aber bei niiherer Priifung als hinfillig, ja kehrt sich in sein 
Gegenteil. Der Ausdruck: roy xereé Tedsiay nagowmidy &s Elonvaios énecxonet, 
soll nicht von bischéflichen Didzesen, die Ireniius als Metropolit leitete, 
sondern nur von zerstreuten christlichen Gruppen verstanden werden kénnen 
(obgleich dicht daneben 2 megoxie die bischéfliche Didzese bedeutet), da 
éncxomeiy nur von direkter bischéflicher Function verstanden werden diirfe ; 
allein h. e. VII, 26, 3 bezeichnet Eusebius den Basilides als ..6 xara Diy Ievre- 
nok mepowmidy exioxonocs* (ad 11*) und h. e. VII, 32, 26 den Meletius als 
»tov xate Hovvoy éxxinjoudy énioxonos< (ad 10*). Es steht aber fest — und 
zwar bezeugt das Eusebius selbst —, da® es in der Pentapolis und im Pontus 
damals mehrere Bistiimer gegeben hat.’) Also bezeichnet hier ,,éa- 


_ ) Vgl. Euseb., h.e. V,19: Atdvog Hovmduos *Iovduos ao AsBekrod xodwvelac 
ts Ogdxns énioxonos. Die Parallele ist freilich nicht schlagend, da sich 
Julius damals auf einer Versammlung in Phrygien befand, als er selbst diese 
Worte niederschrieb. 


*) Vgl. das gleich folgende ei¢ "Arredoy Ilsoyaunvoy tO yévev, ferner 
§ 49: “Adelavdeds tic, Bovs wey 10 yévos, iarods JF tiv énvotiuny. Neumann 
(Der rémische Staat und die allg. Kirche I [1890] S. 30) schreibt: ,Erscheint 
der Diakon Sanctus von Vienna vor dem Tribunal des Legaten der Lugudu- 
nensis, so ist Sanctus in Lugudunum ergriffen worden.‘ 


e Fe, Das Bistum Berenike in der Pentapolis nennt Eusebius in demselben 
apitel. 
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oxomo0s maoouxtov< die Metropolitenwiirde.') Ebenso ist ,,1agovxias 
éntoxoneiv auch in Bezug auf Ireniius zu verstehen; er war im Sinne des 
Eusebius Metropolit der gallischen bischéflichen Didzesen. Weit entfernt also, 
da®B unsere Stelle bezeugt, es habe um das Jahr 190 in Gallien nur einen 
Bischof gegeben, bezeugt sie vielmehr, daw es ihrer mehrere 
waren.’) 

Ad 7. Dieses Argument ist ganz unhaltbar: die Kirche des Pontus soll 
noch um 200 ihren bischéflichen Mittelpunkt in dem galatischen Ancyra be- 
sessen haben! Aber um 190 hatte sie doch bereits einen eigenen Metropoliten; 
denn im Osterstreit fiihrt Eusebius (V, 23) ein Schreiben an ray zaré Hovtoy 
éntoxonwy, wv Ichuas as coyautatos noovréraxto! Dab Duchesne diese 
Stelle tibersehen konnte, ist um so auffallender, als er kurz vorher das Kapitel 
zitiert hat. Dieser Palmas residierte aber nicht etwa in Ancyra, sondern in 
Amastris, wie aus Dionysius Cor. bei Euseb., h.e. IV, 23, 6 folgt.%) Ferner 
aber: an der fraglichen Stelle kann nicht Iovroy, sondern mu (trotz dem 
Syrer) témoy mit AE® gelesen werden‘); denn Ilovroy ist sinnlos, selbst wenn 
in Ancyra der Territorialbischof des Pontus damals residiert hiitte. Nicht vom 
Pontus niimlich, sondern von Phrygien und Galatien wissen wir, dai sie 
vom Montanismus bewegt wurden; dazu — die pontische Kirche konnte man 
unmdglich in Ancyra-kennen lernen, auch wenn sie dort ihren Chef gehabt 
hitte. Kann man denn die heutige abessynische Kirche in Alexandrien 
kennen lernen? 

Ad 8. Das letzte Argument Duchesnes endlich beweist deshalb nichts, 
weil es nicht sicher ist, da® die genannten vier jungen Provinzen im Jahre 
8314 noch keine Bischéfe besessen haben. Daraus, da® sie zu Arles nicht 
vertreten waren, liBt sich das nicht schlieBen. Die Beschickung der groBen 
Synoden war stets eine sehr zufiillige. Aber auch angenommen, sie hitten 
noch keine gehabt, so kann das fiir die Lugdunensis nicht beweisen. 

Zu den Argumenten Duchesnes habe ich noch 14 andere Stellen hin- 
zugefiigt, die fiir seine Hypothese zu sprechen scheinen. Drei von ihnen 
(6*. 10*. 11*) sind bereits oben unter 6 besprochen worden, und es hat sich 
ergeben, da® sie tiber Provinzbischéfe nichts aussagen, sondern vielmehr von 
Metropoliten handeln. Es ertibrigt noch, die anderen elf kurz zu durchmustern. 

Da, als Paulus den 2. Korintherbrief schrieb, alle Christen Achajas 
zur korinthischen Kirche gehérten (1*), darf man aus ec. 1,1 nicht folgern; 
denn Rim. 16,1f. wird eine gewisse Phibe ,,dvéxovos tijs éuxdnolas tis &v 
Keyzoecis* genannt, und Paulus riihmt von ibr, sie sel moods mohh@v “at 


1) Uber die Stelle Euseb., h. e. VI, 2, 2 s. unten. ; 

2) Von der Metropolitenwirde des Irenius ist somit auch der Aus- 
druck Euseb., h. e. V, 24,11: 6 Etgnvaios & MQOTWMOV WY VETO KTH THY 
Tuddiay ddehpov énvoteidas zu verstehen, da er mit dem obigen Ausdruck (V, 23) 
einfach wechselt. Propst (Kirchliche Disziplin in den drei ersten christ 
lichen Jabrhunderten 8. 97) und Andere gehen sogar so weit, unter den «dehqot 
gallische Bischéfe zu verstehen. Diese Auslegung ist méglich und hat an 
den ,Parochien‘ V, 23 eine starke Stiitze, aber sie ist nicht notwendig. — 
Aus den beiden auf Ireniius und Gallien sich beziehenden Stellen folgt, dats 
sich nicht feststellen liBt, ob Meruzanes, von dem es h. e. VE 46 heilst, dab 
er Bischof der Briider in Armenien gewesen sei, zur Zeit der e1nzige Bischof 
daselbst gewesen ist oder der Metropolit (ad 6*). 

3) Uber diese Stelle s. unten. — “ ' Le oesh , 

4) Mpocparus yevousvos Ev AYAUEE TIS Puharias xe xOcAhEBOY TY KATE 
tonov (nicht Iévtov) éxxdnoiay vo ris véaG THUINS .. ++ Wevdongopyteras 
Jvatedovdgjuévyy. Auch an einer anderen Stelle bei Eusebius, n&imlich IV, 15, 2, 


. 


ist xara Ldvroy ein Fehler fiir xard mavra tomo. 
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éuod ad’tod gewesen. Mdgen also auch manche in Achaja zerstreute Christen 
ihre Kirche zeitweilig in Korinth gehabt haben, so gab es doch bereits auch 
eine ,Kirche“ in Kenchreéi, und wir haben keinen Grund zu der Annahme, 
da® sie eine ,unvollstindige‘ Gemeinde gewesen ist. 

Die Selbstbezeichnung des Ignatius als ,Bischof Syriens“ und die Be- 
zeichnung der Kirche von Antiochien als 7 & vole exxhjole scheinen es 
schlagend zu erweisen, dafi es damals in Syrien nur einen Bischof, den 
antiochenischen, gegeben hat (2*); aber Philad. 10 liest man, daB die Nachbar- 
gemeinden Antiochiens teils Bischéfe, teils Presbyter und Diakone gesandt 
haben (wo zai ai &yyvota éxxhnoiae eneupay envoxonovce, ai dé mpsoBvtégors 
zal dvaxovovs). Also gab es in Syrien, und zwar in niichster Nahe von 
Antiochien, um das Jahr 115 Bistiimer’); der Bischof von Antiochien aber 
nannte sich ,Bischof yon Syrien* um seiner metropolitanen Stellung 
willen. 

Nach Euseb., h. e. IV, 23,5.6 scheint es, da& es um 170 in Kreta und 
im Pontus nur einen Bischof gegeben hat (8*. 4*); denn Dionysius Cor. be- 
zeichnet den Philippus als Bischof von Gortyna und der tibrigen Kirchen 
Kretas und den Palmas als Bischof von Amastris und der pontischen 
Kirchen. Allein mag der Ausdruck dem Dionysius selbst zuzuschreiben 
sein, mag er, was wahrscheinlicher, dem Eusebius gebtihren — in derselben 
Briefsammlung des Dionysius war auch ein Brief an die Gemeinde von Knossus 
auf Kreta, bez. an ihren Bischof Pinytus, enthalten (a. a. O. § 7), und 
dafs Palmas nicht der einzige Bischof im Pontus gewesen ist, haben wir oben 
(ad 7) gesehen. Philippus und Palmas waren also nicht Provinzbischéfe, 
sondern Metropoliten, die andere Bischéfe neben sich hatten. 

Die Behauptung des Eusebius (5*), Titus sei Bischof der Kirchen von 
Kreta gewesen, ist aus Tit. 1,5 unrichtig abstrahiert und ohne geschicht- 
lichen Wert. 

Nach dem konstanten Sprachgebrauch des Eusebius (7*) bezeichnet der 
Satz: roy dé ev Aiyintw magoimdy tiv envoxoniy Tore AnuyteLos vnstdyget, den 
Demetrius als Metropoliten, aber nicht als Provinzbischof (s. 0. ad 6). Doch ist es 
aus anderen Zeugnissen, tiber die Lightfoot im Kommentar zum Philipperbrief 
(3. edit. p. 228ff) gehandelt hat, wahrscheinlich, da8 Demetrius wirklich im 
Jahre 188/89 der einzige Bischof (im monarchischen Sinne) in Agypten ge- 
wesen ist.. Allein diese Tatsache beweist deshalb nichts fiir den alexandri- 
nischen Bischof als ,Provinzbischof*, weil es nicht ausgeschlossen ist, daB 
Demetrius in Alexandrien selbst der erste monarchische Bischof gewesen ist, 
indem bis dahin tiberall in Agypten nur Gemeinden existierten, die von 
Presbytern oder Diakonen geleitet wurden. Die Verhiltnisse sind freilich 
sehr dunkel; immerhin scheint es, da erst Demetrius und sein Nachfolger 
Heraklas Bischéfe (im eigentlichen Sinne des Worts) gewesen sind und solche 
fiir Agypten ordiniert haben (Demetrius 3, Heraklas 20). Aber daB die tigyp- 
tischen Gemeinden gegentiber der alexandrinischen in jener Zeit, da Alexandria 
selbst noch keinen Bischof hatte, unselbstiindig gewesen sind, ist zwar recht. 
wohl méglich, li®t sich aber nicht erweisen. 

An den beiden Stellen (8*. 9*), an denen Gregor und Athenodor als 
Bischéfe der pontischen Kirchen bezeichnet werden, zeigt schon die 


‘) Die Bistiimer um Antiochien, von denen Euseb., h. e. VII, 30, 10 ge- 
sprochen wird (émisxonor tay dudewy cyeav te xat mddewv), waren also teil- 
weise schon um das Jahr 115 vorhanden. — Da& in Philad. 10 der Ausdruck 
ai Eyyuore exxdnoic auf Philadelphia zu beziehen sei, scheint mir unmig- 
lich. Auch Lightfoot bezieht ihn auf Syrien. Genauer hiitte er sagen 
miissen ,auf die Kirche in Antiochien“ ; denn diese ist vorher genannt. : 
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Zweiheit, da es sich weder um Provinzbischéfe noch um Metropoliten 
handelt. Eusebius hat sich hier unbestimmt ausgedriickt, vielleicht weil er 
die Bistiimer der beiden nicht gekannt hat. 

In Euseb., h. e. VIII, 18, 4.5 werden zwei Bischofe, die zufillig denselben 
Namen ,Silvanus“ fiihren, als Bischéfe der Kirchen ,um Emesa‘ bez. ,um 
Gaza“ bezeichnet (12*). Von Provinzbischéfen kann hier jedoch keine Rede 
sein, da jene Gegenden bekanntlich sehr viele Bistiimer hatten. Die Sach- 
lage ist aus der Geschichte von Emesa und Gaza zu verstehen. Beide Stiidte 
blieben, wie wir wissen, lange heidnisch und duldeten keine christlichen 
Bischéfe. Somit konnten diese dort nicht residieren; aber — so notwendig 
schien im Orient die bischéfliche Verfassung — die um jene Stidte liegenden 
christlichen Dérfer hatten, jede Gruppe fiir sich, einen Bischof. Diese beiden 
Bischéfe waren also Emesa und Gaza gegeniiber wahrscheinlich Bischéfe in 
partibus infidelium, sonst aber Regionarbischéfe, jedoch auf ganz beschriinktem 
Territorium. 

Auf die Subskriptionen von Niciia (13*) scheint man sich, Provinz- 
bischéfe anlangend, berufen zn kénnen, nimlich auf die fiinf Falle, in denen 
der Name der Provinz bei dem Bischof wiederkehrt. Es ist dies bei Calabrien, 
Thessalien, Pannonien, Gothien und dem Bosporus der Fall.+) Allein bei 
Thessalien steht neben dem Bischof Claudianus von Thessalien noch der 
Bischof Cleonicus von Theben; also war jener nicht Provinzbischof, sondern 
Metropolit. Ferner ist es sicher, da Calabrien und Pannonien im Jahre 
325 mehr als einen Bischof besessen haben, wenn auch zn Niciia nur die 
Metropoliten dieser Provinzen zugegen waren (wie ja auch aus Afrika nur 
der Metropolit anwesend gewesen ist). Somit bleiben nur Gothien und der 
Bosporus iibrig. Da sie auGerhalb des Rémischen Reichs lagen und hier 
gewiB ganz singulire Zustiinde obwalteten, so kénnen die Verhialtnisse dort 
nicht ma®gebend fiir die Organisation der Kirchen im Reiche sein. Die 
genannten Bischéfe mdgen die einzigen daselbst gewesen sein. 

Auf die Angabe der Apost. Constit. (14*) und des Liber Praedestinatus 
ist gar nichts zu geben. Jene fuBen in ihrer ersten Hiilfte auf emer will- 
kiirlichen Abstraktion aus II. Tim. 4, 10, in ihrer zweiten sind sie véllig 
nichtig, da daneben mehrere asiatische Stadtbistiimer genannt sind. Diese 
bezeichnen, sofern sich der Filscher tiberhaupt etwas gedacht hat, Metro- 
politen, wie zum Uberflu® die Eintragung ,Basilius episcopus Cappadociae* 
beweist. Die Mitteilung des Sozomenus endlich (15*) von ihm selbst als 
eine Kuriositiit bezeichnet, bezieht sich auf ein barbarisches Land. 

Es hat sich somit ergeben, da® die beigebrachten Zeugnisse 
fiir die Hypothese von Provinzbischéfen an Stelle von Lokal- 
(Stadt-)Bischéfen und Metropoliten innerhalb des Reichs nichts 
beweisen. Aus dem durchforschten Material bleibt nichts tibrig, was fiir 
diese Annahme spricht. Geblieben ist nur die belanglose Méglichkeit, das 
Vienne im Jahre 178 (und auch noch bis gegen die Mitte des 3. Jahrhunderts) 
keinen selbstindigen Bischof besessen hat. Notwendig ist, wie gezeigt worden 
ist, auch diese Annahme nicht, und sie hat das bestimmte Zeugnis des 
Eusebius gegen sich, der einen Brief der gallischen Parochien aus der Zeit 
um 190 kennt2); sollte sie aber doch zutreffend sein, so wiire anzunehmen, 


1) Die Subseriptio 4egdaviac: Aéxog Maxedovias ist undeutlich und daher 
beiseite zu lassen. : 

2) Gab es um 190 in Gallien mehrere (bischéfliche) Parochien, so wird 
auch Vienne eine solche gewesen sein. Es erfahrt aber die Annahme, dak 
es im mittleren und nérdlichen Gallien zur Zeit des Ireniius mehrere Bistiimer 
gegeben hat, eine Verstiirkung durch die Tatsache, da® Ireniius (I, 10) — ich 
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da®B die Christen in Vienne um das Jahr 178, bez. noch einige Jahrzehnte 
spiiter, nicht nach Hunderten, sondern nur nach Dutzenden gezahlt haben. 


Da®B in den ersten beiden Generationen der Propaganda des Christen- 
tums eine gewisse innere Spannung zwischen zwei Organisationsformen be- 
standen hat, ist gewiS (s. 0. 8. 814); die Gemeinde als Missionsgemeinde, als 
Schépfung eines Missionars (Apostels), als sem Werk, und wiederum die 
Gemeinde als in sich geschlossene Lokalgemeinde (als solche Abbild und 
Auswirkung der himmlischen Kirche). Als Schépfung eines apostolischen 
Missionars ist die Gemeinde ihrem Stifter gegeniiber verantwortlich, ist von 
ihm abhingig und verpflichtet, die Grundsiitze einzuhalten, die er bei seiner 
gemeindestiftenden Titigkeit iiberall befolgt; als geschlossene Lokalgemeinde 
triigt sie die Verantwortung selbst und hat Niemanden iiber sich als den 
himmlischen Kyrios. In der Person ihres irdischen Stifters steht sie in einer 
realen Verbindung mit den anderen von diesem gestifteten Gemeinden; als 
Lokalgemeinde steht sie fiir sich, und jede Beziehung zu andern Gemeinden 
legt in der Sphire der Freiwilligkeit. 

DaB die Selbstiindigkeit der Gemeinden von den Stiftern selbst gewollt 
war, ist in Bezug auf den Apostel Paulus ganz deutlich, nnd wir wissen 
nicht, da®B andere Stifter es anders gehalten haben (s. die Rémer-Gemeinde). 
Wenn sie dennoch die Gemeinden piidagogisch zu ermahnen und partiell zu 
bevormunden fortfuhren, so waren diese Fiille nicht die Regel, sondern die 
Ausnahme — der ,Geist* trieb sie, die apostolische Gewalt berechtigte sie 
dazu, und der unfertige Zustand der Gemeinden schien es zu verlangen.') 
In der alten Bestimmung, wie lange sich ein Apostel in einer Gemeinde auf- 
halten sollte, und in ihnlichen tritt geradezu ein gesetzlicher Schutz der 
Gemeinden zu Tage. Wahrscheinlich ist die geschlossene Organisation der 
jerusalemischen Gemeinde mutatis mutandis tiberall vorbildlich gewesen: 
nicht éxxdnolae Meavdov oder Iéreou waren die Gemeinden, die da entstanden, 
sondern jede von ihnen war eine &zdAnola tod deod, 

Da® Konflikte nicht gefehlt haben zwischen der Gemeinde und ihrem 
lokalen Regiment einerseits und dem ,Apostel“ andererseits, dafiir bietet der 
dritte Johannesbrief einen sicheren Beleg. Derselbe Johannes (oder ein 
anderer, wie viele meinen) hat tibrigens als Missionssuperintendent seine 
Mabnungen an die asiatischen Gemeinden nicht direkt erteilt, sondern den 
»Geist* sie sprechen lassen; er hat nicht sein strafendes Kommen, sondern 
das Kommen des richtenden Herrn angekiindigt. Indessen auf diese Ver- 
hiltmisse brauchen wir hier nicht niiher einzugehen. Die apostolische Ge- 


kehre zu dieser Stelle zuriick — nicht von Christen in Germanien, sondern 
von ,den in Germanien gegrtindeten Kirchen* spricht. Hiitte er von 
solchen gesprochen, wenn diese Kirchen keine Bischdfe besessen hiitten? 
BesaBen sie aber Bischéfe — und nach IL, 3, 1 kann in jeder Kirche die 
auf die Apostel zuriickgehende bischéfliche Succession erkannt werden —, 
wie sollen im mittleren und nérdlichen Gallien noch keine Bischife vorhanden 
gewesen sein? Die Stelle IH, 3,1 lautet: ,'Traditionem apostolorum in toto 
mundo manifestatam, in omni ecclesia adest perspicere omnibus qui vera 
velint videre, et habemus annumerare eos qui ab apostolis instituti sunt 
episcopi in ecclesiis et successiones eorum usque ad nos.... Sed quoniam 
valde longum est, in hoc tali volumine omnium ecclesiarum enumerare 
successiones etc.“ 


*) Was sie getan haben, taten aber unter Umstiinden die Gemeinden 
selbst ; so hat die rémische Gemeinde die korinthische in einer schweren 
Krisis (um das Jahr 96) ermahnt, ja bevormundet. 
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walt ist bald erloschen; als ganze ist sie auch nicht transformiert worden; 
nur ein beschriinkter Teil von ihr ist auf den monarchischen Episkopat 
tibergegangen. 

In der apostolischen Gewalt und Praxis war eine gewisse Verbindung 
mehrerer Gemeinden zu einer Gruppe gegeben. Mit dem Erlischen dieser 
Gewalt hérte diese Gruppenverbindung einfach auf. Eine andere Art Ver- 
bindung aber lag fiir die Gemeinden einer Provinz in dem provinzialen Zu- 
sammenhange. LBereits die paulinischen Briefe und die Apokalypse des 
Johannes bieten dafiir Belege. Nicht nur der Galaterbrief, der an alle christ- 
lichen Gemeinden Galatiens gerichtet ist, kommt hier in Betracht, sondern 
noch vieles andere. Dem Apostel Paulus gliederte sich sein Missionsgebiet 
nach den Provinzen: Asien, Makedonien, Achaja u.s. w. stehen ihm vor der 
Seele; das groBe Kollektenwerk betreibt er, indem er die Gemeinden je 
einer Provinz zusammenschlieBt, und der sogenannte Epheserbrief ist nach 
Meinung vieler Gelehrter an eine Mehrzahl asiatischer Gemeinden gerichtet. 
Johannes schreibt an die Kirchen Asiens.'!) Schon friiher ist von Jerusalem 
aus ein Brief an die Gemeinden Syriens und Ciliciens ergangen (Act. 15).*) 
Die Gemeinden von Judiia waren mit der von Jerusalem so enge verbunden, 
da man die Hypothese aufgestellt hat, die alte jerusalemische Bischofsliste, 
in der die groBe Anzahl von Namen auffallend ist, sei eine verwirrte Bischots- 
liste Jerusalems und anderer palistinensischer Christengemeinden.*) Zwischen 
dem apostolischen Zeitalter und der Zeit um 180, fiir die uns zuerst pro- 
vinzialkirchliche Synoden bezeugt sind, sind iihnliche Zeugnisse eines pro- 
vinzialkirchlichen Zusammenschlusses nicht selten. Ignatius sorgt nicht nur 
fiir die antiochenische, sondern auch fiir die syrische Kirche; Dionysius von 
Korinth schreibt an die Gemeinden auf Kreta und an die Gemeinden im 
Pontus; von Lyon aus schreiben die Briider an die Briider in Asien und 
Phrygien; die agyptischen Gemeinden bildeten ein in sich geschlossenes 
Gebiet, und die Kirchen Asiens stehen nicht nur dem Irenius als eine Ein- 
heit vor Augen. 

Nicht iiberall ist eine bestimmte Stadt, die Hauptstadt, der beherr- 
schende Mittelpunkt auch der kirchlichen Provinz gewesen. Zwar Jerusalem 
— solange es bestand —, Antiochien‘), Korinth °), Rom, Karthago und Alexan- 
drien waren nicht nur die Zentren der betreffenden Provinzen, sondern griffen 
zum Teil noch tiber dieselben weit hinaus, sowohl kraft ihrer Bedeutung als. 
GroGstiidte, als auch kraft der energischen christlichen Titigkeit, die sie 
entfalteten.®) Aber z.B. Ephesus ist lange Zeit hindurch nicht die kirch- 


1) Sofern er sich auch an die Gemeinde zu Laodicea wendet, greift er 
in das benachbarte Phrygien iiber; die anderen sechs Gemeinden aber sind. 
asiatisch. 

2) Singular ist die Zusammenfassung der Christen mehrerer groBer Pro- 
vinzen in dem I. Petrusbrief. Da die Adresse dieses Briefes méglicherweise 
eine ktinstlich gemachte ist, so lasse ich sie beiseite. 

3) Zahn, Forschungen VI, 8. 300. 

4) Man vgl. die bedeutungsvolle Adresse Act. 15, 23: of cnoarohou xel 
ob mescpitepos adEhpol ois xara Ty ‘AvTLoxEelav nal Zvglay Kel Kidixiay 
ddehpoic. Fiir unsere Zwecke ist es gleichgiiltig, ob der Brief echt ist 
oder nicht. : : tnt 

8) Nach den Regesten der Briefsammlung des Dionysius von Korinth, 
die Eusebius (h. e. IV, 23) gegeben hat, scheint der korinthische Bischof zu 
den Gemeinden von Lacedimon und Athen ein anderes Verhiiltnis als zu den. 
auBerhalb Griechenlands gelegenen Gemeinden gehabt zu haben. 

6) Fiir Rom braucht das nicht erwiesen zu werden. Die Gemeinde von 
Jerusalem hat weit tiber Palistina hinausgegriffen, dem Apostel Paulus in. 
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liche Metropole Asiens in vollem Sinne des Worts gewesen — Smyrna und 
andere Stiidte rivalisierten mit ihm —1*); in Paliastina standen sich Alia 
(Jerusalem) und Cisarea gleich; gewisse Provinzen, so Galatien und ausge- 
dehnte Striche Kappadociens, hatten tiberhaupt keine hervorragenden Stidte, 
und wenn es fiir die Provinzen Pontus, Numidien und Spanien bezeugt ist, 
daf dort immer der ilteste Bischof den Vorsitz in der Bischofsversammlung 
fiihrte, so folgt daraus, daf in kirchlicher Hinsicht keine bestimmte Stadt 
das Ubergewicht hat erlangen kénnen. 

Es erhebt sich aber nun die Frage, ob die ,Metropoliten*, die be- 
reits liingst existierten, bevor sie kirchenrechtlich anerkannt und bevor ihre 
Kompetenzen bestimmt waren, die Tendenz auf die Vermehrung selbstindiger 
Gemeinden iunerhalb der Provinz etwa niedergehalten, ferner ob die Bischéfe 
im Interesse ihrer Macht ebenfalls die Organisation neuer selbstandiger, 
bischéflich verfaBter Gemeinden zu hindern gesucht haben. An und fiir 
sich wire das ja nicht auffallend; denn Ehrgeiz und Herrschsucht werden 
tiberall entfesselt, wo sich Kompetenzen und Rechte entwickeln. 

Um die aufgeworfene Frage zu beantworten, ist zunichst zu behaupten, 
da® die Tendenz der alten Christenheit zur Bildung in sich geschlossener 
selbstindiger, bischéflich verfa®Bter Gemeinden eine sehr starke war.?) 


der Diaspora viel zu schaffen gemacht und seine Mission sogar zu durch- 
kreuzen gesucht. Der Bischof von Antiochien greift nach Cilcien, Mesopo- 
tamien und Persien iiber, der von Karthago nach Mauretanien, der von 
Alexandrien in die Pentapolis. 

*) Es hingt das freilich auch mit der politischen Verfassung Asiens zu- 
sammen. 

*) Wie Ignatius sich eine Gemeinde ohne Bischof gar nicht vorzustellen 
vermag, so urteilt auch Cyprian, daB jeder Gemeinde ein Bischof schlechthin 
notwendig ist und ohne einen solchen ihr Wesen aufgelist erscheint (s. be- 
sonders den 66. Brief Kap. 5). Die Tendenzen, die Ignatius in seinen Briefen 
zum Ausdruck bringt, forderten, da®B tiberall, sei die Christengemeinde an 
einem Ort auch noch so klein, Bischéfe gewiihlt wiirden, und wir haben allen 
Grund zu der Annahme, da die bereits bestehende Praxis in Syrien und 
Asien seinen Tendenzen entsprochen hat. Ortsgemeinden sehen wir von An- 
-fang an tiberall entstehen im Gegensatz zu unsicheren und flieBenden Ver- 
bindungen, und andre Formen der christlichen Gruppierung (bloBe Kult- 
vereine und Schulen) finden sich zwar wohl, aber sie werden bekiimpft und 
unterdriickt. Benachbarte Stiidte, wie Laodicea, Kolossii und Hierapolis, 
haben von Anfang an ihre eigenen Gemeinden. Die Hafenstadt Korinths hat 
eine solche schon z. Z. des Paulus; die ,sehr nahe* von Antiochien (Syr.) 
gelegenen Ortschaften hatten z. Z. Trajans eigene Gemeinden (Ignat. ad 
Philad. 10), und bald sind auch Dorfgemeinden bezeugt. Sobald wir aber 
vom monarchischen Episkopat héren, héren wir auch in Bezug auf kleine 
Gemeinden von ihm. Jene bei Antiochien gelegenen Orte hatten ihre Bischife 
(I. ¢.), und ein paar Jahrzehnte spiiter ist uns in Phrygien ein Bischof fiir 
das Dorf Kumane bezeugt (Euseb., h. e. V, 16). Auf dem nicinischen Konzil 
waren syrische, cilicische, kappadocische, bithynische und isaurische Dorf- 
bischéfe zugegen mit wesentlich gleichen Rechten wie die Stadtbischdfe. In 
der sog. apost. Kirchenordnung (saec. II med.) lesen wir: ,Wenn die Zahl 
der Minner gering ist und sich an einem Ort keine zwalf Personen finden, 
die in Bezug auf die Bischofswahl stimmfihig sind, so soll man an die 
Nachbarkirechen, wo eine befestigte ist, schreiben, damit von dort drei 
auserwihlte Minner herbeikommen und sorgfiltig den, der wiirdig ist, 
priifen u.s.w.‘ Es wird also vorausgesetzt, daB selbst in solchen Fallen 
eine komplette d.h. bischéfliche Gemeinde bestehen soll. Wir miissen also 
annehmen, da es mindestens in einigen, wahrscheinlich in vielen Provinzen 
die Regel gewesen ist, jeder Gemeinde einen Bischof zu geben, so daB sich 
‘die Zahl der Gemeinden dort mit der der Bistiimer wesentlich gedeckt hat. 
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Ferner, es ist mir aus den drei ersten Jahrhunderten schlechter- 
dings kein Beispiel bekannt, welches auf eine Tendenz — sei 
es der Metropoliten, sei es der Bischife — schlieBen 1aBt, die 
selbstindige Gemeindebildung niederzuhalten. Erst seit dem An- 
fang des 4. Jahrhunderts beginnt der Kampf gegen den Chorepiskopat, wenlg- 
stens ist vor dieser Zeit meines Wissens auch nicht eine Spur desselben 
nachgewiesen, und ebenso beginnt erst seit dieser Zeit das Bestreben der 
Bischéfe, in den Dérfern die Errichtung von Bistiimern zu untersagen und 
die Bistiimer benachbarter kleinerer Stidte eingehen zu lassen, um ihre 
Diédzese zu vergréBern.') 

Weiter, nicht nur um ein argumentum e silentio handelt es sich hier, 
vielmehr zeigt die Ubersicht tiber die um das Jahr 325 nachweisbaren 
Christengemeinden, die ich im 4. Buche geben werde, da®S weitaus in den 
meisten rémischen Provinzen eine Tendenz, die Bistumsbildung zu beschriin- 
ken — fast alle dort aufgefiihrten Gemeinden sind nachweislich bischdfliche 


1) Die Hauptstadien dieses Kampfes (erst wurden den Dorfbischéfen 
gewisse Rechte entzogen, die die Stadtbischéfe besaBen, vor allem das Ordi- 
nationsrecht, dann wurden sie zum Aussterben gebracht) im Orient bezeichnen 
folgende Bestimmungen. Konzil von Ancyra (314) can. 13: Xweenioxdnovs un 
eeivar MQEoBrtégovs 4 dvaxdvous yeiootoveiy, Konzil von Neu-Ciisarea can. 13: 
oi ywoenioxonol gsiot uév eis tinoy Toy EBdourjxovta’ Ws dé ovALELTOVEYo! Jia 
ty onovdyy ty &ls Tovs mtwyovs MeocpEegoveL tyuwmuevot., Konzil von Anti- 
ochien (341) can. 8: ,Priester auf dem Lande diirfen keine Friedensbriefe aus- 
stellen; nur an die benachbarten Bischéfe diirfen sie Briefe schicken; tadel- 
lose Chorepiskopen aber diirfen Friedensbriefe erteilen.* A. a. O. can. 10: 
»Die Bischéfe in den Dérfern und Landschaften, die sogenannten Chorbischéfe, 
wenn sie auch die Weihe als Bischéfe erhalten haben, sollen doch ihre 
Grenzen kennen und die ihnen untergeordneten Kirchen verwalten und mit 
der Besorgung und Pflege dieser sich begniigen, wohl Lektoren und Sub- 
diakonen und Exorzisten anstellen und mit der Beférderung dieser zufrieden 
sein, nicht aber einen Priester oder Diakon zu weihen wagen ohne den Bischof 
der Stadt, zu welcher der Landbischof selbst und die Landschaft gehdrt. 
Wenn aber jemand diese Verordnungen zu iibertreten wagt, so soll er auch 
der Wiirde, die er besitzt, beraubt werden. Ein Landbischof aber soll von 
dem Bischof der Stadt, zu der er gehért, bestellt werden.“ Konzil yon 
Sardica (343) can. 6: ju) eervar anhws xaidiordy énisxonoy éy xojun ci 7 
Bowzele nmoker, pri xui ig udvos MeEGBYTEQOS EmMaQxEl. OVA Kvaynuioy yaQ 
émuozxonovs exsiog xatiotaodar, iva un xarevredilyray 10 Tov Envoxom0V OvOUG 
nal 7 avddevtia, GAN of Tis ENUeylas EMloxomMOL Ev THVTMLS THiS MOAEGL 
xatiotay &mtozxonovs ogeihovoty, Evia xual NEOTEQOY ETVYYaVOY 
yeyovotes énioxonor et dé svpioxoito ovtw nAnIVvovoE ts év TMohky 
couruo haod mods, wo célay advriy xal énuoxonys voullEecde , Acupavéeto. 
Konzil von Laodicea can. 57: ,In den Dérfern und auf dem Lande diirfen 
keine Bischéfe aufgestellt werden, sondern Visitatoren (meguodevrei); die aber 
bereits angestellten sollen nichts tun ohne Zustimmung des Stadtbischofs*. 
Der Prozefi war am Anfang des 5. Jahrhunderts so weit gediehen, da Sozo- 
menus, h. e. VII, 19 als Kuriositiit vermerkt hat: ey cddous edveoty éouw ony 
zal éy xoucas énloxonor begodyvrai, ws mad "AguBlois xal Kingou éyvwy xae 
maga ois év Povyliais Nevatwevois xai Movteorais. Dagegen in Nordafrika 
hat kein Kampf gegen die kleinen Bischdfe stattgefunden. So hat noch 
Augustin in seiner Didzese ein neues Bistum errichtet (ep. 261), und die Zahl 
der Bistiimer ist augenscheinlich in Nordafrika auch noch tiber das Jahr 400 
hinaus immer mehr gewachsen. Es ist anzunehmen, da in den Provinzen, 
in welchen sich zahlreiche Dorfbischéfe befanden (also in der Mehrzahl der 
kleinasiatischen Provinzen, ferner in Syrien, Phonizien, Palistina und Cypern), 
die Zahl der Bisttimer nach dem Jahre 325 nicht mehr wesentlich gewachsen 
ist, ja vielleicht sogar abgenommen hat. 
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Gemeinden — gar nicht bestanden haben kann. Wir werden also zu schlieBen 
haben: Wo bischéflich verfaBte Gemeinden sparlich waren, da 
waren die Christen tiberhaupt spiarlich; hatte eine Stadt keinen 
Bischof, so war die Zahl der Christen daselbst unerheblich. 
Gewi8 ist in manchen Fallen der Gang der Mission der gewesen, da Jahr- 
zehnte hindurch in einer Provinz oder in einem weiten Gebiet nur ein Bischof 
existierte. Auch das ist a priori anzunehmen, da in unkultivierteren oder 
in stiidtelosen Gebieten — namentlich an den Grenzen des Reichs und aufer- 
halb desselben — eine Zeitlang tiberhaupt kein Bischof vorhanden gewesen 
ist, sondern die zerstreuten Christen daselbst unter der Leitung des Bischofs 
der niichsten, vielleicht weit entfernten Stadt gestanden haben. Daf sich 
dieser Bischof, auch nachdem eine vollstindige Hierarchie in dem betreffen- 
den -exzentrischen Gebiete eingerichtet war, noch gewisse Superintendenten- 
Rechte vorbehalten hat, ist glaublich — nicht nur seine Herrschsucht, sondern 
auch erworbene Kompetenzen kommen hier in Betracht. Fiir uns ist es aber 
heute nahezu unmiglich, einen sicheren Einblick in diese Verhiltnisse zu ge- 
winnen, weil die Fille dieser Art bereits seit dem Ende des 2. Jahrhunderts 
unter dem Gesichtswinkel einer dogmatisch-kirchenpolitischen Theorie be- 
trachtet und tiberliefert worden sind — namlich der Theorie, da die Kom- 
petenz der Ordination ausschlieBlich den Uraposteln zugestanden habe und 
da® daher alle Bistiimer entweder direkt auf sie oder auf die von ihnen 
Eingesetzten zuriickzufiihren seien. Die tatsichlich groSe Missionswirksam- 
keit, die von Antiochien (in den Osten bis tief nach Persien hinein), Alexan- 
drien (in die Thebais, Libyen, die Pentapolis und spiter Athiopien) und 
Rom ausgegangen ist, schien die Theorie zu bestiitigen. Zu den beglaubigten 
iilteren Fiillen — denn von den Kirchen des Bosporus und Gothiens wissen 
wir nichts Genaueres — mag man die Ordinationsgewalt des alexandrinischen 
Bischofs tiber vier Provinzen rechnen. Doch ist schon bemerkt worden, das 
uns die urspriinglichen Verhiltnisse dort dunkel sind. Ferner gehért hierher 
die vielleicht glaubwiirdige Uberlieferung, da der erste Bischof von Edessa, 
vom antiochenischen Bischof geweiht worden ist'), sowie dafs die persische 
Kirche liingere Zeit hindurch von Antiochien abhiingig gewesen ist und ihren 
Metropoliten von dort empfangen hat.?) Als sich dies zutrug, stand aber 
in der Reichskirche die Theorie schon fest, da®B die bischéfliche Ordination 
nur innerhalb apostolischer Succession tibertragen werden kénne. 


Nun gibt es freilich auch Beispiele, dai in der zweiten Hilfte des 
3. Jahrhunderts — aus iilterer Zeit gibt es, von Agypten abgesehen, keine 
sicheren Belege — Gemeinden auf dem Lande bestanden haben, die nicht 
von einem Bischof, sondern von Presbytern bez. auch nur von Diakonen ge- 
leitet worden sind, aber sie sind wenig zahlreich.’) Erst in und nach der 


1) Doctr. Addaei p. 50. 

*) Hoffmann, Ausziige aus syrischen Akten persischer Mirtyrer, 1880, 
8. 46, und Uhlemann, Ztschr. f. d. hist. Theol., 1861, 8.15. Doch liegt die 
iiltere Geschichte des Christentums in Persien véllig im Dunkeln, bez. sie ist 
unter Legenden begraben. 

_ §) Fir Nordafrika ist in der vorkonstantinischen Zeit meines Wissens 
kein Beispiel bekannt. Auf Grund des 1. und 58. Briefs Cyprians kénnte 
man annehmen, dafs zu Furni und zu Thibaris keine Bischéfe vorhanden 
waren; allein aus den Sentent. episcop. n. 59 und 37 geht hervor, da® auch 
diese Gemeinden von je einem Bischof geleitet worden sind. Wahrscheinlich 
war der Bischofssitz vakant, als Cyprian den 1. Brief schrieb; in Bezug auf 
den 58. Brief ist diese Annahme nicht notwendig. Die Berufung auf Cypr. 
ep. 62, 5 ist héchst unsicher. Auch fiir Mittel- und Unteritalien ist es unwahr- 
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diokletianischen Zeit werden sie hiiufig.’) Vorher gab es meines Wissens nur 
ein groBes Gebiet, in dem die Presbyterialverfassung sogar die Regel war, das 
ist Agypten. Aber es ist schon bemerkt worden, wie dunkel fiir uns die 
agyptischen Verhiltnisse sind: es gab héchstwahrscheinlich hier lange Zeit 
hindurch tiberhaupt keine monarchischen Bischéfe, sondern die einzelnen 
Gemeinden, gauweise zusammengeschlossen, wurden von Presbytern regiert. 
Successive breitete sich dann die bischéfliche Verfassung im Laufe des 3. Jahr- 
hunderts aus; doch gab es noch im 4. grofse Dorfgemeinden, die eines 
Bischofs enthehrten. Wir miissen uns aber hiiten, von Agypten her Schliisse 
fiir irgend eine andere rémische Provinz zu ziehen. Aus den Subskriptionen 
der Akten der Synode von Elvira ist geschlossen worden, da®B einige spani- 
sche Stiidte, die auf dem Konzil nur durch Presbyter vertreten waren, keine 
Bischéfe besessen haben. Das ist méglich; indessen wie unsicher der Schluss 
ist, geht aus den Akten der Synode von Arles hervor. Auch hier haben 
zahlreiche Presbyter unterschrieben; aber es kann in fast allen Fallen nach- 
gewiesen werden, da die Stadtgemeinde, als deren Vertreter sie fungierten, 
einen Bischof besessen hat: er ist verhindert gewesen, die Synode persénlich 
za besuchen, und hat sich — wie der rémische Bischof — durch einen Pres- 
byter bez. durch eine Deputation von Klerikern vertreten lassen. Dennoch 
steht es fiir Spanien auf Grund des 67. Kanons von Elvira (,8i quis diaconus 
regens plebem sine episcopo vel presbytero etc.“) fest, dais daselbst Gemeinden 
ohne Bischof, ja selbst ohne Presbyter existiert haben. Aber tiber ihre An- 
zahl wissen wir ebenso wenig wie iiber die Bedingungen, unter denen es in 
solchen Gemeinden nicht zur Anstellung eines Bischofs bez. eines Presbyters 
gekommen ist. Die Verwaltung einer Gemeinde durch einen Diakon kann 
immer nur eine Ausnahme gewesen sein (vor allem ein Notbehelf in Ver- 
folgungszeiten); denn es war unstatthaft, daB sie das heilige Opfer vollzogen 
(s. den 15. Kanon von Arles). Ob unter den im 13. Kanon von Neocisarea 
genannten ,,€1izweuot moEapvTEgow* selbstiindige Presbyter in Landgemeinden 
zu verstehen sind, ober ob es Presbyter sind, die einen Chorbischof tiber sich 
hatten, liBt sich nicht entscheiden. Méglich ist das letztere; denn fir 
das benachbarte Kappadocien mu® eine besonders starke Entwicklung des 
Chorepiskopats angenommen werden, da zu Nicia nicht weniger als fiinf 
kappadocische Chorbischéfe anwesend waren. Andererseits folgt aus dem 
Testament der vierzig Mirtyrer von Sebaste, da® im angrenzenden Armenien. 
Gemeinden vorhanden waren, die durch einen Presbyter geleitet wurden; 
Chorbischéfe scheinen dort gefehlt zu haben. Allerdings war Armenien eine 
Grenzprovinz, deren Verhiiltnisse nicht einfach auf die pontischen und 
kappadocischen tibertragen werden kénnen. Sicher sind die im 8. Kanon 
von Antiochien (341) genannten ,Priester auf dem Lande* solche, die an 


scheinlich, da® dort Gemeinden ohne Bischéfe im 3. Jahrhundert bestanden 
haben. Aus ¢.4 und 7 des Briefs des Firmilian von Ikonium (Cypr., ep. 75) 
darf man nichts zu Gunsten bischofsloser Gemeinden schlieBen, so auffallend 


der Ausdruck ,seniores et praepositi* bez. ,praesident maiores natu‘ an jenen 
Stellen ist. Eine bischofslose Gemeinde ist aber im Dorf Malus bei Ancyra 


(s. Acta Mart. Theodot. ae 


1) Nicht berufen darf man sich natiirlich auf die Fille, in welchen zur 
Zeit einer bischéflichen Sedisvakanz die Presbyter bez. die Presbyter und 
Diakonen die Gemeinde geleitet haben. Auch wenn sie ene Sprache fiihren, 
die bischéflich genannt werden muf (s. das von dem rémischen Klerus her- 
riihrende 8. Schreiben in der cyprianischen Briefsammlung), sind sie doch nur 
eine Regentschaft; vgl. das rémische Schreiben ep. 30,8: ,ante constitutionem 
episcopi nihil innovandum putavimus*“. 


Harnack, Mission, 
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ihrem Orte die oberste Leitung hatten; aber die Synode von Antiochien fallt 
bereits in die nachkonstantinische Zeit, und die Verhiltnisse um das Jahr 341 
sind nicht ohne weiteres fiir die iiltere Zeit maBgebend. Nahe liegt die 
Annahme, da® in Gallien die dortige Gauverfassung’*), welche die Stiidte- 
entwicklung verzigerte, auch ein Hemmnis fiir die Durchfiihrung der bischéf- 
lichen Verfassung gebildet hat, so da man vermuten kénnte, dak unvoll- 
stiindig organisierte Gemeinden dort hiufig gewesen seien (ebenso in England). 
Allein uns ist dartiber schlechterdings nichts bekannt, und auSerdem existierte 
doch bereits im 2. Jahrhundert in den gallischen Provinzen eine nicht ganz 
kleine Anzahl von Stidten, in denen die Verhiltnisse wesentlich ebenso lagen 
wie in den tibrigen rémischen Stidten.’) 

Es 148t sich somit nicht nachweisen, da® es Jahrzehnte hindurch Terri- 
toriak- Bischdfe (Provinz-Bischéfe), die mehrere unselbstiindige christliche 
Stadgemeinden regiert haben, gegeben hat, vielmehr ist anzunehmen, dab, 
wenn Bischofe tatsiichlich in mehreren Stidten bischéfliche Rechte ausgetibt 
haben, diese Stidte nur verschwindend wenige Christen in ihren Mauern 
ziihlten. Wer das Gegenteil fiir irgend eine Provinz behauptet, kann zwar 
nicht sicher widerlegt werden, aber er ist zum Beweise verpflichtet. Die 
Behauptung z. B., Autun, Rheims, Paris u. s. w. hiitten um 240 bereits ziem- 
lich viele Christen gehabt, die christlichen Gemeinden daselbst aber hitten 
keinen Bischof besessen, kann nicht strikt als unrichtig dargetan werden; 
denn es fehlt uns dafiir das Material. Aber nach aller Analogie gilt auch 
hier der Schlu&: Wenn die Christen in Autun, Rheims, Paris u. s. w. um 240 
bereits zahlreich waren, so besaBen sie Bischéfe; besaBen sie keine Bischéfe, 
so waren sie ganz spirlich. Meines Erachtens ist zu sagen: (1) es ist sehr 
wohl méglich, ja sehr wahrscheinlich (s. das Zeugnis Cyprians), da®& es vor 
der Mitte des 3. Jahrhunderts bereits emige andere bischéfliche Kirchen in 
Gallien, auch abgesehen von der ,Provinz*, gegeben hat, (2) sollte Lyon 
wirklich die einzige bischéfliche Kirche daselbst gewesen sein, so gab es 
in Gallien Christen auBerhalb Lyons nur in verschwindender Zahl. 


Wir kehren zu einem Satze Theodors zuriick. Er hatte geschrieben: 
,Am Anfang waren in einer Provinz in der Regel zwei oder drei Bischife — 
so stand es vor nicht langer Zeit im Abendland in den meisten Provinzen, 
in einigen aber findet man diese Ordnung auch jetzt noch bewahrt*. Der 
Satz bringt uns in keinem Sinne Aufschliisse; denn ,was am Anfange war‘, 
dartiber wuBte Theodor nicht mehr als wir heute wissen; die Behauptung, 
dais es in den meisten abendliindischen Provinzen ,vor nicht langer Zeit“ 
nicht mehr als zwei oder drei Bischdfe gegeben habe, ist positiv unrichtig 
und beweist nur, das Theodor geringe historische Kunde von abendlindischen 
Kirchen besessen hat; die Mitteilung endlich, da® einige abendlindische 
Provinzen auch jetzt noch nicht mehr als zwei oder drei Bischdfe besitzen, 


1) Stehe Mommsen, Rém. Gesch. V, S. 81 ff. é 6 
Staatsverwaltung I, 8. 74f. na ae eee 

>) In der Zivilverwaltung herrschten zwei Systeme in Bezu i 
Landdistrikte: entweder standen solche Distrikte Tater der Janiediktion a 
Magistrate einer benachbarten Stadt, oder sie hatten ihre eigenen Magistrate 
(s. Hatch-Harnack, Gesellschaftsverfassung der christlichen Kirchen, 8. 202). 
Dem letateren Fall entsprachen die Chorbischéfe, dem ersteren die direkte 
bischéfliche Jurisdiktion und Administration des Stadtbischofs. Aber das 
gemischte System — mehr oder weniger selbstiindige Landpresbyter, Reservat- 


rechte des Bischofs — ist das jiineste und in d i i é 
hunderts eben erst im Maeese r murine res ok ae 
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wird richtig sein, aber sie ist unerheblich; denn wir wissen auch ohne das 
Zeugnis Theodors, da die Zahl der Bistiimer in den an der langen Nord- 
grenze des rémischen Reichs gelegenen Provinzen sowie in England nur ge- 
ring war. In der Spiirlichkeit der dortigen Bistiimer hat sich aber nicht 
ein alter, spiiter beseitigter Verfassungszustand der Kirche ziih konserviert, 
sondern sie war eine Folge der Bevélkerungsverhiltnisse daselbst und der 
Spirlichkeit der Christen in jenen Gegenden. Freilich, insofern waren die 
Verhiltnisse dort denen, in welchen sich das Christentum am Anfang im 
ganzen Reich befand, iihnlich, als die Christen jener Landstriche noch immer 
in der Diaspora lebten, die Christen und — die Rémer. 

Hier kénnten wir schliefen, enthielte der merkwiirdige historische Auf- 
satz Theodors nicht ein Element, welches mit der Wirklichkeit der Dinge 
zusammenhingt. Wir haben im Verlauf unserer Abhandlung mehrfach die 
besondere Stellung des Metropoliten, bez. emes fiihrenden Bischofs der 
Provinz, beriihrt. Da zu Eusebius’ Zeit der Metropolit hiiufig einfach als 
,der Bischof der Provinz* bezeichnet worden ist, geht aus mehreren Stellen 
deutlich hervor; aber auch schon zur Zeit des Dionysius von Korinth, ja zu 
der des Ignatius, ist der fiihrende Bischof so genannt worden. Fiir die Ver- 
breitungsgeschichte des Christentums — sofern es sich darum handelt, die 
Stirke der Tendenz zur Bildung selbstiindiger Gemeinden festzustellen — ist 
diese Tatsache neutral; aber nicht neutral ist sie in Bezug auf das Bild, 
welches man sich von dem Gang der Verfassungsgeschichte zu machen 
hat. Leider lassen hier jedoch unsre Quellen das meiste zu wiinschen tibrig. 
Die unsicheren Einblicke, die sie uns gestatten, machen es nicht méglich, 
ein wirkliches historisches Bild zu gewinnen oder gar eine Entwicklungs- 
geschichte zu rekonstruieren. Wie alt ist der Metropolit? Hiangt seine 
Stellung mit eimer urspriinglich nur einem Einzelnen in der Provinz tiber- 
tragenen Ordinationsgewalt zusammen? Reicht der Ursprung der Metropolitan- 
gewalt bis in die Zeit zuriick, da es noch Apostel gab? Besteht hier irgend 
ein Zusammenhang? Ist zwischen Bischof und Bischof zu unterscheiden, 
so da® es in alter Zeit Bischéfe gegeben hat, die nicht ordiniert haben oder 
nur als Vikare eines Hauptbischofs?1) Alle diese Fragen sind wahrschein- 
lich generell zu verneinen, vielleicht aber fiir einzelne Fille zu bejahen. 
Sicherheit kann man nicht gewinnen, wenigstens ist es mir trotz wiederholten 
Bemiihungen nicht gelungen, etwas Haltbares zu ermitteln. Ofters mdgen 
die faktischen Verhiltnisse so stark gewirkt haben wie Rechtsverhiltnisse, 
d.h. ein einzelner Bischof mag im Anfang und lingere Zeit hindurch Rechte 
ausgeiibt haben ohne Rechtstitel, vielmehr als Ausfluss einer persinlich oder 
durch das biirgerliche Ansehen und den Reichtum seiner stidtischen Ge- 
meinde erworbenen Machtstellung.?) Auch die staatliche Provinzial-Verfassung 


1) Auf diese Frage wird man gefiihrt, wenn man hort, da im 4. Jahr- 
hundert Bestimmungen getroffen worden sind, welche den Chorbischéfen das 
Recht der Ordination verschrinkten (s. 0. 8. 335). Geht diese Verschrinkung 
auf altere Zeit zurtick? Schwerlich. ; 

2) Man erinnere sich hier z. B. des oben 8. 128. 139 besprochenen 2. Briefs 
des Cyprian: die karthaginiensische Gemeinde ist bereit, den Unterhalt eines 
ehemaligen Lehrers der Schauspielkunst zu tibernehmen, falls seine heimische 
Gemeinde dazu nicht im stande ist. Da die karthaginiensische Gemeinde, 
bez. ihr Bischof, wenn sich solche Fille wiederholten, eine iibergeordnete 
Stellung im Kreise der provinzialen Schwestergemeinden erhalten mufte, ist 
deutlich. Man vergleiche auch den 62. Brief, in welchem die karthaginien- 
sische Gemeinde fiir die Loskaufung von Christen Afrikas, die in die Gefangen- 
schaft der Barbaren geraten waren, 100000 Sestertien spendet und ihre Bereit- 
willigkeit erklirt, im Bedarfsfalle noch mebr zu senden. Dats — Ansehen 

Oe 
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und -Administration, sowie die Bedeutung, die sie eimzelnen Stidten verlieh, 
mag schon friih hier und dort Einflu® auf die Kompetenzen einzelner Bischéfe 
in einzelnen Provinzen ausgetibt und dieselben verstarkt haben‘); aber wahr- 
scheinlich sind das alles so zu sagen irrationale Elemente, die weder eine 
Generalisierung, noch eine Verdichtung zu rechtlichen Kompetenzen fiir die 
alteste Zeit dulden. Die Ausbildung eines metropolitanen Rechts kann nicht 
friiher nachgewiesen werden als seit der Zeit, da sich die Synodalverfassung 
gebildet hatte, und dieses Recht hat die strenge Selbstandigkeit, die wesent- 
liche Gleichartigkeit und die feste Zusammengehérigkeit aller Bischéfe eimer 
Provinz zu seiner Voraussetzung. Alle ,Vorstufen“ sind mit Nebel bedeckt, 
und die spirlichen Lichter, die hier erscheinen, kénnen leicht in die Irre 
fiihren. 


Als Resultat dieser Untersuchungen in Bezug auf die Fragen der Ver- 
breitungsgeschichte des Christentums ergibt sich, da die Zahl der Bis- 
tiimer in den eimzelnen Provinzen des rémischen Reichs einen wesentlich 
zuverlissigen MaBstab zur Bestimmung der Stiirke der christlichen Bewegung 
abgibt. Ausgenommen ist nur Agypten; abgesehen von dieser Provinz, sind 
in der Zeit von Antoninus Pius bis Konstantin nicht bischéflich verfaBte 
Gemeinden im Orient und Occident ganz spiirlich gewesen.?) Nicht nur 


der rémischen Gemeinde und ihrer Bischéfe durch solehe Spenden, die sie 
oft und auch entfernten Gemeinden gewiihrt hat, gewachsen ist, ist bekannt. 


*) Die lehrreichen Untersuchungen von Liibeck, ,Reichseinteilung und. 
kirchliche Hierarchie des Orients“ (Kirchengeschichtliche Studien, herausgeg. 
von Knépfler, Schrérs und Sdralek, V. Bd. 4. Heft, 1901), geben hier 
manche Fingerzeige. 

*) Vor der Mitte des 3. Jahrhunderts kenne ich iiberhaupt kein einziges 
Beispiel (auBerhalb Agyptens). Alles, was man aus ilterer Zeit angefiihrt 
hat, beweist nur, dab es Christen auf dem Lande gegeben hat, oder daB 
Landbewohner hin und her in die Stiidte zum Gottesdienst kamen, also tiber- 
haupt keine heimische gottesdienstliche Stitte, somit auch keine Presbyter 
besaBen. Dazu kommt, dab die urspriingliche und bis in das 3. Jahrhundert. 
hinein nachweisbare Natur des presbyterialen Amtes eine Differenzierung in 
einzelne selbstiindige presbyteri gar nicht zulieB: der einzelne Presbyter ist 
nur als Mitglied eines Kollegiums das, was er ist (vgl. auch Hatch-Harnack, 
Gesellschaftsverfassung der christlichen Kirchen 8. 76 f. 200ff.: das Recht der 
Presbyter, zu taufen, ist urspriinglich nur ein tibertragenes gewesen. Hatch 
setzt_ den Beginn der Pfarreien auch erst in spiitere Zeit). Ich vermute, da®B 
die Organisation presbyterial verfaBter Dorfgemeinden erst begonnen hat, 
nachdem in den gréBeren Stiidten die Stadtgemeinde in diakonal-presbyteriale 
Bezirke eingeteilt worden war und der einzelne Presbyter relativ selbstiindig 
wurde. Diese Einteilung ist in Rom etwas iilter als die Mitte des 3. Jahr. 
hunderts und urspriinglich an die Regionen-Einteilung (nicht an die synago- 
gale) angepaBt. Die Notwendigkeit, auf dem Lande — auch wo es keine 
Bischéfe gab — Kleriker zu installieren, ergab sich ferner im Orient tiberall 
da, wo ein Mirtyrergrab oder tiberhaupt ein Kirchhof zu besorgen war (man. 
vergleiche z. B. das Testament der 40 Miirtyrer von Sebaste). Weiter wissen 
wir aus der Geschichte des Gregorius Thaumaturgus und aus anderen Quellen 
(Acta Theodoti Ancyr.), daB nach der Mitte des 3. Jahrhunderts der grobe 
Prozef begonnen hat, heidnische heilige Stiitten und Kulte auf dem Lande 
in christhche umzuweihen und fiir Reliquien Kapellen zu bauen. Auch in 
diesen Fallen war ein Presbyter oder mindestens ein Diakon nétig, um das 
Heiligtum zu versorgen. Endlich haben die groben Verfolgungen des Decius, 
des Valerian, des Diokletian und Maximinus Daza Tausende von Christen zur 
Flucht auf das Land genétigt; Maximinus Daza hat auBerdem die Christen 
aus den Stiidten zu verdriingen versucht und Tausende zur Zwangsarbeit auf 
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Stadtchen, sondern auch Dérfer besafen Bischife. Cyprian hat etwas wesent- 
lich Richtiges behauptet, wenn er (ep. 55, 24) an Antonian schreibt: ,lam 
pridem per omnes provincias et per urbes singulas ordinati sunt episcopi<‘); 
und was zur Zeit des Sozomenus (h. e. VII, 19) eine Singularitiit gewesen ist 
— daf in Seythien trotz vieler Stiidte nur ein Bischof regierte?) —, das 
wire auch schon 150 Jahre friiher eine Singularitit gewesen. 

Erinnert sei zum Schlusse noch daran, da®B sich diese ganze Unter- 
suchung lediglich auf die Zeit von Pius bis Constantin bezieht, nicht aber 
auf die friiheste Periode, in der sich der monarchische Gemeindeepiskopat 
selbst erst entwickelt hat. In dieser frithesten Periode — in einigen Provinzen 
bis zur Zeit Domitians und Trajans, in vielen anderen noch bedeutend linger 
— war die kollegiale Regierung der Hinzelgemeinde durch Bischéfe und 
Diakonen (bez. durch ein Presbyterkollegium, Bischéfe und Diakonen) 
die Regel. Wie dieser Zustand in den anderen (den der monarchischen 
Regierung) tibergegangen ist, stand hier nicht zur Frage. Die Vermutung 
aber, daB, wo sich im dritten Jahrhundert nicht-bischéflich verfabte Ge- 
meinden finden, diese als solche zu betrachten seien, welche die iilteste 
Organisation festgehalten haben, ist nicht nur unbeweisbar, sondern auch un- 
richtig; denn diese nicht-bischéflich verfaBten Dorfgemeinden sind augen- 
scheinlich junge Gemeinden, und sie sind nicht von einem Presbyter- 
Kollegium, sondern von einem oder zwei Presbytern geleitet worden; es 
sind ,Landpfarreien“, deren exponierte ,Presbyter* mit den Mitgliedern des 
uralten Presbyter-Kollegiums nicht viel mehr als den Namen gemeinsam 
haben. Eine Ausnahme macht hier, wie ich nochmals erinnere, Agypten, 
sofern groBe christliche Gemeinden in diesem Lande noch in der Mitte des 
dritten Jahrhunderts kollegial geleitet worden sind. Hier steht nichts der 


dem Lande (in den Bergwerken) verurteilt. Wir wissen — Dionysius Alexan- 
drinus und Eusebius sagen es uns —, das in diesen Fiillen gottesdienstliche 
Gemeinden auf dem Lande entstanden sind, die nattirlich keinen Bischof 
hatten, wenn nicht zufallig ein solcher vorhanden war. Man darf annehmen, 
da®B alle diese Verhiltnisse zusammen die Organisation presbyterialverfaSter 
Gemeinden bewirkt haben, die dann, von den Stadtbischdfen unterstiitzt, in 
eine siegreiche Konkurrenz mit dem alten Chorepiskopat getreten ist. Hiufig 
aber wird auf dem Lande nicht die Gemeinde, sondern das Sacrum — solche 
christliche Sacra gab es auch schon vor den Umweihungen heidnischer, nim- 
lich die Miartyrergriiber und Kirchhiéfe — das Friihere gewesen sein. Mit 
diesen Erwigungen trete ich in dem Streit, der zwischen Thomassin und 
Binterim gefiihrt worden ist, auf Thomassins Seite: die ,Landpfarrei* hat 
sich erst seit etwa 250 langsam entwickelt. 


1) Dabei bleibt vorbehalten, daB sich in einigen Provinzen die Tendenz 
gur selbstiindigen Gemeindebildung energischer geltend gemacht hat als in 
anderen. Indessen kénnen wir dies nur vermuten, nicht streng beweisen. 
Die bischéflichen Gemeinden sind im 3. Jahrhundert in Nordafrika, Palistina, 
Syrien, Asien und Phrygien am zahlreichsten gewesen; aber es spricht viel 
dafiir, daB auch die Christen in diesen Provinzen am zahlreichsten waren. 
Besondere Umstiinde, die zu einer schnellen Vermebrung selbstindiger d. h. 
pischéflicher Gemeinden gefiihrt haben, méchte ich nur fiir Nordafrika an- 
nehmen; aber welche sie waren, weif man nicht. 

2) Wenn Sozomenus fortfiihrt: é cAdous dé edveow éoriy onn xi &y 
zajucic émiszonor begodyra, ws mage "Agapiows xai Kungiou tyvor xat nage 
rois év Povyicus Navervavots zat Moyraviorais, so erkennt man, dah Dorf- 
bischéfe zu seiner Zeit (um das Jahr 430) in den meisten Provinzen nicht 
mehr existiert haben. Da® sie friiher hiufiger waren, lehrt eben die Tat- 
sache, da®B sie sich noch bei den phrygischen Novatianern und Montanisten 
fanden; denn diese Sekten hielten altertiimliche Einrichtungen ‘fest. 
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Annahme entgegen, da® diese Gemeinden die ilteste Verfassungsform ih 
festgehalten haben. Scheinen doch in Agypten neben den Presbytern bis 
iiber die Mitte des dritten Jahrhunderts sogar noch .,didéoxcdov‘ an der 
Leitung der Gemeinden teilgenommen zu haben (Dionys. Alex. bei Euseb., 
h.e. VII, 24). 


Finftes Kapitel. 
Gegenwirkungen. 


1. 

Von der ersten systematischen Gegenwirkung gegen das 
Christentum und seine Verbreitung, der von Jerusalem aus in 
Scene gesetzten jiidischen Kontramission, ist bereits oben 8. 40f. 
gehandelt worden. Sie erlosch mit dem Untergang Jerusalems, 
doch, wie es scheint, erst zur Zeit Hadrians; aber in den bésen 
Vorwiirfen gegen die Christen, welche die Juden aufgebracht 
hatten, wirkte sie noch lange im Reiche nach. Die Synagogen 
und einzelne Juden setzten den Kampf gegen das Christentum 
durch Anfeindungen und Aufhetzungen fort.) 

Die Gegenwirkungen des rémischen Staats, wie sie sich in 
den Verfolgungen darstellen, kénnen im einzelnen hier nicht ge- 
schildert werden.”) Nur gewisse Hauptpunkte sind hervorzuheben 
mit besonderer Beziehung auf die negative und positive Bedeutung, 
welche die Verfolgungen fiir die Mission gehabt haben. 

Sobald sich das Christentum fiir das Auge des Gesetzes und 
der Polizei als eine von der jiidischen Religion unterschiedene 


") Man vgl. das Martyrium des Polykarp und das des Pionius. In dem 
Mart. Cononis sagt der Richter zu dem Angeklagten: ri aiavaode, cy downoy 
Feov héyortes, xi todtoy Biodari}; We Fuctoy nage lovdaiwy xOLBOS, xe TL 
TO yévos avtod xal doe evedsiEato TO ESvEL HUTOY xal Ads eNEFEYEY OTHVOW- 
Fels. Meoxouisurtes yeg avrod te vaoumjuare [??] enavéyvoccéy uot (v. Geb- 
hardt, Acta Mart. Selecta p. 181). Celsus lieB in seiner Streitschrift einen 
Juden gegen die Christen auftreten. Das entsprach der Tatsache, da® die 
Heiden, wenn sie dem Christentum kritisch niiher traten, zuniichst von den 
Juden lernen muBten. — Das es umgekehrt die Christen nicht an schiirfster 
Verurteilung der Juden fehlen lieBen, ist oben S. 46ff. gezeigt worden. Der 
von Hippolyt (Philos. IX, 12) in Bezug auf den rémischen Christen Kallist. 
berichtete Fall ist gewi® singuliir, aber doch symptomatisch. Um sich ein 
billiges Martyrium zu verschaffen, stellt sich Kallist am Sabbath an eine 
Synagoge und verhéhnt die Juden. 

*) 8S. Neumann, Der rdmische Staat und die alle. Kirche I, 1890; 
Mommsen, Der Religionsfrevel nach rém. Recht (Hist. Ztschr. Bd. 64 [N. F. 


ean i S. 389—429; Harnack, »Christenverfoleungen“ in der Protest. 
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Religion darstellte, war auch sein Charakter als religio illicita 
zweifellos. Es bedurfte keines ausdriicklichen Gesetzes, um ihn 
zu konstatieren; das ,non licet“ ist vielmehr die Voraussetzung 
aller speziellen kaiserlichen Reskripte. Nach der wahrscheinlich von 
den Juden (s. 8. 41) angezettelten 1) neronischen Verfolgung, die sich 
auf Rom beschrankte und weitere Folgen nicht gehabt hat, hat 
Trajan entschieden, daB die Statthalter nach ihrem Ermessen mit 
der Coercition gegebenen Falls einschreiten*), nicht aber die 
Christen aufsuchen sollen. Hingerichtet wurden sie, wenn sie, die 
simtlich des Majestitsverbrechens bez. des Sacrilegiums verdichtig 
waren, bei der Weigerung, vor den Gitterbildern und dem Kaiser- 
bilde zu opfern, verharrten und sich somit jener Verbrechen offen- 
kundig schuldig machten. Beim Kaiserkultus, und eigentlich 
nur hier, stieBen Staat und Kirche aufeinander.’) Die 
Behauptung der christlichen Apologeten, das ,nomen ipsum“ werde 
mit dem Tode bestraft, ist im Grunde nicht richtig oder nur mit 
Zufiigung des auf Erfahrung beruhenden Satzes, daf kein wirk- 
licher Anhinger dieser Sekte jemals opfert.*) 

Die Reskripte der Kaiser, von denen wir wissen, hatten bis 
zu den letzten Jahren M. Aurels den Zweck, nicht die Christen 
zu schiitzen, sondern die Rechtspflege und Polizei gegen Eingriffe 
des den Christen feindlichen Pébels und gegen Ubergriffe der 
Landtage, die durch Christenprozesse ihre Loyalitit auf billige 
Art beweisen wollten, sicher zu stellen. Anonyme Anklageschriften 
hatte schon Trajan verboten; die Versuche des asiatischen Land- 
tags, durch Massenpetitionen die Statthalter zum Einschreiten 
gegen die Christen zu bewegen, hat Hadrian zuriickgewiesen; 
Pius hat in mehreren Reskripten alle ,,Neuerungen“ im Verfahren 
untersagt: es sollte bei dem ,,quaerendi non sunt“ und der Straf- 
losigkeit verleugnender Christen verbleiben. Die Accusation 
Privater im StrafprozeB ist in dieser Zeit ttherhaupt und so auch 
in Majestiitsprozessen immer mehr eingeschriinkt worden (auch 
die éffentliche Meinung wurde ihr in steigendem Mate ungiinstig) °) 
und das kam den Christen zu gut; denn die meisten Statthalter 


1) Ohne diese Hypothese ist die Verfolgung m. E. schwer begreiflich. 

2) Trajan billigt das Verfahren des Plinius, angeklagte Christen, die bei 
der Verweigerung der Opfer verharren, hinrichten zu lassen, fiigt aber hinzu: 
,in universum aliquid quod quasi certam formam habeat: constitui non potest.“ 

3) Tertull., Apol. 10: ,Sacrilegii et majestatis rei convenimur. summa 
haee causa, immo tota est.“ 

4) Plinius (ep. 96, 5): ,quorum nihil posse cogi dicuntur qui sunt re 
vera Christiani.“ 

%) Tertullian sagt freilich (Apolog. 2): In reos maiestatis et publicos 
hostes omnis homo miles est“, aber dabei handelt es sich um deklarierte 


Verbrecher, nicht um Verdichtige. 
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sahen sich nicht veranlaBt, von sich aus einzugreifen, sondern sie 
lieBen die Christen, von ihrer faktischen Ungefahrlichkeit iiber- 
zeugt, gewihren. Je hdher eine Persénlichkeit im Offentlichen 
Leben stand, um so gréfer war natiirlich die Gefahr fiir sie, als 
Christ in Konflikt mit der Staatsordnung zu kommen. Nur auf 
der tiefsten Stufe der Gesellschaft war die Gefahr etwa gleich 
groB; denn das Leben dieser Leute galt tiberhaupt nicht viel. 
Christen aus dem mittleren Biirgerstand blieben im ganzen un- 
behelligt, sofern es nicht einer Intrigue gelang, sie vor den Richter 
zu zerren. Mirtyrer aus dieser groBen Schicht hat es bis zur Mitte 
des 3. Jahrhunderts nur in ganz geringer Anzahl gegeben. Exponiert 
waren die Soldaten, sobald sie 6ffentlich von ihrem Christentum 
Gebrauch machten. 

Diese Haltung des Staats — von der dezidierten Christen- 
feindlichkeit einiger weniger Prokonsuln und von der strengeren 
Aufsicht der Stadtprafekten abgesehen — hat bis zur Zeit des 
Decius, also bis zum Jahre 249, gedauert. Indessen haben in 
diesem langen Zeitraum dreimal Versuche zu Verschirfungen statt- 
gefunden. Nur von Versuchen kann man sprechen; denn alle drei 
haben verhiltnismiBig schnell ihre Kraft verloren. Der Kaiser 
Markus hat den Statthaltern schirfere Uberwachung der religiésen 
Umtriebe, und damit auch der christlichen, zur Pflicht gemacht: 
die Resultate dieses Reskripts sehen wir in den Verfolgungen der 
Jahre 176 bis 180; aber unter Kommodus schlief die Verordnung 
ein. Septimius Severus: hat im Jahre 202 den Ubertritt zum 
Christentum verboten und damit natiirlich auch eine strengere 
Uberwachung der Christen tiberhaupt angeordnet: die Neophyten- 
und Katechumenen-Verfolgungen des Jahres 202/3 beweisen, daf 
das Reskript nicht vergeblich war, aber sehr bald erlahmte es. 
Maximinus Thrax gebot, die Kleriker hinzurichten — das setzt 
die obligatorische Aufspiirung voraus, bedeutet also eine grund- 
sitzliche Neuerung —, allein das Gesetz ist auBerhalb Roms wahr- 
scheinlich nur in wenigen Provinzen befolgt worden; wir wissen 
nicht, was seiner Durchfiihrung im Wege gestanden hat. Die 
Kleriker scheinen iibrigens bis zur Zeit des Maximinus Thrax nicht 
sehr viel exponierter gewesen zu sein als die Laien, und das 
Kdikt des Maximinus hat nicht viele getroffen. Es war aber be- 
deutungsvoll, weil es offenbar machte, da der Staat sich nun 
der maSgebenden Stellung des christlichen Klerus bewuft ge- 
worden ist. 

Wihrend die Verschiirfungsversuche von kurzer Dauer waren, 
hat die relative Christenfreundlichkeit des Kommodus, Alexander 
Severus und Philippus Arabs die Lage der Christen jahrzehnte- 
lang noch verbessert, zumal da seit dem Anfang des 3. Jahr- 
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hunderts der Fanatismus des Pébels und die Abneigung der Gesell- 
schaft gegen sie langsam abnahm. 


Auferlich betrachtet waren also die Verfoleungen bis zur 
Mitte des 3. Jahrhunderts nicht so schlimm, wie sie landliufig 
vorgestellt werden, und Origenes bemerkt ausdriicklich, daf die 
Zahl der Mirtyrer klein sei und leicht zu zihlen. Ein Blick auf 
Karthago und Nordafrika (nach den Schriften Tertullians) bestitigt 
das. Vor dem Jahre 180 hat es dort iitberhaupt keine Mirtyrer 
gegeben, und bis zur Zeit des Todes Tertullians schwerlich mehr 
als ein paar Dutzend (Numidien und Mauretanien einbegriffen) — 
es sind stets nur Exempel statuiert worden. Dennoch wiirde 
man sehr irren, wenn man sich die Lage fiir die Christen ganz 
ertraiglich vorstellte. Gewif, sie haben sich faktisch im Reiche 
einbiirgern kénnen, allein iiber jedem Christen schwebte das 
Damoklesschwert, und jeder Christ stand gegebenenfalls unter der 
schweren Versuchung zu verleugnen, denn die Verleugnung machte 
ihn frei. Die christlichen Apologeten haben sich tiber dieses viel 
mehr beschwert als iiber jenes, und mit Recht. Die Staatsprimie, 
die auf die Verleugnung gesetzt war, dokumentierte in ihren 
Augen, daf die Rechtspflege unter dem Einflu8 der Damonen 
stehe. 

Man darf also, trotz der kleinen Anzahl der Martyrien, den 
Mut nicht unterschitzen, der dazu gehérte, Christ zu werden und 
als Christ zu leben; man mu8 vor allem aber die Uberzeugungs- 
treue der Mirtyrer feiern, die ein Wort oder eine Handlung des 
Moments straflos machen konnte und die den Tod der Straflosig- 
keit vorzogen. 

Fiir die Propaganda der christlichen Religion bildete ihre 
Unerlaubtheit unstreitig ein starkes Hemmnis; ob es aufgewogen 
wurde durch den Reiz des Verbotenen und durch das heroische 
Verhalten der Mirtyrer, ist schwer zu sagen. Die Christen selbst 
sprechen von jenem Hemmnis der Propaganda nicht viel, um so 
mehr yon dem Zuwachs, den sie durch die Martyrien fort und 
fort erhalten. In der Tat lehrt die Geschichte tiberall, dab die 
religio pressa stets zunimmt und wiichst, daf also die Verfolgung 
ein gutes Mittel der Verbreitung ist. 

Moralisch war freilich der Zustand, stets unter dem Schwerte 
zu stehen, wihrend es doch selten herniederfiel, eine schwere Ge- 
fahr. Die Christen konnten sich dauernd als die verfolgte Herde 
fiihlen und waren es doch in der Regel nicht; sie konnten sich 
in Gedanken alle die Tugenden des Heroismus zubilligen und 
wurden doch selten auf die Probe gestellt; sie konnten sich als 
die hoch tiber die Welt Erhabenen vorstellen und schmiegten sich 


346 Die Missionare; Modalititen und Gegenwirkungen der Mission. 


ihr doch faktisch immer mehr an. Die christliche Litteratur zeigt, 
daf dieser ungesunde Zustand ungiinstige Folgen gehabt hat.*) 

Er steigerte sich noch in den Jahren 259 bis 303. Von der 
Zeit der Alleinherrschaft des Gallienus an, der den Christen sogar 
ihre Grundstiicke und Kirchen, die von Valerian eingezogen waren, 
zuriickgab, bis zum 19. Jahr Diokletians haben die Christen einen 
Frieden genossen, der einer Toleranzerklirung fast gleichkam.”) 
Aurelians Versuch blieb in den Anfangen stecken; im tbrigen 
hat niemand verfolgt: die Kaiser und die Statthalter, sodann der 
Reformator Diokletian hatten fiir andere Dinge zu sorgen. Die 
groBe Ausbreitung der Religion fallt in diese Zeit. Liingst besafen 
die Christen (wohl unter dem Namen von Strohminnern) auch 
Gebaiude und Grundstiicke; jetzt konnten sie ungescheut damit 
an: die Offentlichkeit treten*), als waren sie eine anerkannte Kor- 
poration.*) 

Aber zwischen den Jahren 249 und 258 liegen die beiden 
prinzipiellen und schweren Verfolgungen des Decius und Valerian, 
und im Februar 303 begann die letzte und heftigste Verfolgung, 
Jene beiden haben nur je ein Jahr gedauert, aber das geniigte, 
um schreckliche Verwiistungen anzurichten. Viel, sehr viel gréfer 
als die Zahl der Martyrer war die Zahl der Gefallenen. Decius’ 
Reskript war brutal und eines Staatsmanns nicht wiirdig. Mit 
einem Schlage sollten alle Christen, Weiber und Kinder ein- 
geschlossen, zur alten Religion zuriickkehren oder ihr Leben ein- 


1) Dabei sind die heimlichen Abmachungen mit den lokalen Behérden, 
sowie die Durchstechereien und Bestechungen noch nicht in Anschlag ge- 
bracht. Nach Tertullians Schrift de fuga kam es in Afrika hiiufig vor, daB 
die christlichen Gemeinden der Ortskasse d. h. wohl den Beamten etwas 
zahlten und sich dafiir zusichern liefSen, da ihre Mitglieder unbehelligt 
bleben. Die Behérden selbst rieten dfters dazu; s. Tertull., Apol. 27: ,,Datis 
consilium, quo vobis abutamur*; ad Seapul. 4: ,Cincius Severus [proconsul]} 
Thysdri ipse dedit remedium, quomodo responderent Christiani, ut dimitti 
possent. “ 

*) Aus den Resten der Streitschrift des Porphyrius und aus den Werken 
dieses Gegners tiberhaupt sieht man, da® die Christen damals in der Gesell- 
schaft wie eine anerkannte Partei angesehen wurden, die Gewalt nicht mehr 
m. fiirchten hatte. 

8) Unter welchem Titel, wissen wir nicht. 


“) 8. den Heiden bei Macarius Magnes IV, 21 (Porphyrius): of Xototvavol 
{iLov WEv OL ras xaTaOKEvES TOY VawY UEyioTOUS oixovs olxodo“odaL, sis ods 
UYLOYTES svYOYTRL, xaitor undevos xwdvortos éyv taic otxiaus rodto TLOCTTELY, 
tov xvoiov dydovori mavtayodsy cxovovtoc. Vorher schon Ciicilius bei Minuc. 
c.9: ,Per universum orbem sacraria ista taeterrima impiae coitionis adoles- 
cunt.“ Mir ist nicht zweifelhatt, da Minucius in das 3. Jahrhundert gehért, 
und zwar nicht in den ersten Anfang. — Das Epitheton »Xevotvavoc findet 
sich _m. W. zum ersten Mal im Jahre 279 ganz offen auf einem Grabstein in 
Kleinasien gesetzt (s. Cumont, Les Inser. chrét. de l’Asie mineure jos Ti) 
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biiBen. Staatsminnisch waren die Reskripte Valerians: sie betrafen 
nur die Kleriker, die hédheren Stande und die Caesariani; den 
iibrigen geschah nichts, wenn sie die Gottesdienste mieden; Grund- 
stiicke und Kirchen wurden eingezogen.') Die tragischen Ausginge 
beider Kaiser — mortes persecutorum! — setzten ihren Ver- 
folgungen ein Ziel. Beide hatten es auf Ausrottung der Kirche 
abgesehen, der eine auf kiirzestem Wege, der andere durch 
indirekte Mittel.?) Die Restauration der Kirche vollzog sich in 
beiden Fallen rasch und glatt, und der nun aufgestellte Grundsatz, 
auch Gefallene kénnen wieder aufgenommen werden, fiillte die 
groBen Liicken schnell wieder. 

Die letzte Verfolgung, die sog. diokletianische, war die schwerste 
und lingste. Am heftigsten uud lingsten wiitete sie im Osten 
und Siidosten im Gebiet des Maximinus Daza, gleich heftig, aber 
nicht so lang im Gebiet des Galerius; weniger stark, aber immer 
noch sehr empfindlich im Reichsteil des Maximianus und seiner 
Nachfolger, schwach im Westen. Die Verfolgung setzte mit Reskrip- 
ten ein, die den staatsmiinnischen des Valerian nachgebildet waren, 
ja sie an Klugheit noch iibertrafen, aber sie ging bald in eine 
Form iiber, die sich mit der von Decius vorgeschriebenen deckte, 
sie aber an Grausamkeit im Orient noch iiberbot. Positive Gegen- 
maBregeln hat nur Daza versucht: er hat Pilatusakten erdichten 
und iiberall (vor allem in den Schulen) verbreiten lassen*), die 
das Bild Christi verzerren sollten; er hat auf Grund erprebter 
Gestindnisse die alten abscheulichen Vorwiirfe gegen die Christen 
erneuert und in allen Staidten durch die Behérden bekannt ge- 
macht (Euseb., h. e. I, 9; IX, 5. 7); er hat eine Widerlegungsschrift 
gegen die Christen yon einem hohen Staatsbeamten abfassen 
lassen*); er hat die Stidte aufgefordert, ihm Petitionen gegen 
die Christen einzureichen®), und er hat — das war das Wichtigste 


1) Die private Religion ist vom Staate niemals bekiimpft worden; be- 
kimpft hat er die Verweigerung, die Kultzeremonien zu vollziehen (s. die 
priignante Fassung in den Acta Cypriani 1: ,sacratissim1 imperatores prae- 
ceperunt, eos qui Romanam religionem non colunt, debere Romanas caere- 
monias recognoscere“). Systematisch haben dann Valerian und Diokletian 
auch die christlichen Gottesdienste zu unterdriicken versucht. 

2) Sie hatten augenscheinlich erkannt, dai das bisher innegehaltene 
Verfahren sinnlos war und der Kirche nichts schadete. Richtig urteilten sie, 
da®, wenn man die Christen nicht gewiihren lassen wolle, man sie ausrotten 
miisse: ,quaerendi et puniendi sunt*. 

3) ,Auch die Schullehrer sollten sie ihren Kindern anstatt der gewéhn- 
lichen Schulficher eifrigst vortragen und auswendig lernen lassen.“ Die 
Kinder in den Schulen fiihrten tiiglich den Namen Jesus und Pilatus, sowie 
die zum Hohne gegen uns erdichteten Pilatusakten im Munde.“ 

4) Hinter Hierokles steckt wahrscheinlich der Kaiser selbst. 

®) Die Stidte apportierten diesen Befehl, s. die Inschrift von Arycanda 
und Euseb., h. e. IX, 7. 
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— eine Restauration und Neuordnung aller Kulte — natiirlich 
unter dem Prinzipat des Kaiserkults und in Anlehnung an die 
neue Provinzialeinteilung — versucht, um sie dem Christentum 
gegeniiber stirker und anziehender zu machen’): ner befahl, in 
allen Stidten Tempel zu erbauen und die durch die Linge der 
Zeit verfallenen mit allem FleifS wiederherzustellen; auch bestellte 
er Gétzenpriester in allen Orten und Stidten und setzte tiber sie 
in jeder Provinz einen Oberpriester, der sich in jeglichem 6ffent- 
lichen Dienst in hervorragender Weise ausgezeichnet haben 
muBte; diesem gab er eine militiirische Ehrenwache bei“ (Euseb., 
He ©. V LET TA).7) 

Die Verfolgung — der Umfang des Abfalls, der zunichst 
eintrat, ist uns nicht bekannt; er muf aber sehr grof gewesen 
sein — endigte mit dem Siege Konstantins tiber Maxentius, dem 
Siege Konstantins und Licinius’, iiber Daza und endlich mit dem 
Siege Konstantins iiber Licinius.*) Uberall hatten sich die Ge- 
meinden in den letzten Jahren der Verfolgung von dem ersten 
furchtbaren Schrecken erholt und innerlich und duberlich gekraftigt. 
Konstantin fand keine niedergeworfene und verzagte Kirche, als 
er ihr seinen kaiserlichen Arm bot, sondern eine feste Kirche, 
deren Priesterstand sich in der Verfolgung geliutert hatte. Er 
hat sie nicht aus dem Staube erheben miissen — wire das not- 
wendig gewesen, so hitte der Politiker schwerlich einen Finger 
geriihrt: aus vielen Wunden blutend, aber ungebeugt und stark 


1) In allen diesen Mafinahmen hat ihn Julian einfach kopiert. Die Seele 
dieser Gegenbewegung ist Theoteknus gewesen (Euseb., h. e. IX, 2 ff.); dem 
barbarischen, den niedrigsten Ausschweifungen ergebenen Kaiser kann man 
sie nicht zutrauen. 

*) Vgl. Euseb. IX, 4: ,In allen Stiidten wurden nun Gétzenpriester und 
aufserdem von Maximinus selbst Oberpriester aufgestellt. Hierzu nahm er 
soleche Minner, die infolge ihrer ausgezeichneten Verwaltung aller Amter im 
Staate hohes Ansehen besaBen. Sie lieBen sich auch die Besorgung des 
Dienstes ihrer Gottheiten aufs eifrigste angelegen sein.“ — Das kirchliche 
Synodalinstitut mit seinem Metropoliten hatte sich seit dem Ende des 2. Jahr- 
hunderts als Nachbildung der Provinziallandtage bez. in Analogie zu den- 
selben gebildet. Es hatte sich aber so viel kriftiger ausgestaltet, da®B nun, 
nach hundert Jahren, der Staat dieses Synodalinstitut mit seinem fest zentrali- 
sierten und sittlich hervorragenden Priestertum zu kopieren versuchte. 


*) In der Not, sich Konstantin gegentiber zu halten, ist Licinius zuletzt 
noch zum Christenverfolger geworden (s. den Schlu® der Kirchengesch. und 
lib. I fin., II init. der Vita Constant. des Eusebius). Unter seinen Gesetzen 
gegen die Christen ist das in Beaug auf die Ordnung in den Gefingnissen, 
welches wir oben 8. 119 f. besprochen haben (h. e. X, 8), bemerkenswert, sodann 
die Reskripte gegen den Verkehr der Bischéfe untereinander, gegen die Ab- 
haltung von Synoden, gegen den gemeinsamen Besuch der Gottesdienste durch 
Minner und Frauen und gegen den Unterricht der letzteren durch Bischéfe 
(Vita Const. I, 51. 58), 
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kam sie ihm entgegen. Alle Gegenwirkungen des Staats hatten 
sich als machtlos erwiesen; sie waren freilich im Anfange des 
4. Jahrhunderts nicht mehr wie im zweiten von der éffentlichen 
Meinung unterstiitzt. Damals hatte der Staat diese in ihrem 
Fanatismus gegen die Christen niederhalten miissen; jetzt sah er 
nicht Viele mehr, die seine harten Mafregeln billigten. Daher hat. 
Galerius selbst noch auf dem Totenbett die Verfolgungsgesetze 
zuriicknehmen miissen. Sein nicht wohlwollend stilisiertes Reskript 
(Euseb., VIII, 17) hat Konstantin durch das grofe und wohlwollende 
Toleranzedikt (Euseb., X, 5; Lactant., de mort. 48) ersetzt. 


2. 

Wie die Christen im 2. Jahrhundert von der  griechisch- 
rémischen Gesellschaft und vom Volke beurteilt worden sind, 
haben wir oben (Kap. 4 und 6. des 2. Buchs) an einigen Beispielen 
gesehen.') Freundlichere Stimmen waren selten. Man horte wohl 
auch solche Urteile: ,,Gajus Sejus ist ein trefflicher Mann, nur 
da er ein Christ ist“, oder: ,Ich wundere mich, daf Lucius Titius 
— doch ein weiser Mann — plétzlich Christ geworden ist“ (Tert., 
Apol. 3), oder: ,N. N. denkt iiber die Dinge und iiber Gott wie 
wir; aber er schiebt die hellenischen Gedanken fremden Fabeln 
unter“ (Euseb., VI, 19). Der Vorwurf unbegreiflicher Leichtglaubig- 
keit und totaler Urteilslosigkeit war noch der geringste, sowie der 
andere, die christliche Lehre und Ethik sei mit ihren Absurdititen 
und Anspriichen eines freien, gebildeten Mannes unwiirdig (so 
namentlich Porphyrius). Die Masse der Gebildeten und Ungebildeten 
war im 2. Jahrhundert noch feindseliger. Im Vordergrund standen 
die zwei bésen Vorwiirfe (édipodeische Laster und thyesteische 
Mahlzeiten), sowie der Vorwurf der fremden auslindischen Sitten 
und weiter des Hochyerrats. Daneben schwirrten zahlreiche andere 
Anklagen: daB sie einen Gétzen mit einem Eselskopf, das Kreuz, 
die Sonne, die Genitalien ihrer Priester anbeten, erzihlte man 
sich (Tertull., Apol. 16 und die Parallelen bei Minucius).?) Daf 
sie Zauberer seien, Wind und Wetter machten, Pest und Hungers- 
not herbeifiihrten, die Opfer beeinflubten, glaubte man zu wissen. *) 


1) Kine vollstindige Zusammenfassung s. in meiner Gesch. der alt- 
christ]. Litt. I S. 865 ff. 

2) Der Ursprung dieser Verleumdungen ist leicht ersichtlich. Der Esels- 
kopf stammt, wie schon Tertullian wubte, aus Tacitus’ Historien und bezog 
sich urspriinglich auf die Juden; Sonnenanbeter — weil sie sich beim Gebet 
nach Osten wandten. Der letzte Vorwurf stammt wohl aus den Gebiirden 
bei der Exhomologese. 

3) Ofters werden auch die leeren und schreckhaften Einbildungen be- 
tont, welche die Christen verbreiten; Minue. c. 5. 
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Gegenschriften gegen die Christen waren im 2, und auch im 
3. Jahrhundert selten; an Streitunterredungen mag es nicht ge- 
fehlt haben. Der Philosoph Crescens, ein Cyniker, griff den Justin 
éffentlich an, scheint aber nur die Volksvorwiirfe wiederholt zu haben. 
Frontos Angriff hat sich fast ausschlieBlich auf demselben Niveau 
bewegt, wenn es richtig ist, dab der Heide Cacilius bei Minucius 
Felix von ihm seine Argumente geborgt hat. Lucian hat mit der 
Christenfrage nur gespielt, ein unbekiimmerter, aber scharfblicken- 
der Journalist. Mit grimmer Verachtung hat der Redner Aristides 
iiber die Christen geschrieben.'!) Hierokles’ Schrift, die unter- 
gegangen ist, war nach dem Zeugnis des Eusebius sehr unbe- 
deutend. Es bleiben nur Celsus und Porphyrius, also nur zwei 
Streiter?), aber sie ersetzen eine ganze Armee. 


1) Orat. 46. Aristides verteidigt ,die griechische Nationalitat gegen 
den christlich-philosophischen Kosmopolitismus*. Die Christen — ein Mann 
wie Tatian mu® ihn gereizt haben — sind ihm Verichter des griechischen 
Wesens (s. Bernays, Ges. Abhandl. II 8. 364). Neumann (Der rém. Staat 
und die allg. Kirche 8. 36) gibt den Angriff des Aristides also wieder: Leute, 
die einfach gar nichts wert sind, wagen es, einen Demosthenes zu liistern, 
wiihrend man in jedem ihrer Worte mindestens einen Solécismus findet. Selbst 
veriichtlich, verachten sie andere, riihmen sich der Tugend und iiben sie 
nicht, predigen Enthaltsamkeit und sind liistern. Berauben nennen sie Ge- 
meinschaft tiben, Mi8gunst heiSt bei ihnen Philosophie, und die Armut Ver- 
achtung der Giiter. Dabei erniedrigen sie sich in ihrer Habsucht. Unver- 
schimtheit heifen sie Freiheit, feindseliges Gerede Freimut, das Empfangen 
von Gaben Humanitiit. Wie die gottlosen Leute in Palistina vereinigen sie 
Kriecherei und Dreistigkeit. Sie haben sich in bestimmter Richtung von 
den Hellenen oder vielmehr von allem Guten losgesagt. Unfihig, zu irgend 
einem niitzlichen Zweck mitzuwirken, verstehen sie es meisterlich, ein Haus 
zu unterwtihlen und die Hausgenossen auseinander zu bringen. Kein Wort, 
kein Gedanke, keine Tat von ihnen hat Frucht getragen. Sie nehmen nicht 
teil an der Veranstaltung von Festen, und sie ehren die Gitter nicht. Sie 
sitzen nicht im Rate der Stiidte, sie trésten nicht die Traurigen, verséhnen 
nicht die Streitenden, sie fordern weder die Jugend noch jemand anders, 
sie achten nicht auf die Form der Rede; aber sie verkriechen sich in die 
Winkel und reden unklug. Sie wagen sich schon an die Besten unter den 
Hellenen und sie nennen sich — Philosophen, als ob eine Anderung des 
Namens fiir sich allein etwas bedeutete und einen Thersites zu einem Hya- 
cinthus oder Narcissus machen kénute.* 

*) Lactantius will wissen (Inst. V, 4), da® z. Z. Diokletians »plurimi et 
multi“ lateinisch und griechisch gegen die Christen geschrieben haben; aber 
er fithrt selbst auBer Hierokles nur einen Anonymus an. In einigen Fallen 
hat ein einzelner, den Christen feindlich gesinnter Litterat eine lokale Ver- 
folgung heraufbeschworen. Das ist z. B. in Bezug auf den Cyniker Crescens 
in Rom wahrscheinlich. In Alexandrien brach schon vor dem Edikt des 
Decius eine Verfolgung aus. Dionysius Alex. schreibt (bei Euseb., h. e. 
Vi 41,1): Ovx end rod Beordixod apooréyuatos 6 diwyuos map’ ruiy 7oEaro, 
ehh ydQ ohov evicuroy ngovhape, xai podous 6 xaxdy TH MOAgL TaUT ucy- 
Tus Heeb MOUNTYS , dots éxsivos yv, exivnos xal neQwoUnTs xO FUudY TE TAiIn 
Tov etvor, Bis Tiy Emiywouoy cvtovs JEvaWeuoviay avuggimtioas, 
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Beide sind sich ahnlich in dem Ernst, mit welchem sie die 
Aufgabe angefaft, und in dem Fleife, den sie aufgewendet haben, 
ahnlich auch in den hohen Anlagen und in der schriftstellerischen 
Kunst. In Ansehung der Religion aber sind sie sehr verschieden: 
Celsus’ letztes Interesse ist der rémische Staat; er ist ein religiéser 
Mann, weil der Staat die Religion braucht und weil ein gebildeter 
Mann auch fiir die Religion eintritt. Seine eigene Weltanschauung 
ist schwer festzustellen; sie schillert in vielen Farben, aber nicht 
in denen Ciceros oder Senecas; er ist vor allem Agnostiker'), und 
darum schitzt er das relative Recht des Idealismus ohne stoische 
Versteifung und auch das relative Recht jeder nationalen Religion, 
ja selbst des Mythus. Porphyrius ist ein strenger Denker, ein 
eminenter Kritiker und nicht nur platonischer Religionsphilosoph, 
sondern eine im tiefsten religidse Natur, fiir die alles Denken der 
Gotteserkenntnis zustrebt und in ibr seinen Abschluf findet. 

Celsus hat an der christlichen Religion — das ist der erste 
Kindruck — nichts Gutes gelassen; er gibt den Standpunkt der 
Gegner im 2. Jahrhundert wieder; doch gerecht und vornehm 
genug ist er, um nicht die abscheulichen Vorwiirfe zu wiederholen. 
Das Christentum, dieser Bastard der inferiorsten nationalen Religion, 
der jiidischen?), ist von seinem Ursprung her bis jetzt eine absurde, 
jammerliche Tragédie. Celsus kennt die Unterschiede innerhalb 
der Christen sehr wohl und kennt die Entwicklungsstadien der 
Geschichte dieser Religion — er braucht sie geschickt, um die 
Hindriicke der Haltlosigkeit zu vermehren; er spielt die Sekten 
gegen die groBe Kirche aus, die frithere Zeit gegen die spitere, 
Christus gegen die Apostel, die Bibelrezensionen gegen die Glaub- 
wiirdigkeit der Texte —, aber schon von Anfang war eigentlich 
alles so schlimm wie es jetzt ist. Auch Christus selbst wird nicht 
verschont; das Gute, was sich in seinen Reden findet, ist von den 
Philosophen geborgt; das Ubrige, das, was ihm eigentiimlich ist, 
ist Irrtum und Betrug, nichtswiirdiger Mythus. Die Apostel, be- 
trogene Betriiger, haben das noch gesteigert; auf dem Zeugnis 


1) Etwa dieselbe Haltung nimmt auch der Heide Ciacilius bei Minucius 
Felix c.5f. ein — ein Skeptiker, der die Religion gelten li®Bt, aber gegen 
eine allgemeine Vorsehung starke Zweifel hegt. ,Bei dieser Unsicherheit 
der Dinge ist es das Beste und Wiirdigste, die Lehre der Vorfahren autzu- 
nehmen, die tiberlieferten religidsen Briiuche zu ehren, die Gétter, die man 
von den Eltern her vor allem fiirchten und nicht zuerst erkennen gelernt 
‘hat, in Demut anzubeten.* Kap. 7 lautet dann sehr fromm. 

2) Das Judentum aber laBt Celsus, weil es nationale Religion ist, ebenso 
gelten wie spiter Porphyrius und Julian. Jener sagt bei Gelegenheit eines 
Apollo-Orakels gegen die Christen: ,In his quidem inremediabile sententiae 
Christianorum manifestavit Apollo, quoniam Judaei suscipiunt deum magis 
quam isti* (bei Augustin, de civit. dei XIX, 23). 
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eines verriickten Weibes beruht der Glaube an die Auferstehung. 
Dann ist der Unsinn bis heute immer mehr gewachsen; er hat 
sich gespalten, sich selbst prostituiert und geschandet, aber hat 
sich behauptet — die einmal hingeworfene Behauptung, er wiirde 
demnachst ganz ausgerottet sein, wird im Buche selbst wieder 
zuriickgenommen. Das Christentum ist anthropomorphistischer 
Mythus der schlimmsten Sorte, der christliche Vorsehungsglaube 
eine Unverschiimtheit gegeniiber der Gottheit — ein Chor von 
Fréschen sitzt im Sumpfe und quakt: ,Um unsretwillen ist die 
Welt geschaffen.“ 

Aber andererseits — nicht nur bringt die Kritik im einzelnen 
beherzigenswerte Wahrheiten, sondern wo der Kritiker sich auf 
die Religion besinnt, da zieht sich eine Unterstrémung durch sein 
Buch, die zu der grimmigen Verurteilung gar nicht pabt. Celsus 
schlieBt die Augen und scheint nicht sehen zu wollen, dafi das 
Christentum eine verniinftige Behandlung zulaft und auch schon 
gefunden hat; aber er kann doch um diese Tatsache nicht herum- 
kommen; fiir den tiefer Blickenden will er sie, wenn nicht alles 
triigt, gar nicht verdecken. Sein Agnostizismus leitet ihn, wenn 
denn doch Religion sein soll und mufb, zu einer Konzession an, 
die von dem christlichen Gottesbegriff nicht weit entfernt ist; die 
Ethik Jesu kann er zu einem grofen Teile nicht mifbilligen — 
der Vorwurf des Diebstahls ist aus der Verlegenheit geboren —, 
und wenn die Christen behaupten, der Logos sei der Sohn Gottes, 
so muf er sein Hinverstindnis mit diesem Satz aussprechen. End- 
lich, die ganze Schrift liuft in einem warmen, aus der Sorge um 
das Vaterland stammenden Appell an die Christen aus, sich der 
allgemeinen Ordnung nicht zu entziehen, sondern zu helfen, daf 
der Kaiser das Reich mit seinen idealen Giitern in Kraft erhalten 
kénne. Es gilt der Rettung von Gesetz und Frémmigkeit gegen 
die aéuberen und inneren Feinde! Deutlich genug ist zwischen 
den Zeilen zu lesen: maft euch keine besondere Stellung an, 
stellt euch nicht neben das Reich, dann wollen wir euch und eure 
Religion ertragen. Celsus’ ,, Wahres Wort“ ist im letzten Grunde 
eine politische Schrift und ein kaum versteckter Friedensvorschlag.') 

Hundert Jahre spiter, als Porphyrius gegen die Christen 
schrieb, hatte sich Vieles geindert. Das Christentum war eine 
Macht geworden und hatte sich hellenisch ausgestaltet, aber freilich, 
die fremden Mythen“ hatte es behalten, und bewahrt hatte es, 
wenigstens bei den meisten, seine scharfe Trennung von Schépfer 
und Geschépf, Gott und Natur, seine Lehre von der Mensch- 


ee *) Auch Ciicilius ist letztlich Politiker und Patriot, indem er die alte 
Religion verteidigt: ,Rom hat dadurch die Welt gewonnen“ (Minue. ec. Oils 
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werdung Gottes und seine paradoxe Behauptung des Weltunter- 
gangs und der Auferstehung. Hier setzte der grofe Philosoph 
des Zeitalters, Porphyrius, der Schiiler Plotins und Longins, ein. 
Jahrelang hatte er in Rom mit Kirchenlehrern und Gnostikern 
eifrig gestritten, mit dem vollen Bewuftsein, dai es sich um die 
Sache der Gottheit und des Héchsten, was der Menschheit ge- 
schenkt ist, der verniinftigen religidsen Wahrheit handle. Politische 
Ideale kennt er nicht; das Reich begeisterte wenige mehr; der 
Restaurator war noch nicht gekommen, und die Religionsphilosophie 
lebte in einem Staat, den sie erst bauen wollte. Porphyrius zog 
sich nach Sizilien zuriick. Dort hat er seine 15 Biicher ,Gegen 
die Christen“ geschrieben. Das von vier hervorragenden Kirchen- 
lehrern ,,widerlegte“ Werk‘) ist infolge des Sieges der Kirche und 
auf Befehl des Kaisers mitsamt seinen Gegenschriften unter- 
gegangen; nur Fragmente sind uns erhalten, die meisten und wich- 
tigsten bei Macarius Magnes; denn daf der heidnische Philosoph 
in dessen ,Apocriticus“ Porphyrius ist, ist mir nicht zweifelhaft.”) 


Das Werk ist vielleicht die reichste und griindlichste Schrift, 
die jemals gegen das Christentum geschrieben worden ist; sie hat 
ihrem Verfasser die Titel ,2dytwy dvapevéotatos xal molepucraros", 
,hostis dei, veritatis inimicus, sceleratarum artium magister“ u. s. W. 
eingetragen.®) Aber man sagt, obgleich wir nur auf Grund von 
Fragmenten urteilen kénnen, nicht zu viel, wenn man behauptet: 
Dort, wohin Porphyrius den Streit zwischen religions- 
philosophischer Wissenschaft und Christentum versetzt 
hat, liegt ernoch heute; auch heute noch ist Porphyrius 
nicht widerlegt, und er ist iberhaupt nur zu widerlegen, 
wenn man ihm zunichst Recht gibt und demgemaf das 
Christentum auf seinen Kern zurickfihrt. In dem meisten, 
was er behauptet, hat er Recht, und in seiner Kritik an dem, 
was sich als christliche Lehre darstellte, hat er gewif soviel Recht 
wie Unrecht; aber Unrecht hat er in dem Ubrigen, was er ablehnt. 


Sein Werk ist deshalb ein so tiichtiges geworden, weil es auf 
griindlichsten Bibelstudien beruhte und weil es vom Standpunkt 
der Religion entworfen war. Es kam dazu, daB der Verfasser 
nicht imponieren, nicht itberreden oder iiberrumpeln wollte, sondern 


1) Von Methodius, Eusebius, Apollinarius und Philostorgius. 

2) Offen zu lassen ist’ héchstens, da® ein Plagiat an Porphyrius be- 
gangen ist. 4 

3) Doch Augustin hat ihn ,philosophus nobilis, magnus gentilium philo- 
sophus, doctissimus philosophorum, quamvis Christianorum acerrimus mimi- 
cus* genannt (De civitate dei XIX, 22). Man vgl. damit die Pridikate, welche 
Hieronymus spendet: ,stultus, impius, blasphemus, vesanus, impudens, syco- 
phantes, calumniator ecclesiae, rabidus adversus Christum das leh 


Harnack, Mission. 
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ernsthaft und piinktlich widerlegen. Mit saurem Schweif hat er 
gearbeitet, ein Idealist, der tiberzeugt ist, da$, was widerlegt ist, 
auch untergehen wird. Demgemif hat er sich auf die fiir ihn 
entscheidenden Punkte beschrankt; es sind folgende vier: Zunichst, 
er wollte die christlichen Mythen zerstéren, d. h. nachweisen, da8 
sie, sofern sie aus den beiden Testamenten geschépft sind, geschicht- 
lich unhaltbar sind; denn diese Quellen sind triibe und voll von 
Widerspriichen. Weder yerwarf er die Bibel in Pausch und Bogen 
als Liigenbuch — im Gegenteil, vieles in ihr schitzte er als wahr 
und goéttlich —, noch identifizierte er den Christus der Evangelien 
mit dem geschichtlichen Christus.') Fiir diesen hatte er vielmehr 
eine bis an das Religiése heranstreifende Hochschitzung ; aber mit 
unerbittlicher Kritik wies er nach, da8 hundert Ziige in den Evan- 
gelien, wenn man sie als historische gelten lasse, unméglich echt 
sein kénnen und daf sie das Bild Christi verzerren und falschen. 
Ebenso verfuhr er mit dem grofen Stoff, den die Kirche als 
» Weissagung auf Christus“ aus dem Alten Testamente zusammen- 
getragen hatte. Das Interessanteste aber ist unstreitig seme Kritik 
des Paulus. Wenn man noch zweifeln wollte, dai der Apostel 
im letzten Grunde nicht den hellenistischen Christen, sondern den 
jiidischen zuzurechnen ist — hier kann man iberfiihrt werden. 
Porphyrius, dieser Hellenist erster Ordnung, empfindet gegen 
Niemanden eine so starke Antipathie wie gegen Paulus. Seine 
Dialektik ist ihm véllig verschlossen und erscheint ihm daher 
sophistisch und liigenhaft; seine Beweise lésen sich fiir ihn in 
lauter Widerspriiche auf, in seinen Selbstzeugnissen erkennt er 


*) Als einen ,Feind* des Christentums kann man ihn daher nur bedingt 
bezeichnen. Sehr richtig Wendland, Christentum und Hellenismus (1902) 
S. 12: ,Die von den Theologen nicht beachteten, schénen Ausfiihrungen des 
Porphyrius im 3. Buch MHegi wijs & hoyiwy gidsocoqias (8. 180 ff. Wolff) be- 
weisen, wie man auch auf neuplatonischer Seite Verstiindigung und Ver- 
sdhnung suchte.“  ,,Praeter opinionem‘, sagt Porphyrius (s. August., de civ. 
dei XIX, 23), ,profecto quibusdam videatur esse quod dicturi sumus. Christum 
enim dii piissimum pronuntiaverunt et inmortalem factum et cum bona prae- 
dicatione eius meminerunt, Christianos vero pollutos et contaminatos et errore 
implicatos esse dicunt.“ Von Numenius, dem pythagoreischen Philosophen 
berichtet Origenes (c. Cels. I, 15. IV, 51), daB er die jiidischen h. Schriften 
mit hoher Achtung zitiert, (Clemens Alex., Strom. I, 22, 150, legt ihm sogar 
das Wort bei: ré yég ore MAcrwy 9 Movors errxigwy, s. auch Hesych. Miles. 
bei Miller, Fragm. hist. gr. IV p. 171; Suidas sub ,,Novwjrio¢ ; vorsichtiger 
Kuseb., Praep. XI, 9, 8—18, 25) und allegorisch erklirt habe. Der Platoniker 
Amelius, ein Zeitgenosse des Origenes, hat das Johannes-Evangelium mit 
Achtung zitiert (Euseb., Praep. XI, 19, 1), ef. Augustin, de civit. dei X, 29: 
»initium evangelii secundum Johannem quidam Platonicus aureis litteris con- 
scribendum et per omnes ecclesias in locis eminentissimis proponendum esse 
dicebat.* Longinus (ei vwous) war mit dem Alten Testament bekannt. 
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nur einen haltlosen, barbarischen und unaufrichtigen Rhetor, den 
Feind aller edlen und freien Bildung. Erst aus den Widerlegungen 
des Porphyrius lernt man, was die Eigenart des Paulus hoch- 
gebildeten Hellenen zu tragen gegeben hat. Im einzelnen weist 
er ihm wirklich vieles AnstéBige nach — der Ansto$ hebt sich 
freilich fast immer, wenn man einen anderen Gesichtswinkel der 
Beurteilung wahlt, aber Porphyrius hat ihn nicht gefunden.) 

Die negative Kritik am historischen Charakter der christ- 
lichen Religion ist aber fiir Porphyrius nur die Voraussetzung, um 
die Kritik an jenen drei Lehren des Christentums zu vollziehen, 
die ihm als die starken Irrtiimer gelten. Es ist erstlich die christ- 
liche Schépfungslehre, welche die Welt von Gott trennt, ihren 
zeitlichen Ursprung behauptet und keine ehrfiirchtige religidse 
Betrachtung des Weltganzen zulaBt. Indem er diese verwirft, ver- 
wirft er auch die Lehre vom Weltuntergang als unverniinftig und 
irreligiés zugleich; denn das gehdrt stets zusammen. Sodann richtet 
er sich gegen die Lehre von der Menschwerdung — die Christen 
trennen Gott und Welt falsch (durch die Lehre von der zeitlichen 
Schépfung) und verbinden sie falsch (durch die Lehre von der 
Menschwerdung). Endlich gilt seine Bekimpfung der christlichen 
Auferstehungslehre. 

An diesen Punkten ist Porphyrius unerbittlich und kéampft 
gegen das Christentum als gegen den schlimmsten Feind; aber 
in allen tibrigen ist er mit der christlichen Religions- 
philosophie einig gewesen, und er war sich dieser Hinig- 
keit bewuBt. Die christliche Religionsphilosophie aber war zu 
seiner Zeit an jenen Punkten nicht mehr ganz unerbittlich: sie 
machte grofe Anstrengungen, teils ihre Positionen abzuschwiichen 
zu Gunsten der neuplatonischen, teils sie als die wissenschaftlichen 
(also als die echt hellenischen) zu erweisen. 

Wie nahe haben sich doch bereits die Gegner gestanden! 
Porphyrius scheint sogar gegen Ende seines Lebens das, was ihn 
mit der christlichen Spekulation verband, stirker in den Vorder- 
grund geschoben zu haben.?) Sein Brief an seine Gemahlin 
Marcella kénnte fast von einem Christen geschrieben sein. 


1) Auch Longinus hat die Briefe des Paulus gelesen, und er bezeichnet 
ihn als medrov ngovtéusvoy Idyuatos cvanodeizrov (Fragm.I e Cod. Vat. 
Urbin.). 

: Das magisch-theurgische Element, welchem Porphyrius neben seiner 
hellen Wissenschaft gehuldigt hat, hat er wahrscheinlich in seiner Polemik 
gegen die Christen zuriicktreten lassen. Seine christlichen Gegner haben es 
wohl bemerkt. Lag doch hier ein Punkt, wo sie, sofern sie nicht schon in 
den Reliquien- und Knochenkult versenkt waren, die aufgeklirteren gewesen 
sind. Fein ist die Charakteristik, die Augustin (de civit. dei x, 9) von Por- 
phyrius gibt: ,Nam et Porphyrius quandam quasi cl a eu per 
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In dem Werk des Porphyrius hat der Hellenismus sein Testa- 
ment in Bezug auf das Christentum geschrieben — Julians Streit- 
schrift ist ein groBer Riickschritt —; die Kirche hat das Testament 
untergehen lassen, doch erst, nachdem sie es viermal widerlegt 
hatte. Es ist ein unersetzlicher Verlust, dai uns die Gegenschriften 
fehlen, obgleich es schwerlich ein Verlust fiir ihre Verfasser 
sein wird. 

Uber die Wirkung des Werkes besitzen wir keine Kunde, 
abgesehen von der, die sich im Entsetzen der Kirchenvater aus- 
spricht. Indessen hatte auch ein noch tiichtigeres litterarisches 
Werk schwerlich einen Erfolg haben kénnen. Die Religion der 
Kirche war schon eine Weltreligion geworden, als Porphyrius 
schrieb; solche Weltreligionen vermag kein Professor mit Erfolg 
zu bekimpfen, es sei denn, daf er neben der Feder auch das. 
Schwert des Reformators fiihrt. 


Den Verkehr von Christen und Heiden im Leben des Tages: 
darf man schon zur Zeit Tertullians nicht nach den Episoden der 
Verfolgungen beurteilen. Man braucht es nicht erst zwischen den 
Zeilen seiner asketischen Schriften zu lesen — er deutet es an 
zahlreichen Stellen, freilich widerwillig, klar genug an, daf in der: 
Regel alles friedlich zuging: man lebt zusammen, kauft und ver- 
kauft, ladet sich ein, auch Mischehen finden statt. In spiterer 
Zeit vollends war gewif der Christ von dem Nichtchristen im Leben 
des Tages nicht leicht zu unterscheiden. Zahlreiche Christen ge- 
hérten auch zur ,,Gesellschaft“ (s. Buch 4, Kap. 2), und die 
Zahl derer wurde immer geringer, die an ihrem Glauben AnstoB 
nahmen. Origenes stand in der Gelehrtenrepublik und genof 
hohes Ansehen; Paul von Samosata, der Bischof, war in Antiochien 
eine stadtbekannte, einflufireiche Persénlichkeit; von Cyprian er- 
zihlt sein Biograph (c. 14), dai die vornehmsten Karthaginienser 
seine Freunde waren und ihm die Treue bewahrten, auch als er: 
im Gefiingnis lag (,,conyeniebant interim plures egregii et clarissimi 
ordinis et sanguinis, sed et saeculi nobilitate generosi, qui propter 
amicitiam eius antiquam secessum subinde suaderent, et ne parum 
esset nuda suadela, etiam loca in quae secederet offerebant). In- 
dessen das alles kann die Tatsache nicht verdecken, da8 das Chri- 
stentum auch noch am Anfang des 4. Jahrhunderts die antike 
Wissenschaft, soviel von ihr noch existierte, gegen sich hatte. 


theurgian, cunctanter tamen et pudibunda quodam modo disputatione, pro- 
mittit, reversionem vero ad deum hance artem praestare cuiquam negat, ut. 


videas eum inter vitium sacrilegae curiositatis et philosophiae professionem 
sententiis alternantibus fluctuare. 
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Hine Schwalbe macht noch keinen Sommer, und der eine Origenes 
mit seinem Anhange vermochte die Situation im Wesentlichen 
nicht zu iindern. Sein Christentum wurde ihm als Idiosynkrasie 
nachgesehen: nur einem kleinen Teil der Gelehrten vermochte 
er es zu empfehlen; man lernte bei ihm Kritik, Grammatik, 
Philosophie und sah iiber seine Religion hinweg. Auch bis zur 
Mitte des 4. Jahrhunderts wurde das noch nicht anders. Die 
Wissenschaft blieb ,heidnisch*. Erst die grofen kappadocischen 
Theologen und in beschrinkterem MaBe die antiochenischen (ob- 
gleich sie, nach modernem Mae gemessen, wissenschaftlicher 
waren als jene), sodann Augustin haben hier Wandel geschafft, 
indessen doch nur in bescheidenen Grenzen. Die antike Wissen- 
schaft hat im Grunde niemals mit dem Christentum im Orient 
paktiert — so empfand man es auch noch am Anfange des 5. Jahr- 
hunderts in der Kirche —, sondern sie ist zu schwach gewesen, 
um sich neben der privilegierten Kirche behaupten zu kénnen, und 
ist deshalb allmahlich untergegangen. In den Besitz eines nicht 
unbedeutenden Teils der Wissenschaft hatte sich das Christentum 
allerdings gesetzt, als diese selbst starb. 


SchluBbetrachtung. 


Hergenréther (Handbuch der allgem. Kirchengesch. I 
S. 109ff.) hat mit sorgfiltiger Uberlegung erst zwanzig Ursachen 
fiir die Verbreitung des Christentums zusammengestellt und dann 
ebensoviele Ursachen, die hemmend wirken muften, Die Uber- 
sicht ist nicht wertlos, aber doch nicht aufklirend. Umfafte die 
christliche Missionspredigt in Wort und Tat das alles, was wir 
im 2. Buch darzulegen versucht haben, und wurde sie von den 
Momenten begleitet, die wir im 3. Buch kennen gelernt haben, 
so ist es nicht wohl méglich, die Ursachen simtlich namhaft zu 
machen, welche die Verbreitung gefordert (oder gehemmt) haben. 
Noch weniger kann man daran denken, sie abzustufen und das 
Ma8B der Bedeutung der einzelnen zu bestimmen, Endlich ist nicht 
nur an die Verschiedenheit der Anlagen, Bediirfnisse und der Bil- 
dung der Menschen zu erinnern, sondern auch an die Entwicklung, 
welche die christliche Missionspredigt selbst von ihren Anfaingen 
bis zum Ende des 3. Jahrhunderts erlebt hat. 

Aus der letztgenannten Erwigung, schirfer durchdacht, ergibt 
sich aber, daB die Frage falsch gestellt ist und eine eindeutige 
Antwort tiberhaupt nicht zuliSt. Am Anfang missionieren Paulus 
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und einige namenlose Apostel; sie predigen den einen Gott und 
das nahe Gericht und bringen die Kunde von dem jiingst ge- 
kreuzigten Jesus Christus, welcher der Sohn Gottes, der Richter 
und Erléser zugleich ist. Fast alles erscheint paradox und er- 
schiitternd. Am Ende der Epoche missioniert wahrscheinlich 
kaum Einer mehr berufsmifig, aber eine miichtige Kirche mit 
einem eindrucksyollen Kultus, mit Priestern und Sakramenten ist 
vorhanden, und sie umschlieft eine Glaubenslehre und Religions- 
philosophie, die mit jeder anderen siegreich zu rivalisieren 
vermag. Diese Kirche wirkt durch ihr bloBes Dasein 
missionierend, weil sie als der zusammenfassende Ab- 
schlu8 der bisherigen Religionsgeschichte auf allen 
Linien erscheint. In diese Kirche gehérte die Mensch- 
heit am Mittelmeerbecken um das Jahr 300 einfach 
hinein, sofern ihr Religion, Sittliches und héhere Er- 
kenntnis tiberhaupt Werte waren. Das Paradoxe und Er- 
schiitternde, das noch immer vorhanden war, war umspannt von 
einem breiten Rahmen des Bekannten, Gewiinschten, ,, Natiirlichen“, 
und war in eine Form von Mysterien gekleidet, in der man alles 
AuBerordentliche gern aufnahm oder doch ertrug. 

Die Frage darf also — wenigstens in erster Linie — nicht 
so gestellt werden: ,,Wie hat das Christentum so viele Griechen 
und Rémer gewonnen, daf es zuletzt die auch numerisch stiirkste 
Religion geworden ist?“, sondern so muf die Frage lauten: , Wie 
hat sich das Christentum selbst so ausgestaltet, daf es die Welt- 
religion werden mufte, die iibrigen Religionen mehr und mehr 
verdringte und wie ein Magnet die Menschen an sich zog?“ Diese 
Frage wird auch durch die Dogmen- und Kultusgeschichte be- 
antwortet, fiallt also nicht allein in den Rahmen der Missionsge- 
schichte. Wir haben sie tiberall beriicksichtigt, aber in diesem 
Werke nicht erschépfen kénnen. 

Erst nachdem diese Frage beantwortet ist und man ein Ur- 
teil dariiber gewonnen hat, in welcher Gestalt das Christen- 
tum um das Jahr 50, um das Jahr 100, um die Jahre 150, 200, 
250 und 300 als missionierende Macht aufgetreten ist, kann man 
daran denken, fiir jeden dieser sechs Zeitpunkte die weitere Frage 
aufzuwerfen, welche Momente jedesmal die wichtigsten in Bezug 
auf die Propaganda gewesen sein mégen. Auch dann freilich wird 
man die Verschiedenheit der Lage in Ost und West und in 
manchen Gruppen von Provinzen nicht iibersehen diirfen. Aber 
selbst wenn man alle diese Voraussetzungen erfiillt hitte, wiire 
man nicht sowohl auf bestimmte Quellenstellen angewiesen, um 
die Frage zu lésen, sondern miiBte ganz wesentlich mit allgemeinen 
Erwigungen operieren. Sie anzustellen — die unvermeidlichen 
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Unsicherheiten sind nicht schwer durch rubrizierende Pedanterie 
zu verhillen — iiberlasse ich anderen. Die Ergebnisse werden 
nur soweit zuverlassig sein, als sie auf Gemeinplitze hinauslaufen: 
dafi am Anfang das eigentlich religiése Element stiirker an der 
Mission beteiligt war als spiiter, daB von dem caritativen und 
dem wirtschaftlichen Element etwas Ahnliches gilt, da8 der Kampf 
gegen den Polytheismus die einen angezogen, die anderen aber 
abgestofen hat, daB dasselbe von der strengeren Sittlichkeit zu 
sagen ist u. s. w. 

Die christliche Religion ist von Anfang an mit einer Uni- 
versalitat aufgetreten, kraft deren sie das ganze Leben in 
allen seinen Funktionen mit seinen Héhen und Tiefen, seinen 
Gefiihlen, Gedanken und Taten mit Beschlag belegte. Sie sicherte 
ihr den Sieg. Daf der Jesus, den sie verkiindigte, der Logos sei, 
das hat sie mit und in dieser Universalitit bekannt. An ihn hat sie 
Alles angekniipft, was als Wert nur irgend gedacht werden kann; 
von ihm hat sie fern gehalten, was dem blof Naturhaften an- 
gehért. Von Anfang an umspannte sie die Menschheit, die Welt, 
trotz der kleinen Zahl von Erwiahlten, die sie in Aussicht nahm. 
Von hier aus empfangen auch die Attraktionen, mit denen sie 
den ganzen Hellenismus in sich hineingezogen und sich unter- 
geordnet hat, eine neue Beleuchtung und erscheinen fast als 
etwas Notwendiges. Siinde und Schmutz hielt sie fern; aber sonst 
hat sie sich selbst mit Allem ausgebaut, was des Lebens noch 
irgend fihig war: neben sich hat sie es zertreten, in sich hat sie 
es konserviert. Sie konnte das, weil sie — was Keiner aussprach 
und Keiner wufte, aber jeder wahrhaft Fromme in sich zum Aus- 
druck brachte —, auf ihren Kern gesehen, etwas Hinfaches war, 
was sich mit den verschiedensten Koeffizienten verbinden konnte, 
ja sie alle aufsuchte: Gott als der Vater, der Richter und Erléser, 
durch und an Christus kund geworden. 

Und diese Religion hatte nicht siegen sollen?: Neben anderen 
konnte sie auf die Dauer nicht bestehen, und untergehen konnte 
sie noch weniger. Also mubte sie siegen. Alle Motive, die zu 
ihrer Verbreitung gewirkt haben, sind als einzelne kraftlos ge- 
wesen gegeniiber der Propaganda, die sie ausiibte, indem sie sich 
yon Paulus zu Origenes selbst entwickelte und dabei doch ex- 
klusiv blieb gegeniiber allem Polytheismus und Gétzendienst. 


Viertes Buch. 


Die Verbreitung der christlichen Religion. 


Erstes Kapitel. 


Zeugnisse allgemeiner Art iiber den Umiang und die Starke 
der Verbreitung des Christentums. 
Die Hauptstadien der Missionsgeschichte. 


(1) Matth. 24,14: xynovydjoeta todto 10 sbayyéhov ths Paot- 
Asias év 6lyn tH otnovuévy eis pwaotioquoy adow trois *Myveow, xai 
tore HEE tO téhos, ef. c. 10, 18: eri Hyeudvas xai Paotlets ayIijoeode 
&vexev Euod sig pwagtveloy adtovd xai tois &veow. 

(2) Paulus, I Thess. 1,8: @& aarti téam [od pwdvoy é&y ti 
Maxedovia ual °Ayaial 4 aiots budy e€ehihvder. 

Paulus, Rém. 1,8: 9 aiots tudy xatayyéddeta éy bla TH 
xdouc (ef. Rom. 15, 19). 

Paulus, Koloss. 1,6: 10 ebayyéhioy tO aaody eis buds xadd¢ 
nal éy mayti tH xdoum (ef. v. 23: 16 ebayyéhioy tO xnovydéy ay 
mdon tH xtioes TH bd TOY oboardy). 

(3) [Paulus], I Tim. 8,16: /Xords/ éxnodvydIn ée& *@dreoww, 
éiotevOn ev xd0Ue. 

(4) Act. Apost. 17,6: of thy otxovuéyny avactatdoartes obtot 
[scil. die christlichen Missionare] xal év0dde adosiow. 

(5) Act. Apost. 21,20: Demosic, adoa pvoiddes sioly ay trois 
‘lovdaios té» nemotevxdtmy, xal ndvytes Cyhwral tod vduov bado- 
yovow. 

(6) Johannes, Apoc. 7,9: jwetd tadra sidov zal Bob Byhog 
nohis, Ov aowutou adbtoy oddeic @éddvato, 2% mavtds RM yvove xal 
yuidy xal lady xal ylwoody. 

(7) Marcus, evang., addit. 16,20: éxetvou [scil. die Jiinger 
Jesu] &eAIdvtec éxijovEar mavtayov, cf. addit. aliud: adtos 6 Incots 
dnd dvatohics xal dyol ddoews éanéotelev dv adtady [scil. die 
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Jiinger] 16 isody xal dpdaertoy xijovyua (cf. Matth. 24,9; 28, 19, 
Act. 1,8 und Praedic. Petri bei Clemens Alex., Strom. VI, 6, 48). 

(8) Clemens, I Kor. 5: Datdiocs ... diuxavoodyny diddéas oho 
tov xdouoy |Hiernach heift es von Petrus in dem pseudoclemen- 
tinischen Brief an Jakobus, der die pseudoclementinischen Homi- 
lien einleitet: tov éoduevoy Gyador blo TH xdouw unvioas Paodéal, 
ef. c. 42,4: of dadotodo .... xata ydoas xai mdieis xnevooortes, 
¢. 59,2: 6 dow wos ... thy éuhextdv év blo tH xooug. 

(9) Ignatius, Rom. 3: of éxioxomo of xatd td aéoara [scil. 
tov xdomov| doidévtes év “Inoodt Xowtod yrauy eioir. 

(10) Plinius, ep. ad Traian. 96 [97]: ,,... visa est enim mihi 
res digna consultatione, maxime propter periclitantium numerum. 
multi enim omnis aetatis, omnis ordinis, utriusque sexus etiam, 
yocantur in periculum et vocabuntur. neque civitates tantum sed 
vicos etiam atque agros superstitionis istius contagio pervagata 
est; quae videtur sisti et corrigi posse. certe satis constat prope 
iam desolata templa coepisse celebrari et sacra solemnia diu 
intermissa repeti pastumque venire victimarum, cuius adhuc rarissi- 
mus emptor inveniebatur. ex quo facile est opinari, quae turba 
hominum emendari possit, si sit paenitentiae locus.’ Man vgl. 
dazu I Clem. ad Kor. 6 und Tacitus, Annal. XV,44, daB in der 
neronischen Verfolgung odd aAqdos éxdext@y (,,multitudo ingens‘) 
Mirtyrer geworden sei. Der Ausdruck ,,ingens multitudo“ fiir die 
Zahl der persénlich yon Jesus gewonnenen Anhinger bei Tertull., 
Apol. 21. — ,,Christen auf dem Lande‘, von Plinius zuerst ge- 
nannt, werden von nun an ziemlich hiufig in den Quellen erwihnt. 

(11) Hermas, Simil. VHI, 3: 16 dévdg0v todto tO péya tO 
oxencloy nedia ual bon vai adoay iy yay vowos Yeod gory 6 
doele sis Bhoy tov xdopuov' 6 dé vdmos ObTOS Vidg Deod éoti xnQVYZ- 
Deic cic ta aéoata ths yas, of O& bad thy oxéayy daoi Ovtec, ot 
dxoboartes 10d xnobymatos zai mioteboartes eis adtoy, cf. Sim. IX, 17: 
ta bon tadta ta Oddexa OcdEexa Pudai stow ai xatomovoa Ohov 
tov xdomov' éxnotydy oby eis tadbtas 6 vids tod Deod dua TOY 
dnootélwy .... advta ta #vn ta bad tov otgavoy xaTOWmodYTA, 
éxovcayta xal motetoarvta, im tH dyvdmati éxdjInoay tod viod 
tov deod. 

(12) Justin, Apol. I inser.: ite tay & mayvtos yévous avdow- 
nov adixws juoovuévor nal éngeatouévoy cf. c. 25. 26. 32. 40. 
53. 56, wo tiberall gesagt ist, daf die Christen ée mavtMy TOY 
2vav bez. é& aartds yévovs dvPodnwv herkommen, Dial 117: 
obd8 &y yao Shas gor w yévos GvIodnwy, éitE PaoBpdouy site EAA) - 
vor cite Gnlds Guvodty dvéuat moocayogevouévmy , 3) aéuagopioy 
[-Seythen| #) doixmy xahovpéveny 7) &y oxnvais xTnvotoopay oixoby- 


/ 


~ ~ ~ \ 
tov, év ols did tod dyduatoc tod sravew@dévtos *Inood sbyal... 
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yivwrtat, cf. c. [17]. 48. 52. 53. 91. 121. 181. Apol, L. 53: aletovas we 
toc @& eyaev tév and “lovdaiwy xai Lauacéwy Xorotvavod’s 
elOtes. 

(13) Pseudoclemens [= Soter episc.], II Kor. 2: éonwoc éddxec | 
evar a0 Tod Deod 6 dads Hudy, vvvi dé motevoartes aheioves éyevd- 
peda tov Ooxobrtmy ezew Hedy [scil. die Juden]. ‘ 

(14) Anonym., ep. ad Diognet. 6: gomagta: xata advtwy toy 
tov owmpatos weh@y 4 woyn, xal Xowtwayvol xata tas tod xdojmov 
TOMES. 

(15) Celsus bei Origenes VIII, 69: éudy [scil. von euch 
Christen] 62 xdy alavata us @u davddvwr, ahha Cnteitar mods 
Vavatov dixny. 

(16) Papylus (Mart. Carpi, Papyli etc. c. 32): é adon éxaoyia 
xal mode eioiy pow téxva xata Yeoy. Man vgl. dazu, dai Melito an 
Marc Aurel schreibt (bei Euseb., h. e. IV, 26), daf viele kaiserliche 
Reskripte in Sachen der Christen an verschiedene Stidte ergangen 
seien, und daf in dem Reskript des Pius an das Commune Asiae, 
welches einen echten Kern hat, steht, daf ,,viele Statthalter in 
den Provinzen sich bereits an den Kaiser in der Christensache 
gewendet haben“. 

(17) Irenaeus I, 10, 2: totte 16 xjovyna aagedn—ria nai tadtyy 
thy atouy 4 éxxdnota, xaineo év blew tH xdouw deonaguéry, eipEel@s 
pridooe, cc éva oixoy oixovoa xal duoiws auoteder tottoIs, Hs ular 
ypoxny nai viv adbviy eyovoa xagdiay, xal ovupdyws tadta xn- 
ovo xai diddoxe xai aragadidwow, ds Ev ordua xextnméry xal 
yao ai xatd tov xdomov dudhextor dvduoim, Gd? 4 Sbvapis TAS 
magaddcems mia xai 4 abti. xal oite ai éy Tequaviac tovuéva 
Exuhyoiar Ghhws mervotevdxaow 7} dhkws nagadiwWdacw, oite é taic 
“Ipnoias ovte év Kehtoig ote xara tas dvatodds oi'te év Aiydate 
obte év Aipiy obte ai xara uéoa tod xdopov iWovpérar’ GAI? Honeo 
6 thos... &v bl@ tH xdou@ eic xal 6 adbtds, obtw xal tO xNOVY [La 
tis Gdn Deias ravtayy paiver, cf. I, 11, 8: xatéonagra 4 éxxdn- 
cia int adons ris yas. Il, 31, 2: ode gow dowdy sineiy tov 
Laguparov ay xatd navtds tod xdomov H exxdnola maoa Beod 
dapotoa xtd. IIT, 4, 1: ,,quid autem si neque apostoli quidem 
scripturas reliquissent nobis, nonne oportebat ordinem sequi tradi- 
tionis quam tradiderunt iis quibus committebant ecclesias? cui ordi- 
nationi assentiunt multae gentes barbarorum eorum qui in Christum 
credunt, sine charta vel atramento scriptam habentes per spiritum 
in cordibus salutem“. 

(18) Clemens Alex., Strom. VI, 18, 167: 6 tot didacxdhov tod 
juetégov Aéyos od Ewewev év “Tovdaia udvy, xadaneo éy th EAAdoe 
i) pooopia, éybdy dé dvd ndoay thy oixovpérny aetdov “Eddjvoy 
te 6wod xal Bagpdewy xara ®%vog xal xdbuny nai add naoar, oixous 
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Glove xai idia Exactoy tHy émaxnxodtay, xal abtdy ye thy qidood- 
pov ov% Odiyous On éxi thy Gdidevay wedorde. 

(19) Polycrates (bei Euseb., h. e. V, 24, 7) sagt von sich selbst: 
ovuupepdnuds tois and ths oixovmévns Gdedqoic. 

(20) Tertullian, Apolog. 2: ,obsessam vociferantur civitatem, 
in agris, in ecastellis, in insulis Christianos, omnem sexum, aetatem, 
condicionem, etiam dignitatem transgredi ad hoc nomen.“ c¢, 37: 
»si et hostes exertos non tantum vindices occultos agere vellemus, 
deesset nobis vis numerorum et copiarum? plures nimirum Mauri 
et Marcomanni ipsique Parthi vel quantaecunque unius tamen loci 
et suorum finium gentes quam totius orbis? hesterni sumus et 
vestra omnia implevimus, urbes, insulas, castella, municipia, concili- 
abula, castra ipsa, decurias, palatium, senatum, forum, sola vobis 
relinquimus templa. cui bello non idonei, non prompti fuissemus, 
etiam impares copiis, qui tam libenter trucidamur, si non apud 
istam disciplinam magis occidi liceret quam occidere? potuimus et 
inermes nec rebelles, sed tantummodo discordes solius divortii invidia 
adversus vos dimicasse. si enim tanta vis hominum in aliquem 
orbis remoti sinum abrupissemus a vobis, suffudisset utique domi- 
nationem vestram tot qualiumeumque civium amissio, immo etiam 
et ipsa destitutione punisset. Procul dubio expavissetis ad solitu- 
dinem vestram, ad silentium verum et stuporem quendam quasi 
mortui orbis ... plures hostes quam cives vobis remansissent. 
nune etiam pauciores hostes habetis prae multitudine Christia- 
norum, paene omnium civitatium paene omnes cives Christianos 
habendo.“ Ad Scapul. 2: ,,tanta hominum multitudo, pars paene 
maior ciyitatis cuiusque, in silentio et modestia agimus.“ Ad 
Scapul. 5: ,,hoe si placuerit et hic fieri {scil. blutige Verfolgungen|, 
quid facies de tantis milibus hominum, tot viris ac feminis, 
omnis sexus, omnis aetatis, omnis dignitatis, offerentibus se tibi? 
quantis ignibus, quantis gladiis opus erit? quid ipsa Carthago 
passura est, decimanda a te, cum propinquos, cum contubernales 
suos illic unusquisque cognoverit, cum viderit illic fortasse et tui 
ordinis viros et matronas et principales quasque personas et ami- 
corum tuorum vel propinquos vel amicas? parce ergo tibi, si non 
nobis; parce Carthagini, si non tibi; parce provinciae, quae visa 
intentione tua obnoxia facta est concussionibus et militum et inimi- 
corum suorum cuiusque.“ Adv. Mare. II, 20: ,,aspice universas 
nationes de voragine erroris humani exinde emergentes ad deum 
creatorem, ad deum Christum ... Christus totum iam orbem evangelit 
sui fide cepit“. De fuga 12: ,Numquam usque adhue ex Christianis 
tale aliquid prospectum est sub aliqua redemptione capitis et sectae 
redigendis, cum tantae multitudinis nemini ignotae fructus ingens 
meti posset.“ Ady. Judaeos 7: ,Jn quem alium universae gentes 
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crediderunt nisi in Christum, qui iam venit? [Folgt Act. Apost. 2, 9ff.] 
et ceterae gentes, ut iam Getulorum varietates, et Maurorum multi 
fines, Hispaniarum omnes termini, et Galliarum diversae nationes, 
et Britannorum inaccessa Romanis loca, Christo yero subdita, et 
Sarmatarum et Dacorum et Germanorum et Scytharum et abdita- 
rum multarum gentium et provinciarum et insularum multarum 
nobis ignotarum, et quae enumerare minus possumus.“?) 

(21) Caecilius bei Minuc. Felix 9: ,ac iam, ut fecundius 
nequiora proveniunt, serpentibus in dies perditis moribus per 
universum orbem sacraria ista taeterrima impiae coitionis adoles- 
cunt“; dazu Octavius, l.c. 31: ,et quod in dies nostri numerus 
augetur, non est crimen erroris sed testimonium laudis“; 1. c. 33: 
»nee nobis de nostra frequentia blandiamur: multi nobis videmur, 
sed deo admodum pauci sumus.“ 

(22a) Origenes in Matth. comment. series 39 (LommatzschIV 
p- 269ff.) ad Matth. 24,9 (,,et praedicabitur hoe evangelium regni 
in universo orbe, in testimonium omnibus gentibus, et tune veniet 
finis’‘): ,,si discutere quis velit, quod ait ,omnibus gentibus‘, satis 
inveniet certum, quoniam omnibus etiam in ultimis partibus terrae 
commorantibus gentibus odio habetur populus Christi, nisi forte 
et hic aliquis dicat, propter exaggerationem positum ,,omnibus“ pro 
»multis’ ...... et in hoe statu constitutis rebus (scil. in der 
Endzeit) evangelium quod prius non fuerat praedicatum in toto 
mundo — multi enim non solum barbararum, sed etiam nostrarum 
gentium usque nune non audierunt Christianitatis verbum —, tune 
autem praedicabitur, ut omnis gens evangelicam audiat prae- 
dicationem, et nemo derelinquatur qui non audivit, et tune erit 
saeculi finis, .... nondum enim multi proditores de ecclesia 
facti sunt, et nondum multi falsi prophetae exstiterunt multos 
fallentes: sic et nondum odio habiti sunt ab omnibus gentibus 
etiam in ultimis partibus terrae habitantibus, propter nomen 
Christi: sic et nondum est praedicatum evangelium regni in toto 
orbe. non enim fertur praedicatum esse evangelium apud omnes 
Aethiopas, maxime apud eos, qui sunt ultra flumen; sed nec apud 
Seras nec apud Ariacin [Orientem editt., aber gemeint ist wohl 
*"Aovaxy, eine Landschaft an der Westkiiste Indiens| audierunt 
Christianitatis sermonem. quid autem dicamus de Britannis aut 
Germanis, qui sunt circa Oceanum, vel apud barbaros, Dacos et 
Sarmatas et Scythas, quorum plurimi nondum audierunt evangelii 
verbum, audituri sunt autem in ipsa saeculi consummatione. ad- 


, , .) Ygl. auch Hippol., Philos. X, 34: Towodrog 6 megi 16 detor aAnInS Aoyos, 
@ tIownot “EdAnvés te nal Béopueot, Xaddctoi te xeai *Aoovo.o, Aiyintiol téE 
wat Aipves, “Ivdoi te xai AiKones, Kedrol re xai of oreatnyovrvtss Activot 
mates te ob tv Evewnny, ‘Aolay ve xal Aupiny xaroixodyres. f 
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spice enim quod ait: ,,et praedicabitur hoc evangelium regni in 
toto orbe, in testimonium omnibus gentibus, et tune erit finis.‘‘ 
si autem vult quis temere dicere, praedicatum iam esse evangelium 
regni in toto orbe in testimonium omnibus gentibus, consequenter 
dicere poterit et quod ait: ,,tunc erit finis“, iam finem venisse: 
quod dicere temeritatis est magnae.“ Orig. ec. Cels. III, 15: aay 
mahy ot aavtl todmm diapdddorvtes tov Adyor tiy aitiay tio én 
TOGOvTO voy otdoews ev AIDE THY MLOTEvOYTMY YOLiowoW Elva, ev 
tT py mooomoheuetodar atbtovs bn tH fyovpévwmy Swoiws tois 
adda yoovos. Orig. c. Cels. III, 29: 6 68 aéupas tov “Inooby Bed¢ 
éxiboas madoay thy tov danwovoy émpovdiy éxoinoe marvtayov tis 
oizovuévns b2é0 ths tov avdodawrv éniotoog~is nal diwoed)doews | 
zoatjoa to evayyéhiov *Inoot xual yevéodar navtayov éxxdnoias 
avusohtevomévas éxxdyotais OevowWaovmy xal axoddaotmy xat aodi- 
zxov. III,30 heift es, die Presbyter der christlichen Kirchen 
wiren wiirdig, Ratsstellen in den Stidten zu bekleiden, « wo 
éotly éy t@ aavti adds tod Beov. VIII, 69: pauéy bu, cineo, ,,dv 
dbo oupupworvacy && pc éni THS vis mEol Mavto0s mModywatos ov 
édy aithowrtar yerijoetar aitois maga tod éy ois obeavoig mateds“ 
— ti yor vouiley, et uh povoy a> viv advu Glyou ovmporvoiey 
dia adoa 4 b20 “Powaimy aoyy; VIL, 68: adoa pev Donoxeta 
xatahvdnoceta, worn O& i Xovtwardy xoarioe, Ftc xai movn mote 
xoatyioe, tov Adyou del mheiovas veuouévou woyds. LL, 8: ddiyou 
xata xaioovs xai opddoa edagiduntor brig tis Xovotar@y Ieooe- 
Betas tedvjxacr, xwdbortos Yeod 10 aay exnoheundivar adbta@y &yvoc. 
III, 10 (Celsus hatte gesagt, dai am Anfang die Christen ganz 
gering an Zahl gewesen seien): 6w méry ody ovyxoicer vod éfijc 
nAnbovs diiyot joay Goyouevor Xovotuavol dfjdov. 1,9: viv bey 
oby tdya, bre dua tO aAnDos THY moQ0GEQZopéEvMY TH Adyqn xal 
hobo. nab tives tov éy Gkidbuact nai ybvaa ta Gpoa xal edyeri] 
dxodéyorta tovs ad tod Adyov, tohuhoe us héyew Oia tO oEdQuoY 
xoototacial twas tis xata Xovoriavods diwWacxadiacs. In Joh. tom. 
I,1: Es ist keine zu kiihne Vermutung zu behaupten, daB die 
Zahl der Judenchristen nicht 144000 betriigt. C. Cels. I, 57: 
,Gegenwirtig betragt die Zahl der Jiinger des Simon Magus auf 
der ganzen Erde nach meiner Meinung nicht dreifig; vielleicht 
ist die Zahl schon zu hoch; nur in Palastina gibt es noch solche 
und zwar nur fiuBerst wenige.‘' — Eine Stelle aus Origenes, die 
Eusebius (h. e. HI, 1) zitiert, s. sub Nr. 27. 

(22b) Der Heide bei Macarius Magnes (Porphyrius) IV, 3: 
idod doa tis oixovméryns Obun tod ebayyehiov Ty mEIQaY &yer nat 
téouoves Shor xal xdopov aégata tO ebayyéhov Ghov xartézyovot. 

(23) Lucian Mart., Orat. (bei Rufin, h. e. TX, 6): ,,Quae 
autem dico, non sunt in obscuro gesta loco nec testibus indigent. 
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pars paene mundi iam maior huic veritati adstipulatur, urbes inte- 
grae, aut si in his aliquid suspectum videtur, contestatur de his 
etiam agrestis manus, ignara figmenti.* 


(24) Maximinus Daza, Reskript an Sabinus (bei Euseb., h. e. 
IX,9): [Diokletian und Maximian haben die Unterdriickungsbefehle 
gegen die Christen gegeben]|, jvixa ovveidov oyedov dnartas dy- 
Dodnove xatahepdetons ths tH Deby VDonoxeias tH Wyre tay 
Xowtiaray éavtods ovpmemyoras. 

(25) Lactantius, De mort. persec. 2: ,,et inde discipuli qui 
tunc_erant undecim .... dispersi sunt per omnem terram ad 
evangelium praedicandum ... et per annos XXV usque ad prin- 
cipium Neroniani imperii per omnes provincias et civitates ecclesiae 
fundamenta miserunt’ .... ,,Nero cum animadverteret non modo 
Romae sed ubique cotidie magnam multitudinem deficere a cultu 
idolorum et ad religionem novam transire‘. c. 3 (Zeit von Trajan 
bis Decius): ,,ut iam nullus esset terrarum angulus tam remotus 
quo non religio dei penetrasset, nulla denique natio tam feris 
moribus vivens, ut non suscepto dei cultu ad iustitiae opera mi- 
tesceret.. Cf. Arnobius II, 5: ,am per omnes terras in tam 
brevi temporis spatio inmensi nominis huius sacramenta diffusa 
sunt. Nulla iam natio est tam barbari moris et mansuetudinem 
nesciens, quae non eius amore versa molliverit asperitatem suam 
et in placidos sensus adsumpta tranquillitate migraverit. 


(26) Konstantin, Reskript an Miltiades (bei Euseb., h. e. X, 5, 
18), schreibt so, als teile sich die ganze Bevélkerung von Nord- 
afrika in Katholiken und Donatisten. 


(27) Eusebius’), h. e. I, 3, 12: Christus hat die ganze Welt mit 
seinem heiligen Namen ,,Christen“ erfiillt. I, 3,19: udvoy aitoy 
€& dndyvtwy téy admote sic tu xal vd maoa mdow avdowmos xa 
dhov tod xdou0v Xouotdy émupypilesda Suohoysiodai te xal wagrv- 
ostodar mQd0¢ dndvtwy éxl ti aeoonyooia aaod te “EdAnot xal Paopda- 
Qols punovedecdar, xai sic &u voy maod toils ava Ti» oixovuévny 
adtod Yiaodras tumdodar uty cs Baodéa, Yavudleoda 63 bado 
aoopntny xt. I, 4, 2: tis udy yao 10d owrijoos Fudv Inood Xovotod 
magovaias vewotl tdow arodmo1 émhapwypdons, véov buokoyoupév@s 
&voc, od juxgdy 080’ dodevic 000’ ext ywrias zov yas iovpévoy, 
ahha xal ndvtov tdv 2rdy xolvarYowndratéy te xa Jeooepéota- 
Tov... TO maga tois adou tH} tod Xeuotod xeoonyoola TETLUN MEVOY. 
I, 13; I: Schon zu Christus selbst kamen joror Soor hiilfeflehend 
aus weitentfernten Liindern. II, 2,1: Die Auferstehung und Himmel- 


y *) Bei der groBen Anzahl der einschlagenden Stellen in der KGeschichte 
gentigt es, die charakteristischen mitzuteilen; auch diese sind z. T. nur in 
Regestenform gegeben. 
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fahrt Jesu wurden sofort xagd adeloroc bekannt. II, 3, 2 [apostol. 
Zeitalter]: xai 1) dvd adoas tas addes te xal xduas, An dvovons 
dhovos dixny, uwveiavdeoi xal naundndeis dedas éxxdnotar OVVEOT)) - 
xeoay. II, 13, 1: tij¢ sic tov owrqoa... Inooty Xoutoy eis adytas 
avIoanovs dn dvadiWomuérns alotews 6 tis avDodnwy modémuos 
swtnoias tiv Bacilevovoay adh mp0agndoacdau uunyavduevos éy- 
tav0a Liuwva [den Magier| dye... aber die Sekte des Simon 
wurde schnell tiberwunden und iiberdauerte nicht robs dxoctolmovs 
xeovous (II, 14, 3); denn der Logos siegte, 6 dow Yeddev dvIod- 
mow émhdupas, abtds te ént yc dxudlwr. III, 1, 1f. [nach Orig., 
Exeg. in Genes. tom. IIT): 1éyv isody 10d owrioos fyudy dnoor6- 
doy te xai padytay ép’ dnacay xataonagérvtwy tiv oixovuévny, 
Owpds pér, cs i magddoos neguézer, thy Lagdiay sidnyev, Avdoéas 
dé thy Xxvdiay, “Iwdvyns thy ’Aoiay [folgen Bemerkungen iiber 
das Missionsgebiet des Petrus und Paulus nach dem Neuen 
Testamente, cf. dazu II, 5,2: die Urapostel begeben sich von 
Jerusalem ¢éi¢ ovunayta ta #vy, I, 8, 11: es ta xé0ata tips oixov- 
wévns, II, 24,3: éi adoay thy oixovmévny. III, 18, 4f.: [Z. Z. 
Domitians| 4 tis fuetégas niotews Siéhauste Ovdacxahia, cbs xal tovs 
anovev tov xa? huds Adyou ovyyeapeis ui) dnouvijoa tais aitay 
iotogiais toy te Oimymuoy xai ta éy atta paotioia magadodvat 
{Domitilla]. II, 37, 1f.: die den Aposteln nachriickenden Evange- 
listen tobs xata advta ténoy thy éxxdnoi@y aooxatapAndértas 620 
tov anootdhwy Deusliovs ém@xodduovy und verkiindigten das 
Evangelium totic @ adunay dyvnxdots tod ths aiotews Adyov. IV, 2, 1: 
[Z. Z. Trajans| ta tis tod owtioos judy diaoxahias te xal éxxndn- 
cias . dojuscoa avdobyta émi psiloy éydoe mooxonns. IV, 7,1 
{Z. Z. Hadrians] ibn daungotdtwy dixny pwotiowy taéy avd ty 
otzoupévny anooudpovowy éxxinody axualovbons te sig day 10 
tov aviodnwy yévos tis eis toy owtioa nail xdo.v judy I. Xo. 
niotews utd. (cf. § 13). V, 21,1: xata tov tig Kouddov Baotheias 
yoovoy mwsteBéBdynto pev ent tO aodoy ta xa? Huds, eioiyns oby 
Deia yao tas ua Glys tis olxovuévyns dvakaBovbons éxxdnoias, 
6te xal 6 owmtnoios doyos & maytos yévovs avdoumnwy adoay b711- 
yeto wouxiy énl thy eboeph tod tay Glwv Yeo’ Donoxeiay, Wote 
Hon xal toy éxt “Poyys ed udha ahodvt xai yéver Ovaparay aleiovs 
énl ty op@y éudce yooey mavoimi te xai mayyery, owrtyotay. 
V, 23, 1: tis "Actas dadons ai nagomia > ai ava thy howmhy aGnacay 
oixovpévny éxxdnoia. VI, 36, 1 [Z. Z. des Philippus Arabs]: rdze 
Ojta, oia xai sixds Hy, adndvodons tis aiotews, MEMAQQnOLAGMEéEVOV 
te tod xa?’ hud maea ndot ddyou utd. VI, 10, 3 [Valerian, bevor 
er Verfolger wurde, war der Kirche freundlicher als irgend ein 
Kaiser vorher], adc te 6 oixos abtod DeooebGy aendijowto xal iy 
éxxdynoia Geod. VII, 1, 1f.: dons méiv xal dmoiac 2Q0 tot xa? 
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judc duvypod [die diokletianische Verfolgung] dd&y¢ 6uot xai nagon- 
clas 6... tis eboefetas Adyos naga adow avdboanotc, “Eddyot te 
zal Baopdoos igi@to, peiloy ij nak juas éxakinsg Omyyjoacia . . 
nae 0 dy uc dtayodwpee Tas mverdvdoous Eéxelvas émiovvaymyas xal 
1a min tov xata ndoay adh aboowpartor, Tas te e&MLoWwovs 
iy toils moocevutnoios ovvdgomds; wy Oi Evexa pndauas et tots 
adha oizodouhpmacw Goxobuevor ebgetas eis ahatos dva mdoas tas 
nobles éx Denelioy dviotcwy éxxinotas; VII, 14, 1: Maxentius stellte 
sich im Anfang, als wire er unserem Glauben zugetan é’ aoEeoxEle. 
xal xohaxeig tod Onuwov “Popaior. I, 4, 2 (s. die Stelle oben): die 
Christen sind jetzt ,,das menschenreichste Volk“. — Theophan. V, 26: 
,(The disciples) should teach His commandments both in the 
villages and cities, some of them to the Roman power (itself), and 
(so) apportion to themselves this city of the empire, others also 
to the Persians, others to those among the Armenians, others to 
the nation of the Parthians and again to that also of Scythians, 
(that) some of these should go forth, even as far as the extremities 
of the creation, and arrive at the country of the Hindoos, others 
pass over to the Islands beyond the ocean, and which are called 
Britain“, cf. Demonstr. evang. p. 112C. — L.c. V, 49 (iber die 
Apostel): ,,Nevertheless, when again I view its power and the 
result of its doings, how the many myriads have given their assent 
to it, and how churches of tens of thousands of men 
have been brought together by these very deficient and rustic 
persons — nor that these were built in obscure places, nor in 
those which are unknown, but rather in the greatest cities, I say 
in the Imperial city of Rome itself, in Alexandria, in Antioch, in 
all Egypt, in Libya, in Europe, in Asia, both in the villages and 
(other) places and among all nations — I am again compelled 
to recur to the question of (its) cause and to confess, that they 
could not otherwise have undertaken this enterprise, than by a 
Divine power which exceeds that of man and by the assistance 
of Him who said to them: Go and make disciples of all nations 
in my name.“ ?) 


Die hier gesammelten Zeugnisse haben einen ungleichen 
Wert; ein kurzer Kommentar mége sie erliutern: 
Nachdem (gegen die alteste Absicht, die in Matth. 10, 5 f. 


1) Zum Schluf& mag hier noch die Stelle Firmic. Matern., De err. prof. 
relig. 20 stehen, obgleich sie etwa 20 Jahre nach dem Nicinum nieder- 
geschrieben ist: ,Qui locus in terra est, quem non Christi possederit nomen ? 
qua sol oritur, qua occidit, qua erigitur septemtrion, qua vergit auster, totum 
venerandi numinis maiestas implevit, et licet adhuc in quibusdam regionibus 
idololatriae morientia palpitent membra, tamen in eo res est ut a Christianis 
omnibus terris pestiferam hoc malum funditus amputetur.* 
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ausgesprochen ist) die Heidenmission durch Paulus und Andere 
eine Tatsache geworden war, muBte sofort die ,ganze Welt“ als 
Missionsgebiet ins Auge gefaBt werden; denn eine Grenze gab 
es nicht mehr, sobald der Kreis sich iiber Israel hinaus erweiterte. 
Den ganzen Kreis in Kiirze auszufiillen, dazu trieb die sichere 
Hoffnung auf die nahe Wiederkunft Christi und das nahe Ende 
der Dinge miichtig an. Galt die erste Erscheinung Christi nicht 
nur Israel, sondern der ganzen Menschheit, so muften alle Vélker 
von dieser Erscheinung erfahren; steht das Ende aber wirklich 
vor der Tiir, so muB die Missionsarbeit demnichst vollendet sein. 
Bald iiberflog die von der Zukunftserwartung gesteigerte Phantasie 
die wirklich geleistete Arbeit: die Predigt ist bereits in alle Welt 
gedrungen'); absichtliche rhetorische Ubertreibungen gingen in 
eine feste Zuversicht tiber. Hiermit begann sofort die Missions- 
legende. Ihr Ursprung ist im Vorstehenden aufgedeckt; ihre 
Entwicklung — sie hat bis ins 16. Jahrhundert gedauert — ver- 
lief so, da® allmahlich fiir jedes Land der Erde eine Missions- 
geschichte erfunden wurde, die mit den Aposteln begonnen habe. 
Im Abendland wird, seitdem der Satz wichtig geworden war, daB 
von den Aposteln nur Petrus ins Abendland gekommen sei, Rom 
als das Zentrum aller Missionstitigkeit gedacht. Die Geschichte 
der Missionslegende zu beschreiben, wiirde einen Band fiillen. 

Die oben sub Nr. 1—4. 6—9, 11 zusammengestellten Zeug- 
nisse geben die uralte Vorstellung von der friihen Verbreitung 
des Evangeliums in der ganzen Welt wieder. Uber die wirkliche 
Verbreitung sagen sie nichts aus; aber die Energie in der Ver- 
breitung bezeugen sie allerdings. 

Nr. 1 (Matth. 24, 14) enthilt die allgemeine Theorie und 
legt sie in den Mund Jesu: ,auf der ganzen Welt zum Zeugnis 
fiir alle Heiden muB das Evangelium verkiindigt werden; dann 
kommt das Ende“. Dem entspricht das endgeschichtliche Bild 
des Apokalyptikers Nr. 6 (Apoe. 7, 9). 

Absichtliche rhetorische Ubertreibungen bieten Paulus Nr. 2 
(I Thess. 1, 8; Rém.1, 8; Koloss. 1, 6. 23) und die Apostel- 
geschichte Nr. 4 (Act. 17, 6). 

DaB die Jiinger Jesu, die Apostel, den Auftrag erhalten haben, 
in alle Welt zu ziehen und allen Menschen das Evangelium zu 
predigen, bez. daB sie diesen Auftrag erfiillt haben, sagen 
Nr. 7 (Mark. 16, 20; Matth. 24, 9; 28, 19; Act. 1, 8; Praedic. 


1) Ist nicht die urspriingliche Fassung der Geschichte des ersten Pfingst- 
festes (Act. 2) so zu verstehen, das nun das Ende eintreten kénne, da damals 
in Jerusalem die Repriasentanten aller Vélker versammelt gewesen seien und 
somit das Evangelium zu ihnen allen gekommen sei? 


Harnack, Mission. 
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Petri) und Nr. 3 (der in I Tim. 3, 16 aufgenommene Hymnus). 
Der Glaube, daB bereits die Urapostel der ganzen Welt das 
Evangelium verkiindigt haben, ist somit sehr alt und darf, auch 
wenn man Matth. 28, 19 nicht fiir einen integrierenden Bestand- 
teil des Evangeliums Matthii hilt, nicht spater (s. Act. 1, 8) als 
c. 90 angesetzt werden. Auch Clemens Romanus (Nr. 8) und 
Ignatius (Nr. 9) setzen die bereits geschehene Verbreitung des 
Evangeliums auf der ganzen Welt voraus; der erstere spricht 
‘dabei in rhetorischer Ubertreibung von Paulus als dem Missionar, 
der die ganze Welt gelehrt habe. Mit besonderer Entschieden- 
heit und Klarheit endlich tritt die Vorstellung bei Hermas (Nr. 11) 
hervor; sein Zeugnis ist um so wichtiger, als er stets als Re- 
prisentant sehr verbreiteter und vulgirer Meinungen betrachtet 
werden darf. Auf der Erde gibt es zwélf grofBe Volker; allen 
diesen ist das Evangelium durch die Apostel bereits verkiindigt 
worden.') 

Die wirkliche Verbreitung des Evangeliums im ersten Jahr- 
hundert ist den neutestamentlichen Schriften und den Altesten 
auBerkanonischen zu entnehmen. In Bezug auf die Intensitiét der 
Verbreitung besitzen wir nur die sub Nr. 5 (Act. 21,20) und 
Nr. 10 (Plinius ep.) angefiihrten Stellen. Sie sind aber von hoher 
Wichtigkeit. Jene bezeugt, daB unter den palistinensischen Juden 
z. Z. des letzten Aufenthalts Pauli in Jerusalem?) (also in den 
fiinfziger Jahren) sich die Zahl der Christen bereits auf mehrere 
Zehntausende belaufen hat; diese gibt noch mehr, nimlich ein 
Bild von dem Umfang und den Folgen der christlichen Propa- 
ganda in Bithynien und Pontus z. Z. der Regierung Trajans. 
Man ist erstaunt iiber die Wirkung, wie Plinius sie schildert, und 
méchte ihr kaum Glauben schenken. Es ist auch gewib, da der 
Statthalter Grund hatte, sie zu iibertreiben*) — um den Kaiser 
von generellen blutigen Repressalien abzuhalten —, aber die 
Hauptpunkte miissen doch richtig sein, und sie geniigen bereits, 
um das Urteil zu gestatten, da besonders starke Dispositionen 


1) Auf die Legenden, welche den apokryphen Apostelgeschichten zu 
Grunde legen, lasse ich mich nicht ein, da auch das Wenige, was etwa als 
geschichtlicher Kern ihnen zu Grunde liegt, nicht mehr sicher ermittelt 
werden kann. Hin paar Einzelheiten werden in anderen Abschnitten zur 
Sprache gebracht werden. Die Legenden iiber die Apostelteilung und die 
Missionsgebiete der Apostel sind dargestellt von Lipsius, Apokr. Apostel- 
geschichten I, 1 8. 11 ff 

*) Will man vorsichtig sein, so lasse man die Zahl nicht fiir diese Zeit, 
ey fiir die des Verfassers der Apostelgeschichte gelten (also ca. 30 Jahre 
spiiter). 

*) Ebenso wie er wahrscheinlich auch den Erfolg der yon ihm ergriffenen 
MaBregeln tibertrieben hat. 
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fiir eine Religion wie die christliche in jenen Provinzen vorhanden 
gewesen sind (s. dariiber das 3. Kapitel sub III, 9). 


Was Justin (Nr. 12) und der Verfasser des Diognetbriefs 
(Nr. 14) tiber die Verbreitung bemerken, ist in der Haapecabie 
aus der Theorie geflossen, das Evangelium miisse bereits iiberall 
auf der Erde verbreitet sein, ist also belanglos!); aber vielleicht 
liegt dem Zeugnis Dial. 117 die Kunde zu Grunde, da8 die christ- 
liche Botschaft bereits zu den nomadisierenden Arabern gekommen 
sei, von denen der aus Samarien gebiirtige Justin wohl wissen 
konnte. Jedenfalls ist die andere Notiz von Wichtigkeit, da8 
z. Z. Justins die Zahl der Heidenchristen die der Judenchristen be- 
reits tiberstieg. Bedeutender freilich noch ist die Angabe des etwa 
15 Jahre spaiter schreibenden Pseudo-Clemens (Soter), daS die 
Christen zahlreicher seien als die Juden (Nr. 13). Beruht diese 
Angabe auch auf subjektiver Schiitzung und gilt sie auch zuniichst 
nur fiir den Kreis, den der Verfasser iiberschaute (fiir Rom), so 
ist sie doch aufklarend: um das Jahr 170 hatte ein hervorragen- 
der Christ in Rom den Hindruck, da8 die Christen die Juden 
numerisch bereits geschlagen haben. 

Zur Korrektur der christlichen Ubertreibungen ist die Sprache, 
die Celsus (Nr. 15) fiihrt, willkommen. Freilich auch er itiber- 
treibt, aber nach der anderen Seite; er tut so, als sei durch die 
Verschirfung der kaiserlichen Mafregeln unter Mare Aurel das 
Christentum bereits im Aussterben. Davyon kann keine Rede sein; 
aber dafB er sich so auszudriicken vermochte, ist immerhin ein 
Beweis, daf es sich um ungeheure Massen von Christen noch 
nicht gehandelt haben kann.?) 

Die allgemeine Theorie, die Kirche sei bereits tiberall in 
der Welt verbreitet, liegt auch den Aussagen des Ireniius (Nr. 17) 
und Clemens Alex. (Nr. 18) zu Grunde; aber die des letzteren 
verdienen dennoch Beachtung; denn er ist mit vielen Menschen 
aus verschiedenen Gegenden zusammengetroffen, und er bezeugt 
auBerdem, daB sich ,nicht wenige“ Philosophen dem Christentum 
zugewendet haben. Des Ireniius Angaben aber — mag auch das 
iiber Iberien u. s. w. Gesagte wertlos sein — fallen jedenfalls fiir 
Kirchen in Germanien und bei den Kelten ins Gewicht; denn 
hier konnte er aus eigenem Wissen berichten; sie sind auch ge- 
meint, wo er von barbarischen Volkern spricht, bei denen sich 


*) Das Bild, welches der Verfasser des Diognetbriefs braucht, die Christen 
seien in der Welt das, was die Seele im Korper sei, setzt tibrigens, mag die 
Ubertreibung noch so gro® sein, eine gewisse Stirke der Verbreitung voraus. 

2) Die Aussage det Mirtyrers Papylus vor dem Richter (Nr. 16) zeigt, 
da® in allen Provinzen und Stidten Asiens damals Christen vorhanden waren. 
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das richtige Christentum finde, obschon sie die heiligen Schriften 
in ihrer Sprache nicht besitzen. 

Die Mitteilung des Polykrates, Bischofs von Ephesus (Nr. 19), 
ist von jeder Theorie unabhingig und daher wertvoll: er bezeugt, 
daf er Christen aus allen Teilen der Welt, d. h. des Reichs, per- 
sénlich kennen gelernt habe; er schreibt um das J. 190. 

Fast sind schon alle Birger fast aller Biirgerschaften Chri- 
sten‘, ruft Tertullian aus (Nr. 20), oder — etwas abgeschwacht, 
aber noch immer gewaltig tibertreibend — ,,fast der grébere 
Teil in jeder Biirgerschaft ist christlich‘‘. In Karthago und der 
prokonsularischen Provinz mu das Christentum bereits im J. 197 
sehr stark angewachsen gewesen sein, sonst hatte Tertullian nicht 
so sprechen und mit der grofen Zahl der Christen geradezu 
drohen kénnen. Auch das werden wir ihm glauben, daf keine 
Ortschaft, kein Stadtviertel in seiner Heimat frei von ihnen war, 
und daB sie sich in allen Stinden bis hinauf zu den héchsten 
fanden. Die unmutigen Klagen der Heiden iiber die Vermehrung: 
der Christen werden so wiedergegeben sein, wie sie lauteten (vgl. 
Cacilius bei Minucius Felix, Nr. 21; er sieht schon Kirchenge- 
baude und Priester; daher schreibt er gewif geraume Zeit nach 
Tertullian): man begegnete den Christen auf Schritt und Tritt, 
und man fiihlte sich im eigenen Hause von ihnen beschriinkt und 
bedroht. Von ,,tantis milibus hominum“ spricht Tertullian; dies 
wird kee Ubertreibung sein. Ist aber das Christentum in Kar- 
thago und der prokonsularischen Provinz in derselben Progression 
im folgenden Jahrhundert gewachsen, so mu dies Gebiet z. Z. 
Konstantins iiberwiegend christlich gewesen sein, und man ver- 
steht es, wie dieser Kaiser (Nr. 26) es als ein wesentlich christ- 
liches Land ansehen konnte. In die Mitte zwischen der Zeit von 
Tertullians Apologeticus und der Konstantins fillt die Wirksamkeit 
Cyprians. Man empfiingt aus seinem Briefwechsel den lebhaften 
Kindruck, da die Christen Karthagos bereits nach vielen Tau- 
senden zihlten; sagt doch Cyprian, wiihrend der Verfolgung des 
Decius seien tiglich tausende yon _litterae pacis ausgestellt. 
worden (ep. 20, 2). Dagegen beruht die Aufzihlung solcher bar- 
barischer Vélkerschaften, unter denen sich Christen finden (Adv. 
Jud. 7) nicht auf einer sicheren Kunde, wie schon die naive Hin- 
zufiigung der ,,insularum multarum nobis ignotarum et quae 
enumerare minus possumus‘‘, beweist.!) 


1) Immerhin ist es beachtenswert, da® auch Hippolyt (Philosoph. IX, 34) 
schreibt (s, 0): rovodroc 6 megi t6 Feiov en djc hoyoc, w éytewmor “Eddnvés te xe 
Beéepagor, Xedduioi te xai “Aoovoror, Aiydatioi te xal Aisves, “Ivdot te xal 
AiSionss , Kehroi re xai of otgatnyovytes Aativor, mdvtec te of tiy Evownny 
Aovey ve xel Aipdyy naroinodyrtes, ols ovusovkos eva yivouce. Die Stelle be- 
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Die Zeugnisse des Origenes (Nr.22a) sind deshalb so willkommen, 
weil er der erste und einzige christliche Berichterstatter 
ist, welcher die relative Spiarliclrkeit der Christen be- 
zeugt, und zwar bezeugt er (1), daB es noch viele Nationen, 
,non solum barbarae, sed etiam nostrae“, gibt, zu denen das 
Christentum nicht gedrungen ist, bez. von denen es nur ein ganz 
kleiner Teil (etwa die Grenzbevélkerung) gehért hat) — er 
emanzipiert sich also von der dogmatischen Theorie, und dies 
will um so mehr besagen, als er die Legenden, Thomas sei nach 
Parthien, Andreas nach Scythien gegangen u. s. w., aufgenommen 
hat —, (2) konstatiert er, daB es noch nirgendwo eine ganz christ- 
liche Stadt gibt — so wird man die Stelle c. Cels. III, 30 zu 
verstehen haben”) —, (3) riumt er Celsus gegeniiber ein, daB die 
Christen, gemessen an der Zahl der Reichsbiirger, jetzt noch ,,2dyv 
ddiyou seien, waihrend sie doch, gemessen an ihrer urspriinglichen 
kleinen Zahl, ein ,,7ijoc seien, (4) schlieBt er aus der starken 
und stetigen Zunahme der Christen, da ihre Religion einst alle 
anderen verdraingen und allein herrschen werde, (5) macht er auf 
die zunehmende Verbreitung des Christentums unter den Reichen 
und Hochgestellten und Matronen aufmerksam, (6) erklart er 
— gegeniiber Celsus —, da die christlichen Martyrer bisher 
,»odlyou xatad xaioovs zal opddoa edvagidunto gewesen seien. *) 
Das alles sind Angaben, durch die sich Origenes aufs vorteil- 
hafteste vor seinen Vorgingern auszeichnet. Auch seine Notiz 
iiber die Zahl der Judenchristen ist wichtig. Die Angabe des 
Porphyrius (Nr. 22°) ist lehrreich, weil sie den bei den Heiden 
verbreiteten Eindruck von der Ausbreitung des Christentums 
wiedergibt: sie bezeugen, daS Christen tiberall zu finden sind. 


weist natiirlich nicht, da® es iiberall daselbst Christen gab, wohl aber dab 
der christliche Prediger und Schriftsteller sich nicht nur in abstracto, sondern 
ganz konkret als Lebrer aller Vélker empfand und bereits alle einzelnen ins 
Auge faBte. — Aus der Zeit Cyprians besitzen wir die erste Angabe iiber 
die Zahl der Christen in einer Gemeinde, nimlich in der rdmischen (Euseb., 
h. e. VI, 43). Freilich ist die Angabe nur eine indirekte: der rémische Bischof 
Cornelius gibt die Zahl der Kleriker und die Zahl der von der Kirche Unter- 
stiitzten an. 


1) Lehrreich ist, da er dabei z. T. dieselben Nationen nennt, von denen 
es bei Tertullian 1. c. heiBt, da das Christentum zu ihnen gekommen sel. 
Ubrigens leugnet Origenes nicht, dab einige aus diesen Nationen die christ- 
liche Predigt gehdrt haben, und, einem lissigeren Sprachgebrauch folgend, 
spricht er auch etliche Male so, als sei das Christentum auf der ganzen 
Welt verbreitet. 

2) Sie kann indes auch anders verstanden werden. 

3) Dies steht freilich im einem polemischen Zusammenhang, der es 
Origenes nahe legte, die Zahl der christlichen Mirtyrer méglichst gering er- 
scheinen zu lassen. 
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Origenes hatte (z. Z. des Philippus Arabs) gesagt, es gebe 
noch nirgendwo eine ganz christliche Stadt. Zwei Menschenalter 
spaiter spricht Lucian der*Martyrer (Nr. 23) von ,,urbes integrae“, 
die christlich seien. Er, der Syrer, hat diese Aussage in Nikomedien 
gemacht, und in der Tat wissen wir, daB es in Syrien und in 
Asien-Phrygien am Anfang des 4. Jahrhunderts Orte gegeben hat, 
die so gut wie ganz christlich waren. Auf Grund der Eindriicke, 
die jene Provinzen boten'), hat Lucian auch behauptet, dab ,,pars 
paene mundi iam maior“ dem christlichen Glauben anhinge. 
Man beachte das ,paene“. Die Christen waren in jenen Gebieten 
immer noch die kleinere Halfte, aber schon reichte ihre Zahl in 
einigen Gebieten bis an die Hialfte heran. Das werden wir dem 
Lucian glauben diirfen, wihrend wir Tertullian, der 110 Jahre 
frither Ahnliches behauptet hatte, den Glauben versagen muften. 
Lucians Angabe wird durch eine Stelle in einem Reskript des 
Maximinus Daza (Nr. 24) gestiitzt. Dieser Kaiser sagt im Blick 
auf dieselben Gebiete (Syrien und Kleinasien), dab ,,fast alle 
Menschen den Gétterglauben yerlassen und sich dem Volke der 
Christen anschlieBen“. 

Aus Lactantius’ Mitteilungen (Nr. 25) ist nichts zu lernen — 
dafi schon vor der Zeit des Decius das Christentum zu allen 
barbarischen Nationen gedrungen sei, wird, wie wir gesehen haben, 
durch Origenes widerlegt, sowie durch Zeugnisse des 4. Jahr- 
hunderts. Aber die Angaben des Eusebius (Nr. 27) verdienen 
noch Beachtung. Eine Ausbreitungsgeschichte des Christentums 
hat er freilich nicht gegeben und konnte sie nicht geben — 
teils weil er keine Quellen fiir eine solche besaB, teils weil seine 
dogmatisch-historische Vorstellung eine allmihliche Ausbreitungs- 
geschichte nicht zulieB, sondern nur eine intensivere Verbreitung. 
Extensiv ist das Christentum auch nach Eusebius bereits durch 
die Apostel, die die Aufgabe unter sich verteilt hatten, in ab- 
schlieBender Weise auf der ganzen Welt verbreitet gewesen. ”) 
Ja er ist in dieser Tlinsicht noch einen Schritt weiter gegangen: 
bereits Christus selbst hat die Welt mit seinem heiligen Namen 
erfiillt; bereits zu ihm kamen ,,wiovoe Sco aus weit entfernten 
Liindern. Hier war ihm die Legende yom Briefwechsel Jesu mit 
Abgar von Edessa von hichster Bedeutung. Sie tritt gleichsam 


_*) Von Phrygien und den Nachbarprovinzen sagt schon Dionysius Alex. 
(bei Euseb., h.e, VII, 7), da& dort die ,menschenreichsten Kirchen* wiiren. 


*) Wenn er dennoch III, 37,1 von Evangelisten spricht, die nach der 
Zeit der Apostel tots tu aéunay cynxootg tod HS mictEWs doyow gepredigt 
hatten, so sind nicht bisher unerreichte Linder und Vélker zu verstehen, 
sondern solche Teile dieser Gebiete, deren Bevélkerung bisher nichts vom 
Evangelium gehort hatte. 
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vikarierend ein fiir die sonst fehlenden Zeugnisse, da Jesus seine 
Wirksamkeit weit iiber das Judenvolk und Palistina hinaus aus- 
gedehnt hat (s. 0. 8. 51f.). Bis zur Zeit des Commodus wei Euse- 
bius nichts yon Belang zu berichten; er wiederholt nur immer 
wieder, wie zahlreich und iiberall verbreitet die Christen gewesen 
seien, und er markiert den Eintritt der neuen Religion in die 
»Paothedovoa adic“ unter Claudius, die Aufmerksamkeit heidnischer 
Schriftsteller auf dieselbe unter Domitian. Aber in Bezug auf 
die Zeit des Commodus hat er eine besondere zeitgenéssische 
Quelle (vielleicht im Zusammenhang mit den Apollonius-Akten) 
besessen: er weiB, da damals die Propaganda des Christentums 
einen bedeutenden Aufschwung genommen hat, und dafi speziell 
in Rom zahlreiche vornehme und begiiterte Personen mit ihrem 
ganzen Hause und ihrem ganzen Geschlecht dieser Religion bei- 
getreten sind.1) Hierauf markiert er noch zweimal die Steige- 
rung der Propaganda, nimlich unter Philippus Arabs und in den 
Jahrzehnten, die der letzten groBen Verfolgung unmittelbar vor- 
angegangen sind. Fiir letztere gibt er an (die Stellen sind oben 
nicht ausgeschrieben), daB nun in den héchsten Ehrenstellen am 
Hofe und im Staate — selbst in den Statthalterstellen — Christen 
saBen und daB die Religion groBes Ansehen bei Griechen und 
Barbaren sowie volle Freiheit besessen habe; die Zahl der Christen 
— er nennt sie das menschenreichste Volk unter allen Vélkern 
— sei so groB gewesen, daB die Kirchen itiberall zu klein ge- 
worden seien, man habe sie daher niedergerissen und neue griBere 
an ihrer Stelle gebaut. Man darf nicht vergessen, da Eusebius’ 
Horizont yon Alexandrien iiber Palistina und Syrien etwa bis 
Nikomedien reichte. Wir haben schon gehért, daf die Christen 
dort am zahlreichsten waren. Vom Abendland und von Rom 
wuBte er nicht viel, und daher werden wir die Behauptung, 
Maxentius sei urspriinglich christenfreundlich gewesen, um dem 
romischen Volke zu gefallen und ihm zu schmeicheln, 
nicht fiir ganz glaubhaft halten kénnen. Daf in Rom im ersten 
Jahrzehnt des 4. Jahrhunderts die Christen so zahlreich waren bez. 
die dffentliche Meinung in der Stadt so beherrschten, daf Maxen- 
tius deshalb die Maske der Christenfreundlichkeit zeitweilig auf- 
gesetzt hat, ist nach dem, was wir iiber die Ausbreitung und 
Stirke des Christentums in Rom aus sicheren Quellen des 4. Jahr- 
hunderts wissen, recht unwahrscheinlich. Eusebius hat hier einen 
Pragmatismus in Anwendung gebracht, der in Bezug auf den 
Orient passend war, nicht aber in Bezug auf Rom. 


1) Diese Angabe wird bestiitigt durch die Ehegesetagebung des rémischen 
Bischofs Kallist in Bezug auf Matronen. 
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Hierin mégen die wichtigsten Beobachtungen erschépft sein, 
die sich aus den oben gesammelten Quellenstellen ergeben. Was 
die Stadien der Missionsgeschichte betrifft, so sind die groBen 
Aufschwiinge seit der Zeit und Wirksamkeit des Paulus (1) durch 
die Epoche des Commodus und seiner nachsten Nachfolger, (2) 
durch die Jahre 260—303 bezeichnet. In diesen zwei Perioden 
hat augenscheinlich eine starke Zunahme stattgefunden, die starkste 
in der letzen Epoche. In dieser hat auch der Bau geraéumiger 
Kirchen (Euseb. VIII, 1) begonnen. 


Zweites Kapitel. 
Zur intensiven Verbreitung. 


Die intensive Verbreitung des Christentums tritt in erster 
Linie und am deutlichsten in dem Stirkegefiihl der Christen 
zu Tage. Fiir dieses Stirkegefiihl legt der Hifer in der Ver- 
breitung, das SelbstbewuBtsein, das Volk Gottes zu sein und die 
wahre Religion zu haben, sowie der Trieb, alles Wertvyolle an 
sich zu ziehen, Zeugnis ab. Diese Momente sind bereits be- 
sprochen worden. Man kann aber die intensive Verbreitung auch 
noch an anderen Punkten konstatieren. Im folgenden ist eine 
Ubersicht gegeben iiber die Verbreitung des Christentums (1) unter 
den Vornehmen, Reichen, Gebildeten und Beamten, (2) am Kaiser- 
hof, (3) im Militér und (4) unter den Frauen. 

(1) Die Verbreitung unter den Vornehmen und Rei- 
chen, Gebildeten und Beamten. Paulus schreibt I. Kor, 
1, 26: ,,Sehet an, meine Briider, eure Berufung: nicht viele Weise 
nach dem Fleisch, nicht viele Miachtige, nicht viele vornehm Ge- 
borene, sondern das Térichte der Welt hat Gott erwithlt, damit 
er die Weisen zu schanden mache, und das Schwache der Welt 
hat Gott erwiihlt, damit er das Starke zu schanden mache, und 
das niedrig Geborene der Welt und das Verachtete hat Gott er- 
wihlt, das da nichts ist, damit er zu schanden mache, was da 
ist, auf da sich vor ihm kein Fleisch rithme.“‘ ') Andere Zeug- 
nisse von der iiltesten Zeit an bis zur Zeit des M. Aurel be- 
stitigen, daf die christlichen Gemeinden damals ganz tiberwiegend 
aus geringen Leuten, aus Sklaven, Freigelassenen und Hand- 


*) Zu dieser Stelle bemerkt Origenes (c. Cels. II, 47): ,Es ist méglich, 
dafs diese Worte Einige auf die Meinung gebracht haben, als ob kein weiser, 
gebildeter und verstiindiger Mensch zu unserem Glauben Zutritt habe.“ 
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werkern, bestanden haben. Celsus') und Cicilius (bei Minucius 
Felix)?) sagen es ausdriicklich, und die Apologeten riumen es 
ein.*) — Selbst die christlichen Beamten gehérten éfters dem 
niedersten Stande an (s. 0. S. 128). 

Indessen hat schon Paulus angedeutet, daf auch einzelne 
Weise und Michtige und vornehm Geborene Christen geworden 
sind. Die Apostelgeschichte bestitigt das: in Cypern wurde der 
Prokonsul Sergius Paulus gewonnen (Act. 13, 7—12)4), in Athen 
Dionysius der Areopagite (Act. 17, 34), in Thessalonich ,,nicht 
wenige Frauen aus den oberen Stiinden‘‘ (Act. 17, 4), in Beréa 
(Act. 17, 12) desgleichen. Auch Priscilla, die Mitarbeiterin des 
Paulus, muf ihrer hervorragenden Bildung wegen zu den oberen 
Standen gerechnet werden (s. sub 4). Plinius berichtet an den Kaiser 
Trajan, daf in Bithynien ,,multi omnis ordinis‘‘ zu der Christensekte 
libergegangen seien. Gegen begiiterte unbarmherzige Christen 
eifert der Jakobusbrief, entwirft von ihnen ein trauriges Bild und 
beklagt sich, da sie selbst im Gottesdienste bevorzugt werden. In 
Rom wurde Pomponia Gracina ,,insignis femina‘‘, gewonnen (s. 
sub 4) und bald darauf der Konsul Titus Flavius Clemens und 
seine Gemahlin Domitilla (s. sub. 2). Diese Erfolge und ahnliche 
miissen der dortigen Christengemeinde bald weiteren Zuwachs an 
Mitgliedern aus den besseren Stiinden gebracht haben.*) Ignatius 
setzt in seinem Briefe an die rémische Gemeinde voraus, dieselbe 
sei so einfluBreich, daB sie sein Martyrium zu hintertreiben ver- 
mége. Das war nur zu befiirchten, wenn die Gemeinde reiche 
und angesehene Mitglieder besaB, die durch Bestechungen oder 
durch ihr Ansehen eingreifen konnten. Daf es soleche in Rom 
gab, zeigt der Hirte des Hermas. Er spricht von rémischen 
Christen, die da seien éumepvouévor moaypatetas xai ahovrop xal 


1) Orig. c. Cels. I, 27; Il, 18.44; VIII, 75 und sonst. 

2) Minuc., Octav. 5. 8.12; s. auch Lucian, Peregr. 12.13 und Aristides 
Rhetor, Orat. 46: die Christen sitzen nicht im Rate der Stiidte. 

3) Sie wenden es aber zum Preise des Christentums. 

*) Vgl. iiber ihn Lightfoot in der Contemp. Rev. Bd. 382 (1878) p. 290f,, 
Kellner im ,Katholik* 1888 S. 389/f. und Wendt im Kommentar zur Apostel- 
gesch. 8. 227f. 

®) Cassius Dio (LXVII, 14) sagt, da auBer Clemens und Domitilla auch 
viele andere, die zu den Sitten der Juden abgeirrt waren, von Domitian wegen 
,Gottlosigkeit“ verurteilt wurden, x«i o@ uéy cmédavoy, ov d& tov yovr ovovwy 
ZoteonInouy’ rf 08 Aourtidda ineguglodn wovoy eis Havdareigevay (cf. LXVII, 1, 
wo erzihlt wird, da® Nerva die Anklagen auf Asebeia und jiidische Lebens- 
weise untersagte). Alle diese sind augenscheinlich Christen gewesen und 
zwar mindestens zum Teil begiiterte. Man vgl. die in der Domitilla-Kata- 
kombe gefundenen Inschriften; s. de Rossi, Bullett. 1865 p. 17f. 33f. 89f. 
1874 8. 5f. 68f. 122f 1875 8.5f. Auch der Senator und Konsular Acilius 
Glabrio (Dio 1. c.) ist méglicherweise Christ gewesen. 
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gidiaus é0vimaic nal Gdas noddais moaypatetas tod aidyvos tobtov 
(Mand. X, i), und von shovtjoartes nai yevomuevor &dokor maga 
toic #veow (Sim. VIII, 9).1) Auf die Reichen in der Gemeinde 
kommt er auch sonst éfters in seinem Buche zu sprechen und 
macht ihnen schwere Vorwiirfe.?) Von der Bekehrung einer vor- 
nehmen Rémerin erzadhlt Justin im Anhang zu seiner Apologie 
(II, 2). In den Apologeten gewann das Christentum gebildete 
Minner. Vor allem aber gab es unter den sog. Gnostikern Ge- 
lehrte und Denker ersten Rangs: Niemand kann die uns erhaltenen 
Fragmente des Valentin lesen, ohne sich yon dem hohen Geiste 
und der feinen Bildung dieses Mannes berihrt zu fiihlen. Das- 
selbe gilt von seinen Schiilern Ptolemiius und Herakleon; s. den 
Brief jenes an die Flora und den Kommentar dieses zum Joh. 
Ev. Marcion war so wohlhabend, daf er der rémischen Kirche 
200000 Sesterzen schenken konnte (s. 0. S. 113). 

Einen deutlichen Einschnitt macht die Zeit des Commodus. 
Eusebius berichtet nach einer uns nicht mehr erhaltenen Quelle 
(s. o. 8. 375), daB damals die christliche Predigt in allen Kreisen 
sich verbreitete, Wote ibn zal tv éal “Pobuyns ed dha ahotto 
zal yéver Ovtapava@y aisiovs ent thy op@y dudoe ywoetv xavoixi te 
zal mayyevh owtnotay. Er selbst belegt das sofort durch das Bei- 
spiel des Apollonius in Rom, der jedenfalls den héchsten Standen 
angehérte, wahrscheinlich sogar Senator war.*) Vielleicht nicht 
viel spater ist jene Inschrift aus Ostia zu setzen (s. 0. 8S. 306f.), die 
beweist, da Mitglieder der gens Annaea Christen geworden sind, 
und ebenso steht es fest, da schon gegen Ende des 2. Jahr- 
hunderts mehrere Pomponii als Christen gestorben sind.4) Dem 
entsprechend erzihlt Tertullian®), die Heiden beklagten sich, daB 
Leute ,,omnis dignitatis‘ zum Christentum iibertreten (Ad nat. I, 1; 
Apol. 1), und er selbst sagt, diese Religion habe ,,conciliabula, 


*) Er fahrt fort: daeonqaviay usycdny éveddoarto xak vwndoqoorves &yé- 
vovto xal xeréhmoy viv cAjPevay xai ovx exohdjInoay tors Dixciots, GAAC usta 
tov &vav ovvetncuy, xai airy rj ddds rjdvtéoe adbtors Epaivero, 

*) Sim. I: ri Ode vusicg éxouucters eygovs xal maoaracers modvtedsis xet 
otxodoucs xai olxiuara ude; Vis. I, 1, 83 Tg -2s OMT) 6) SF, ol ee 
III, 11,3; Mand. VIII, 3; XII, 1,2; Sim. IL. IV. VII, 8; TX, 20, 18.5° 1X5 304i 
IDs Alii 

5) S. dariiber Klette, Texte u. Unters. XV Heft 2 8. 50% Neumann, 
a. a. O. 8. 80. Die Bekehrung von Senatoren unter Commodus ist von Pseudo- 
Linus ¢. 3 vorausgesetzt: ,innotuerant hoe eis celeri nuntio qui fuerant ex 
senatoribus illuminati‘. 

*) 8. de Rossi, Rom. sott. II tab. 49/50 n. 22. 27 u. tab. 41 nr. 48. 

Pe te. Tertullian selbst war, bevor er Christ wurde, ein in Rom hochange- 
sehener Jurist (s. Euseb., h. e. II, 4); es steht m. E. der Annahme nichts im 


Wege, da er der Jurist ist, aus dessen Werken wir Zitate in den Digesten 
besitzen, 
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castra ipsa, tribus, decurias, palatium, senatum, forum“ in 
Besitz genommen (Apol. 37; cf. ad Scap. 4. 5: ,,tot viri ac feminae 
omnis dignitatis‘t; ,,contubernales suos illic [scil. bei den Christen] 
unusquisque cognoscet, videbit illic fortasse et tui ordinis viros 
et matronas et principales quasque personas et amicorum tuorum 
vel propinquos vel amicos‘; ,,clarissimi viri et clarissimae femi- 
nae“).*) Ahnliches bezeugt Clemens und Origenes. Clemens hat 
eine besondere Schrift geschrieben iiber das Problem: ,,Quis dives 
salvetur“; sie bezieht sich nicht auf zu bekehrende Reiche, son- 
dern auf solche, die schon Christen sind.) Von Origenes héren 
wir dasselbe.*) Und konnte frither gesagt werden, da’ die Chri- 
sten keine Amter iibernehmen, daf sie nicht im Rate der Stiidte 
sitzen, konnten sie der ,,infructuositas in negotiis“ und der ,,con- 
temptissima inertia“ beschuldigt werden, so hérten diese Vorwiirfe 
seit der Mitte des 3. Jahrhunderts auf. Wie in den gréferen 
Gemeinden sich zahlreiche Christen fanden, die durch Geburt und 
Reichtum der guten Gesellschaft angehérten — fiir sie, die so 
viel zu verlieren hatten, war jede Verfolgung eine doppelt schwere 
Probe; das erkennen auch Cyprian*) und Eusebius*) an —, so war 
auch der Beamtenstand stark von ihnen durchsetzt. Schon der 
Octavius‘ des Minucius Felix fiihrt uns mitten in diesen hinein, 
und das zweite Reskript Valerians gegen die Christen vom Jahre 
258 fabte aufer den Klerikern nur die obersten Stiinde und die 
Caesariani ins Auge (Cypr. ep. 80,1: ,,ut senatores et egregii viri 


1) DaB bereits nicht wenige Philosophen Christen geworden seien, sagt 
Clemens, Strom. VI, 18, 167. Als Zeichen der Zeit mu& auch die Nachricht 
betrachtet werden, da sich um das Jahr 215 der Statthalter von Arabien 
von dem igyptischen den Origenes erbat, damit er ihm Vortriige halte (Euseb., 
h. e. VI, 19). Zu vergleichen ist der Eingang der pseudojustinischen ,Rede 
an die Griechen* in der syrischen Fassung. Hier wird als Verfasser ,Ambro- 
sius, ein Oberster Griechenlands, der Christ geworden war‘, bezeichnet. Es 
heiBt weiter, da seine ,Mitsenatoren* gegen ihn Protest erhoben hitten. 

2) 8. c.2f. Auch der ,Pidagog* zeigt, da die Gemeinde, fiir welche 
diese Unterweisung bestimmt ist, zahlreiche Gebildete in sich schlof. 

3) ©. Cels. IIL, 9: viv wer ovv raya, dre did 16 ndjdos THY mMeOTEQZO- 
uevay tT hoy zal mhovowor xai tives tov éy cElwmnor zai ysvave Ta CBQEe 
zai svyevn dnodéyovtay tovs ano tod hoyou, tohunoes tis Aéyew dia to doFdguoy 
noototasHal twas tHS xatea Xovotvavovs Jidacxadias; cf. II, 79. 

4) Aber de lapsis 6 entwirft er ein abschreckendes Bild von der totalen 
Verweltlichung reicher Christen. 

®) Euseb., h. e. VILL, 9: e&augérms exeivor Favuaciwregor, ob ahovtw uty 
nar sbysvela nai Jen, hoy te xai grhooogig Jiangeparres névra ye wjy dev- 
Tega Féusvor ws .... aistewc. Schon beim Ausbruch der decianischen Ver- 
folgung gab es in Alexandrien unter den Vornehmen und Staatsbeamten viele 
Christen, s. Dionysius Alex. bei Euseb. VI, 41, 11: oddol uéy svd ews roy mEQt- 
pavectéour of uv arjytwy Iedidres, of dé Iyuoorsvortes vm0 tov Nodéewy 
1 0VTO. 
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et equites Romani dignitate amissa etiam bonis spolientur et si 
ademptis facultatibus Christiani esse perseverayerint, capite quo- 
que multentur, matronae ademptis bonis in exilium relegentur, 
Caesariani autem ... confiscentur et vincti in Caesarianas posses- 
siones descripti mittantur“). Dieses Reskript zeigt sicherer als 
einzelne Stellen) das vermégen, wie verbreitet das Christentum 
auch in den oberen Stinden gewesen sein muf. Aus ihnen 
stammten Bischéfe wie Cyprian, Dionysius Alex., Anatolius und 
Paul von Samosata, deren Auftreten das von vornehmen Staats- 
miinnern gewesen ist — iibrigens bekleidete Paul neben seinem 
bisch6flichen Amte das eines Ducenarius; Dionysius (bei Euseb., 
h. e. VI, 11, 18) zihlt unter den Opfern, die er fiir sein Christen- 
tum z. Z. des Decius gebracht hat, daopdoes, Onuedvoes, mQ0- 
yoapas, bnaoyortwmy donayds, aimpatwmy amodéoeis, O0Ens Zoos 
ddiywmolas, énaivwy iyenovix@y zat Povievtix@y xatapoorioets. 
Anatolius hat als Staatsmann in Alexandrien gewirkt und war 
Mitglied des dortigen Stadtrats (Euseb., h. e. VII, 32).*) 

Den Stand der Verhiiltnisse z. Z. Diokletians (bis zum Jahre 303) 
hat uns Eusebius (h. e. VIII, 1) angegeben: ,Die Kaiser ver- 
trauten den Unsrigen sogar Statthalterstellen an iiber 
die Provinzen (td¢ tHy 2r@y jyeuoviac) und befreiten sie 
von der Verpflichtung zu opfern.“*) Leider hat uns Eusebius 
nicht erzahlt, welche Provinzen christliche Statthalter erhalten 
haben, wie er uns auch (VIII, 11) den Namen der Stadt in Phry- 
gien verschwiegen hat, die ganz christlich war einschlieflich aller 
Beamten.*) Nur zwei Christen, die hohe Amter bekleideten, hat 


er genannt, Philoromus in Alexandrien®) und einen gewissen 
Adauctus.®) 


*) 8. z. B. die Erzithlung von Astyrius, der dem Senatorenstande ange- 
hérte, bei Euseb., h. e. VII, 16 f. 

*) S. tiber ihn Gomperz, Anz. d. K. Wiener Akad., Phil.-hist. Klasse 
(1901) Nr. VII, 2. Auch ein anderer Christ, Eusebius, nachmals Bischof von 
Laodicea, spielte damals in Alexandrien eine politische Rolle (VII, 32). Vgl. 
das von dem Bischof Phileas von Thmuis (VIII, 9) Erziihlte: dvatoewas ayvie 
THis Kate THY Marolda ModLitTEicus TE xl Asitovoyicis. 

*) Die letztere Tatsache wird fiir die Kennzeichnung der Lage vor 
Konstantin immer noch zu wenig beriicksichtigt. Sie kommt einer An- 
erkennung des Christentums auf administrativem Wege gleich. 

f) Der wertvolle Bericht lautet: Tlavdjust meévtes of tiv modw otxodytes, 

Aoyuorns TE AUTOS xe OTQUTHYOS GvY Tos &y TéhEL MaoL xe odw djuw Xovotia- 
vovs opus duohoyovrtes ovd” OnwWotLdy Tois NECGTéTTOVEW stdwhohatogiy enevd- 
coyour, 
5) H. e. VUI, 9: Prdogwuos coxiy twe ov ty toyodcay rijg xa’ "Adscdy- 
Jgsvay Bacthixis Jiowxicews EYRELELQLOUEVOS, OS ETA TOD KELWUETOS xai THS 
Powcinjs vimijs v0 srteatimreis Jogupogovusvos éxcorys cvexgivero rugoas. 

6 ~ 3 ee ¢ c rep) Der > ¢ ” 

) Hie. VIM, 11: Kai tes é&tegos “Pownixis célas enevdnuuévos , “Adavetos 


Zur intensiven Verbreitung. 38 t 


Wir sehen also, die christliche Religion ist schon vor Kon- 
stantin in die Staatsverwaltung eingezogen’), wie sie durch Clemens 
und Origenes in die Wissenschaft ihren Hinzug gehalten hat. 
Indirekt bezeugt das auch Porphyrius, und Arnobius schreibt (II, 5): 
» Lam magnis ingeniis praediti oratores, grammatici, rhetores, con- 
sulti iuris ac medici, philosophiae etiam secreta rimantes magisteria 
haee expetunt spretis quibus paulo ante fidebant.“ 

(2) Die Verbreitung am Kaiserhof. Als Hinleitung sei 
ein kurzer Hinweis auf die Juden am Kaiserhof vorangestellt.?) 
Sie haben bereits am Hofe des Augustus nicht gefehlt. Inschriften 
belehren uns sogar, dai sie dort so zahlreich waren, da sie eine 
eigene Synagoge besafen.*) Wenn wir von Jiidinnen in Rom namens 
Flavia Antonina, Aurelia, Faustina oder von Juden namens Aurelius, 
Claudius, Julianus auf Inschriften lesen, so liegt die Vermutung 
nahe, daf manche unter ihnen kaiserliche Sklaven oder Frei- 
gelassene oder Nachkommen solcher gewesen sind.*) Auch ein- 
fluBreich waren sie. Durch den jiidischen Hofschauspieler Alityrus,. 
der bei Nero in grofer Gunst stand, wurde Josephus in Puteoli 
der Kaiserin Poppia vorgestellt und erlangte durch ihre Hiilfe 
die Befreiung einiger jiidischer Priester.®) Ja die Kaiserin selbst 
scheint eine Art von Proselytin gewesen zu sein.®) Daf die Juden 
wahrscheinlich die Urheber der neronischen Christenhetze gewesen 
sind, wurde bereits oben (S. 41) bemerkt. Der Samaritaner 


dvouc, yévos tay mag’ ‘Iréhois Entojuwry, did méons DiEAIuY cynE Tis MEE 
Bauoikedor tons, ws zai tés xadohov Jvoixyjosis tS Mag’ avtois xahovuevns 
MaYLOTQOTHTOS TE xal xaohixoTHTOS KuguATws diEddeiy xtA. — Dorymedon war 
Mitglied des Stadtrats in Synnada (s. Acta Dorym.). Dativus wird in den 
Acta Saturnini et Dativi (Afrika) als Senator bezeichnet, s. Ruinart, lc. p.417. 


1) Uber die Christen, welche das Flaminat iibernahmen, s. den 56. Kanon 
you Elvira und Duchesne, Le concile d’Elvire et les flamines chrétiens. 

2) Vgl. v. Engestrém, Om Judarne i Rom undre ildre tider och deras 
katakomber. Upsala, 1876. 

8) Swvaywyy Avyovernsiwy: C1Gr 9902. 9908, vgl. Fiorelli, Catalogo 
del Museo Nazionale, Iscriz. Lat. 1956. 1960. Orelli 3222 = Garucci, 
Dissertaz. II, 162,12. Engestrém Nr. 3,4 8.31. Auerdem gab es in Rom 
eine Swaywy) Ayoimmycioy: ClGr. 9907; Engestrém Nr, 2 8.31. Wahr- 
scheinlich ist hier an Agrippa, den Freund des Augustus, zu denken. Uber 
andere jiidische Synagogen in Rom s. Engestr6m. ; 

4) Flavia Antonina: Engestrém Nr. 3. Quintus Claudius Synesius 
Nr. 8. Annianus, Sohn des Julianus Nr.9. Julianus, Sohn des Julianus Nr. 10. 
Lucina Nr. 16. Lucilla Nr. 44. Alexander, Sohn des Alexander Nr. 18, Valerius, 
Gemahl der Lucretia Faustina Nr. 19, Gaius Nr. 24. Julia Nr. 27. Alexander 
Nr. 34, Aurelia Camerina Nr. 35. Aurelius Joses, Gemahl der Aurelia Auguria 
Nr. 36. Aelia Alexandria, Tochter der Aelia Septima Nr. 37. Flavia Dativa 
Flaviae Nr. 38. Marcella Nr. 41. Uber Juden am Kaiserhofe Renan, Anti- 
christ [deutsch] 8.9 n. 2; 125 f. 3 

5) Josephus, Vita 3. — °) Josephus, Antiq. XX, Sy ls 
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Thallus, ein Freigelassener des Tiberius, konnte dem jiidischen 
Kénige Herodes Agrippa eine Million Denare leihen.*) Die Be- 
ziehungen zwischen den Herodianern und den julischen und 
claudischen Kaisern waren lebhaft?) u.s. w. Es bestanden zwischen 
den palistinensischen Juden und dem Kaiserhof vor dem grofen 
Kriege gewiB zahlreiche Verbindungen. Spiter, und zwar hundert 
Jahre hindurch, mubten sie sparlicher werden, bez. ganz aufhéren. 
Fiir das Verhiltnis von Kaiserhof und Christen hatten sie weder 
damals noch spater direkte Bedeutung. 

Legenden und Romane haben die Beziehungen zwischen dem 
Kaiserhof und den dltesten Christen iiberwuchert. Petrus und 
Paulus sollen vor Nero gestanden*), Domitian soll den Johannes 


1) Josephus, Antiq. XVIII, 6,4. Uber die Hofintriguen der jiidischen 
Sklavin der Kaiserin Livia, Acme, s. Antiq. XVII, 5, 7f. Bell. Jud. I, 32, 6f. 


*) Von Caracalla wird iiberliefert, er sei ,lacte Christiano‘ auferzogen 
worden (ad Scap. 4) und habe einen jiidischen Spielgefiihrten gehabt (Spart., 
Carace. 1). 


5) So die Acta Petri et Pauli (Renan, Antichrist 8.9), vgl. besonders 
c. 31. 36f 84, Die Sage findet sich bei vielen Schriftstellern variiert — vgl. 
auch die pseudoclementinische Litteratur, die in der uns vorliegenden Gestalt 
wohl erst in den Anfang des 4. Jahrhunderts gehért — und hat etwa im 
6. Jahrhundert in den Acta Pseudo-Lini und den Acta Ner. et Achill. ihre 
Ausgestaltung erhalten. Im I. Buch des Pseudo-Linus wird Nero nur neben- 
bei genannt, aber viele vornehme Frauen werden bekehrt, so vier Konkubinen 
des Prifekten Agrippas (Agrippina, Eucharia, Euphemia, Dionis), auch die 
Xandippe, die Gemahlin des Albinus, ,Caesaris amicissimi*. Nach dem 
I. Buch des Pseudo-Linus wirkt die Predigt noch viel durchschlagender: 
,concursus quoque multus de domo Caesaris fiebat ad Paulum, credentium 
in dominum Jesum Christum .... sed et institutor imperatoris [also Seneca] 
adeo est ili amicitia copulatus, videns in eo divinam sententiam.‘ Ein 
Magister Caesaris liest diesem Pauli Schriften vor, und viele ,ex familiari 
obsequio Neronis* folgten dem Apostel. Ein friiherer Lustknabe des Kaisers, 
der zugleich ,ad vini officium* war, Patroklus, wird Christ. Barnabas, Justus, 
Paulus quidam, Arion Cappadox, Festus Galata: christliche Diener des Nero; 
eine vornehme Dame Plautilla, Freundin des Paulus. Ein Teil des Hofes Neros 
erscheint also als christlich. Bei Pseudo-Linus und noch mehr in den Akten 
des Ner. et Achill., die besser Acta Domitillae heiBen sollten, sind viele 
historische Namen alter Christen des 2. und 3. Jahrhunderts (stadtrémische 
und aus der weiteren Umgebung) verwertet, aber alle Beziehungen zum 
Kaiserhof sind eingetragen, wie die alten Martyrologien beweisen, die 
noch nichts von ihnen wissen (vgl. Achelis in den Texten u. Unters. Bd. XI 
Heft 2). Durch die geschichtliche Tatsache, da® Clemens und Domitilla 
Verwandte des Kaisers gewesen sind, ist die Phantasie erhitzt worden, aber, 
soviel wir wissen, erst vom Ende des 2. Jahrhunderts ab. Seitdem gehéren 
Kaiser-Verwandte zu den regelmiiBigen Ausstattungsstiicken der apokryphen 
Akten des Petrus und Paulus (vgl. auch die Acta Barnabae auctore Marco 
C. 23: “lepovocuios, ovyyeris Negwyos). Sogar die Gemahlin des Nero, Livia, 
soll bekehrt worden sein. Eine Méglichkeit besteht, da®& einige der in den 
iiltesten Petrus-Akten (Vercell.) genannten rémischen Christen historische 
Persénlichkeiten sind. C.3 hei®t es: »Dionysius et Balbus ab Asia, equites 
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personlich verurteilt haben. Dutzende von Personen am Hofe der 
Kaiser sollen damals Christen geworden sein. Alles dies ist bei- 
seite zu lassen. Mehr Beachtung verdient vielleicht, was Tertullian 
(Apol. 5, nacherzihlt von Euseb., h. e. II, 2) tiber Tiberius berichtet 
hat, aber schlieflich wird man doch den ganzen Bericht als un- 
glaubwiirdig beiseite stellen. 

Der Philipperbrief des Paulus schlieBt (4, 22) mit den Worten: 
dondlovra buds advtes of Gyr, wdhiora 8 oi éx tis Kaioagos oixiac. 
Es gab also in der rémischen Christengemeinde eine besondere 
Gruppe von Christen im Hause des Kaisers, und diese Gruppe 
hatte entweder schon von friiherer Zeit her zu der philippischen 
Gemeinde Beziehungen oder hatte sie soeben durch den Abge- 
sandten dieser Gemeinde, Epaphroditus, erhalten.+) 

Kinige Jahre vor dem Brief an die Philipper ist der an die 
Rémer geschrieben. Innerhalb der zahlreichen GriiBe im 16. Ka- 
pitel”) faft Paulus zwei Gruppen zusammen, die Christen im Hause 
des Narcissus und die im Hause Aristobuls (Vers 10 und 11). Sie 
miissen also zur Familie zweier vornehmer Herrn gehért haben, 
die selbst nicht Christen waren. Nun wissen wir, daB z. Z. des 
Kaisers Claudius Niemand in Rom so michtig und dem Kaiser 
so befreundet war wie ein Narcissus, und da8 ein Aristobul (Enkel 
Herodes’ des Grofen) zu derselben Zeit in der Hauptstadt lebte 
als vertrauter Freund des Claudius. Es ist daher wahrscheinlich, 
dai diese beiden Minner, bez. ihre Bediensteten, von Paulus ge- 
meint sind. *) 


Romani, splendidi viri, et senator nomine Demetrius adhaerens Paulo .... 
item de domo Caesaris Cleobius et Ifitus et Lysimachus et Aristeus, et duae 
matronae Berenice et Filostrate cum presbytero Narcisso.“ C.8: ,Marcellus 
senator.“ 

1) Vielleicht hatten sie ihn bei sich aufgenommen. Doch hat man sich 
zu erinnern, daf Philippi eine fast ganz lateimische (rémische) Stadt war 
und daher lebhafte Beziehungen zu Rom hatte (s. Act. 16, 21). 

*) Viele Gelehrte trennen sie von unserm Brief ab und lassen sie nach 
Ephesus gerichtet sein; mir scheinen die Griinde fiir eine solche Gewaltsam- 
keit nicht ausreichend. 

3) Narcissus starb im Jahre 54 und 55. Der Roémerbrief ist m. E. im 
Jahre 53/54 geschrieben (nach der Mehrzahl der Forscher 4—5 Jahre spiter). 
Uber Narcissus, den Freigelassenen tnd Privatsekretiir des Claudius (,ab 
epistulis“), s. Prosopogr. II p. 397, Lightfoot, Philipp.* p. 173: ,As was usual 
in such cases, his household would most probably pass into the hands of the 
emperor, still however retaining the name of Narcissus. One member of 
this household apparently is commemorated in an extant inscription: TI. 
CLAVDIO. SP. F. NARCISSIANO (Murat. p. 1150.4). Dazu Hirschfeld in 
den ,Beitrigen zur alten Geschichte‘ Bd. 2 H. 2 8. 294: Die kaiserlich ge- 
wordene modtepoy Negzisoov ovoie (Wilcken, Ostraka I 8. 392f.) wird mit 
Recht auf den Geheimsekretiir des Claudius bezogen.* Die im Philipperbriet 
genannten Christen aus dem Hause des Kaisers kénnen also die Narcissiani 


384 Die Verbreitung der christlichen Religion. 


Am Schlu8 des rémischen Gemeindeschreibens nach Korinth 
(sog. 1. Clemensbrief) anni 95 vel 96 erklaren die rémischen Chri- 
sten, sie hitten mit der Uberbringung des Briefs zwei Manner 
beauftragt, die von Jugend auf bis zum Greisenalter untadelig 
unter ihnen gewandelt seien; sie miissen also spitestens seit dem 
Jahre 50 Christen gewesen sein. Sie heifen Claudius Ephebus 
und Valerius Bito. Mit Recht nimmt Lightfoot an, daf sie 
zur Dienerschaft des Kaisers gehérten; denn die Gemahlin des 
Claudius (Messalina) war aus der gens Valeria. Sie hatten also 
mitgegriiBt, als Paulus seinen Brief nach Philippi schrieb.*) 

Christen waren sicher der Konsul T. Flavius Clemens und 
seine Gemahlin Domitilla, nahe Verwandte Domitians, und als 
Christen sind sie im Jahre 95/6 gemafregelt worden.*) Die 
priisumtiven Thronerben, ihre Séhne, wurden von einer christlichen 
Mutter erzogen. Der gleichzeitige rémische Presbyter- Bischof 
Clemens ist aber aller Wahrscheinlichkeit nach nicht mit dem 
Konsul identisch, mag jedoch zum kaiserlichen Haushalt gehért 
haben. Den Mérder des Domitian, einen Bediensteten der Domi- 
tilla, braucht sich die Kirche nicht zuschieben zu lassen, obgleich 
er den Mord vollzogen haben soll, um seine Herrin zu richen.*) 
Von seinem Christentum ist nichts bekannt. 

Unsicher sind die Spuren yon Christen am Kaiserhof im Hirten 
des Hermas. Hadrian, ,omnium curiositatum explorator“, mag 


des Rémerbriefs sein. Aristobul hat nach Joseph., Antiq. XX, 1, 2 jedenfalls 
im Jahre 45 noch gelebt; die Zeit semes Todes ist nicht tiberliefert. Auch 
sein Gesinde mag in den kaiserlichen Haushalt iibergefiihrt worden sein 
(s. Lightfoot, a. a. O.). 


1) Die angeblichen Beziehungen des Seneca zu Paulus und den gefiilsch- 
ten Briefwechsel lasse ich ganz beiseite. Die Tatsache, da spiiter Glieder 
der gens Annaea Christen gewesen sind (s. 0. 8. 306f. 378), kann hier nichts 
beweisen. — Ohne Grund hat man eine Lieblingssklavin des Nero, Acte, fiir 
das Christentum in Anspruch genommen. Daf in ihrer Umgebung Namen 
vorkommen, die sich auch im Neuen Testament finden (Onesimus, Stephanus, 
Phébe, Crescens, Artemas), ist doch belanglos. — Dagegen mag hier erwihnt 
sein, da in den alten (freilich auch ganz romanhaften) Acta Pauli saec. II 
eine Kénigin Tryphiina im kleinasiatischen Antiochien vorkommt, die sich 
der Christin Thekla miitterlich annimmt. Sie wird in den Akten als Ver- 
wandte des Kaisers bezeichnet, und das ist richtig: die Gattin Tryphiina des 
kleinasiatischen Kénigs Polemon (saec. I. med.) war mit dem Kaiser Claudius 
verwandt (v.Gutschmid, Rhein. Museum 1864 S. 176 f.). 

*) Cassius Dio LX VII, 14; Sueton, Domitian 15; Euseb., h. e. IL, 17; 
Bruttius bei Euseb. III, 18,5. Uber die Persénlichkeit und den Stammbaum 
der Domitilla und tiber den Ort der Verbannung ist Streit. Vielleicht sind 
zwei Domitillae Christinnen gewesen und verbannt worden [?]. Stammbaum 
im CIL T. VI, I nr. 948. 


8) Sueton, Domit. 15. 17; Cassius Dio LXVII, 15—17; Philostr., Vita 
Apoll, VIII, 25. 
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sich auch iiber die richterlichen Cognitiones heraus mit. dem 
Christentum beschiiftigt haben, aber sein Brief an Servian ist 
wahrscheinlich gefialscht+) und die Nachricht, daB er Christus habe 
einen Tempel bauen wollen, nicht glaubwiirdig.2) Sein Freige- 
lassener Phlegon, der eine Weltchronik verfaBte, an der vielleicht 
Hadrian mitgearbeitet hat, zeigt sich zwar oberflichlich tiber das 
Leben Jesu und seine Wunder unterrichtet, verwechselt aber dabei 
Christus und Petrus.*) 

In dem Prozef des Justin in Rom in den ersten Jahren 
M. Aurels ist auch ein Schiiler mit angeklagt, Euelpistus mit 
Namen. Er bezeichnet sich selbst als kaiserlichen Sklaven (Acta 
Justini 4). Also war das Christentum unter den Hofbediensteten 
nicht ausgestorben. Vielleicht gehért auch das Spottkruzifix vom 
Palatin (Mus. Kircher) in diese Zeit. Es beweist, da8 sich unter 
den kaiserlichen Pagen Christen befanden. 

Unter Commodus héren wir von einem Christen Karpophorus 
,aus dem Hause des Kaisers“, dessen Sklave der nachmalige 
Bischof Kallist war (Hippol., Philos. IX, 12), und Irenius (IV, 30, 1) 
schreibt: ,,Quid autem et hi qui in regali aula sunt fideles, nonne 
ex eis quae Caesaris sunt habent utensilia et his qui non habent 
unusquisque eorum secundum suam virtutem praestat? Es gab 
also eine ganze Gruppe von Christen am Kaiserhofe, und sie befand 
sich in guten Verhialtnissen. Mehrere Jahre hindurch war damals 
die kaiserliche Konkubine Marcia (,,ot0a qidddeos aaddaxh Koud- 
dov“) die michtigste Person am Hofe und, wie uns Hippolyt (1. ¢.) 
berichtet, ging der rémische Bischof Viktor bei ihr aus und ein 
und erlangte durch ihre Vermittelung die Befreiung der in den 
Bergwerken Sardiniens schmachtenden Christen.*) 

Fir die Zeit des Septimius Severus bezeugt Tertullian (Apol. 37), 
daf auch im Kaiserpalast sich Christen befanden und ad Scapulam 4 
schreibt er: ,Ipse etiam Severus, pater Antonini, Christianorum 
memor fuit; nam et Proculum Christianum, qui Torpacion cogno- 
minabatur, Euhodiae procuratorem, qui eum per oleum aliquando 
curayerat, requisivit et in palatio suo habuit usque ad mortem 


1) Vopise., Saturnin. 8. 

2) Lamprid., Alexander 43: ,Christo templum facere voluit eumque inter 
deos recipere. quod et Hadrianus cogitasse fertur, qui templa in omnibus 
civitatibus sine simulacris iusserat fieri [das ist mdglich], quae hodieque 
idcireo quia non habent numina dicuntur Hadriani, quae ille ad hoc parasse 
dicebatur.* Das Folgende bezieht sich vielleicht nicht mehr auf Hadrian, 
sondern auf Alexander. Die Legende ist wohl erst im 3. Jahrhundert ent- 
standen, und zwar zur Erklirung der hadrianischen Tempel nullius dei. 

8) Orig. c. Cels. II, 14. 

4) Uber Marcia s. Neumann, a.a. O. 8. 84 ff. Ihre Christenfreundschaft 


bezeugt auch Cassius Dio LXXII, 4. 


Harnack, Mission, 
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eius . . . sed et clarissimas feminas et clarissimos viros Severus, 
sciens huius sectae esse, non modo non laesit, verum et testimonio 
exornayit et populo furenti in nos palam restitit.“') Auch sein 
Sohn Caracalla stand mit jenem Christen auf vertrautem Fue 
(l. c.: ,optime noverat“); Tertullian bezeichnet ihn dazu als ,,lacte 
Christiano educatus.“?) Unter ihm starb der kaiserliche Ober- 
kammerherr Prosenes im Jahre 217. Daf er als Christ gestorben 
ist, hat de Rossi wohl mit Recht aus der Inschrift geschlossen, 
die ihm seine Sklaven gesetzt haben.*) Die Hofaimter wurden im 
3. Jahrhundert immer wichtiger (doch schon im 1. Jahrhundert 
hatten einzelne kaiserliche Freigelassene den stairksten Einfluf auf 
die Staatsverwaltung ausgeiibt). Urspriinglich waren Hof- und 
Staatsimter streng getrennt. Wie die letzteren nur freie Personen 
ritterlichen oder senatorischen Ranges bekleiden konnten, so wur- 
den umgekehrt die Hof- und Hausimter durch kaiserliche Frei- 
gelassene und Sklaven besetzt. Allein allmihlich kamen auch 
Ritter in den Hofdienst, und umgekehrt wurden Freigelassene und 
Sklaven nobilitiert und in den héheren Staatsdienst aufgenommen. 
Die Regel aber blieb, dab die kaiserlichen Freigelassenen, die 
»Caesariani“, die Hofamter bekleideten (auch hier bildete sich 
eine stufenmabig geordnete Beamtenhierarchie aus) und oft die 
einflubreichsten Leute wurden. So konnte auch ein Christ, wenn 
er das Vertrauen des Monarchen besaf, ein wichtiger Mann im 
Staate werden. 

Die syrischen Kaiserdamen waren z. T. dem Christentum 
freundlich gesinnt. Von Julia Mammiia hiéren wir, da8 sie den 
Origenes zu sich nach Antiochien berufen und da8 Hippolyt ihr 
eine Schrift gewidmet hat.+) Orosius bezeichnet sie daher als 
Christin.®) Der Hof ihres Sohnes, des Kaisers Alexander, bestand 
aus vielen Christen.*) Er selbst war ihnen so giinstig, da er 
schon bald nach seinem 'Tode von den Christen als ihr heimlicher 
Glaubensgenosse gefeiert worden ist. Ausspriiche yon ihm be- 
weisen, daf er, der ,syrische Archisynagog“7%), sich wirklich mit 
christlichen Dingen beschiftigt hat. 


‘ a) Dab es Christen auch in der kaiserlichen Leibgarde gab hei 
Tertullian, de corona 12 anzudeuten. Bn ae 
*) In den Acta Charalampi (Bolland. 10. Febr. p. 382f ird ei 
Tochter des Severus, die Christin war, genannt. . z a oan 
5) Inser. Christ. I nr. 5 p. 9. 
*) Euseb., h.e. VI, 21. Uber Hippolyt und Mammiia s. meine Litt Ge 
yh. : \ . -Gesch. I 
8. a ideo ri ae eae oe genannte Severina ist, wissen wir 
cnt. d d t sey ra 1 i 
nich ‘ ve a an Aquila Severa, die Gemahlin des Elagabal, gedacht. 
*) Euseb., h.e. VI, 28: meds tov “AdsEcvdoov oixoy éx mhevdvwr muoxrdy 
OVVEOTWTC, 


") Lamprid., Alex. 28. 
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Unter Philippus Arabs stand es ihnlich, und auch er wurde 
bald als heimlicher Christ in Anspruch genommen.!) Origenes 
hat an ihn und seine Gattin Severa geschrieben.?) Auf diese 
Zeit zuriickblickend ziirnt Cyprian*): ,,Episcopi plurimi divina 
procuratione contempta procuratores regum saecularium facti sunt“. 
Nicht nur die christlichen Laien also, nein auch die Bischéfe 
dringten sich zu den einfluBreichen und gewinnbringenden Hof- 
4mtern! *) 

‘Wie Maximinus Thrax, so siiuberte Decius®) und dann Valerian 
den Hof von Christen. Am Anfang der Regierung des letzteren 
waren sie wieder zahlreich geworden; ,,denn der Kaiser war giitig 
und wohlwollend gegen die Diener Gottes; keiner der friiheren 
Kaiser, nicht einmal die, welche Christen gewesen sein sollen, 
war so liebreich und huldvoll gegen sie gesinnt wie Valerianus. 
Er behandelte sie am Anfang seiner Regierung ganz dffentlich 
auf das freundlichste und wohlwollendste; sein ganzer Hof 
war voll von gottesfirchtigen Minnern und eine Ge- 
meinde Gottes.*) Aber das anderte sich. In dem zweiten 
Reskript gegen die Christen vom Jahre 258 heift es in Bezug 
auf die ,,Caesariani‘’): ,,Caesariani quicumque vel prius confessi 
fuerant vel nunc confessi fuerint confiscentur et vincti in Caesarianas 
possessiones descripti mittantur.‘ 

Die Verfolgung hatte keine Dauer. Schon unter seinem Sohn 
Gallienus drangen die Christen wieder in den Hof ein, und nun 
nahmen sie so miichtig zu’), da unter Diokletian — seine Frau 
und Tochter waren Christinnen — der Hof zu Nikomedien zu einem 


1) Euseb., h. e. VI, 34. 

2) Euseb., h. e. VI, 36. — *) De lapsis 6. 

*) Zwischen den kaiserlichen Hofbeamten in der Hauptstadt und denen 
auf den kaiserlichen Besitzungen in den Provinzen fand natiirlich stetig ein 
Austausch statt. — Uber den Grundbesitz der rémischen Kaiser in den ersten 
drei Jahrhunderten s. die Abhandlung von Hirschfeld in den ,Beitrigen 
z. alten Geschichte‘ Bd.2 H.1 8.45ff. H.2 8.2841 ,Ungleich bedeutender“, 
sagt Hirschfeld S. 292, ,als in Italien ist der kaiserliche Grundbesitz in 
den Provinzen gewesen. Zuniichst ist hier Agypten zu nennen, das Augustus 
als Rechtsnachfolger der igyptischen Kénige tibernommen hatte.“ ... , Unter 
‘allen Provinzen des Kaiserreichs (S.295) gibt es aber keine, die einen so 
ungeheuren Besitz aufzuweisen hatte, als Afrika. * ; 

5) Im Martyrium des h. Konon (unter Decius) wird erziihlt, er sei Gartner 
des kaiserlichen Gartens zu Magydus in Pamphylien gewesen (s. v. Gebhardt, 
Acta Mart. Selecta p. 130). 

*) Dionys. Alex. bei Euseb., h. e. VII, 10. 

1) Cypr., ep. 80. 

8) Wir héren z. B. von dem antiochenischen Presbyter Dorotheus, der 
zum Direktor der kaiserlichen Purpurfabrik in Tyrus ernannt wurde (Euseb., 
h.e. VII, 32). Beilaiufig bemerkt Eusebius (VII, 16), da& Astyrius, ein Mann 
aus dem Senatorenstand und Christ, ,von den Kaisern sehr geschiitzt wurde‘. 

25* 
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groBen Teil aus Christen bestand.t) Die ersten Reskripte Diokle- 
tians gegen die Christen hatten die Sauberung des Hofs besonders 
im Auge.*?) Daf auch am Hofe des Konstantius Chlorus Christen 
waren, berichtet Eusebius.*) Dasselbe gilt vom Hofe des Li- 
cinius. *) 

Diese Skizze, die nicht den Anspruch erhebt ganz vollstandig 
zu sein, mag geniigen, um zu beweisen, daf die Christen in friihe- 
ster Zeit in den Hof eingedrungen sind und zuletzt zeitweise 
einen bedeutenden Bestandteil desselben gebildet haben. 

3. Die Verbreitung im Militar. Der Soldatenstand er- 
schien mit dem Christentum noch unvertriglicher zu sein als der 
héhere Beamtenstand; denn nicht nur mubte der Soldat wie der 
Beamte ,,Blut vergiefien“, sondern jener kam auch noch hiufiger 
in die Lage als dieser, gétzendienerische Handlungen zu begehen 
(die Feldzeichen waren Sacra), Lagerreligion ist. deshalb 
das Christentum niemals geworden, und die Vorstellungen, 
als hiitte es sich durch die Soldaten besonders verbreitet, sind 
zu verbannen (s. 0. 8.268). Allein andererseits hat es, nament- 
lich in den im Orient stationierten Legionen, schon im 2. Jahr- 
hundert Christen gegeben, und mit dem allgemeinen Wachstum 
des Christentums nahm auch die Zahl der Christen im Heere zu. 
Die Strengen unter den Glaubigen suchten die Unvereinbarkeit: 
der christlichen Religion mit dem Soldatenstand darzutun und 
forderten, daf christliche Soldaten den Dienst quittieren oder das 
Martyrium erleiden sollten. Sie freuten sich tiber jeden Fall, in 
welchem ein Soldat, von seinem christlichen Gewissen getrieben, 
absichtlich wider die militarische Disziplin verstie8 und abgefiihrt 
wurde, Allein diese Falle waren selten (einige Austritte aus dem 
Heer sind allerdings erfolgt, sowie schroffe Insubordinationen) ; 
die christlichen Soldaten sahen es als erlaubt an, im Dienst die 
nun einmal bestehenden Ordnungen und Zeremonien zu respek-. 
tieren, und die Kirche, sich auf Luc. 3,14, den Hauptmann yon’ 
Kapernaum und den Hauptmann yon Cisarea berufend (vgl. auch. 
den Hauptmann unter dem Kreuz), driickte hier von Anfang an 
ein Auge zu, ja die grofe Menge der Christen nahm es bereits 
am Anfang des 3. Jahrhunderts einem Soldaten libel, wenn er 
durch christliches Frondieren seine Mitsoldaten (unter Umstinden 


1) Euseb., h. e. VIII, 1, vgl. die Parallelstelle bei Lactantius, de mort. 
persec. 15, Vgl. das tiber die Hofleute Dorotheus und Gorgonius Erziihlte. — 

*) Der Theonasbrief, der von einem christlichen Bibhiothekar Diokletians. 
erzithlt, ist eine Fiilschung, 

*) Euseb., Vita Const. I, 16, 

*) 8. Hieron., Chron. ad ann. 2337: 


; »Licinius Christianos de palatio suo 
pellit*. 
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die ganze christliche Gemeinde am Ort) in Gefahr brachte. Die 
Rigoristen haben mit ihren Verboten schwerlich etwas ausgerichtet. 
Dennoch war der christliche Soldat, auch wenn er sich mit den 
gewohnlichen Dienstvorschriften abgefunden hatte, in einer be- 
drohteren Lage als der gewoéhnliche Christ. Seine Zugehérigkeit 
zu der verbotenen Sekte konnte jeden Moment zum Anla§ eines 
kurzen Prozesses gemacht werden; auch konnten ihm Handlungen 
zugemutet werden, die selbst ein laxeres christliches Gewissen 
verbot. Soldaten-Martyrien scheinen daher relativ hiufiger ge- 
wesen zu sein als Martyrien von Zivilisten, jedenfalls sind sie 
auch in Zeiten vorgekommen, aus denen sonst keine Martyrien 
berichtet werden. Sehr zahlreich tibrigens kénnen die christlichen 
Soldaten im Heere vor Diokletians Zeit nicht gewesen sein; denn 
sonst waren wohl besondere Verbote ergangen; von solchen ist 
aber schlechterdings nichts bekannt.') Erst unter Diokletian 
wurde man aufmerksam. Die grofe Verfolgung richtete sich zu- 
erst gegen die christlichen Soldaten. Auch Licinius hat noch ein 
besonderes Verbot in Bezug auf sie erlassen. Umgekehrt hat die 
offentliche Tolerierung und Bevorzugung der christlichen Religion 
damit begonnen, daf das Kreuz an die Feldzeichen der Soldaten 
angeheftet wurde (von Konstantin auf dem Zuge gegen Maxentius). 

Hiermit ist in Kiirze das Thema ,,Christ und Soldat‘ fiir die 
vorkonstantinische Zeit erschépft.2) Das wichtigste Material sei 
in knapper Zusammenfassung beigefiigt. 

Im II. Timotheusbrief (c. 2, 3 ff.) und im IT. Clemensbrief (c. 37) 
wird das Verhalten bez. die Organisation des Soldatenstandes 
ganz unbefangen den Christen als Vorbild vorgefiihrt.*) — Das 
alteste Zeugnis, daB sich in einer Legion Christen befanden und 
zwar ziemlich zahlreich, bieten die zeitgenéssischen Berichte tiber 
das Regenwunder unter Mare Aurel (Apollinaris und Tertullian bei 
Euseb., h.e. V, 5). Es handelt sich um die (12.) melitenische 
Legion, und daf grade in dieser die Christen einen bedeutenden 
Prozentsatz bildeten, ist nicht auffallend, da sie sich aus Gegenden 
rekrutierte, in denen die Christen besonders zahlreich waren. *) 


1) Doch s. unten zu Euseb. VII, 15. 

‘ 2) Uber die Rezeption von Bildern und Bezeichnungen, die dem Soldaten- 
stande entnommen sind, in der Kirche s. oben S. 297ff. Die Méglichkeit, daB 
in Afrika die Sprache des Lagers auf die Kirchensprache eingewirkt hat, 
mu offen gelassen werden. 

8) Unter den Vorwiirfen, die Eusebius dem Maximinus Daza gemacht 
hat, figuriert auch der (h, e. VIH, 14, 11), da®B er das Heer verweichlicht habe. 
Eusebius empfindet also wie ein loyaler Reichsbiirger. _ ; 

4) Die Legion hat auch spiter noch Christen in ihrer Mitte gehabt, 
vgl. Euseb., h. e. V, 5, 1 und Gregor Nyss. Orat. II in XL martyras, Opp. Paris. 
(1638) T. III p.505sq. Die 40 Martyrer (s. u.) gehorten auch zu dieser Legion. 
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Kein Christ damals und spater hat diese christlichen Soldaten 
um ihres Standes willen getadelt. Deutlich hat Clemens Alex. 
die Vereinbarkeit des militiirischen Standes mit dem christlichen 
Bekenntnis vorausgesetzt.!) Der strengste Rigorist, welcher den 
Soldatenstand fiir unvereinbar mit dem Christenstand erklart, ist 
Tertullian gewesen”); aber gerade er bezeugt nicht nur, dab 
Christen damals in dem Heere waren, sondern er ist auch Politiker 
genug, um diese Tatsache den Statthaltern gegentiber mit Genug- 
tuung hervorzuheben — widerlegt sie doch den Vorwurf, die 
Christen seien tatenlose Hinsiedler und Gymnosophisten.*) Aber 
die Unvereinbarkeit der héheren Chargen mit dem Christenstand 
ist dem Tertullian selbst schon deshalb gewiB, weil sie auch 
richterliche Funktionen ausiiben; doch auch der gemeine Soldat 
kann nicht Christ sein; denn man kann nicht in zwei Lagern zu- 
gleich stehen, in dem Christi und in dem des Teufels, und man 
kann nicht zwei Herren dienen. Dazu — Christus hat in der 
Entwaffnung des Petrus jedem Christen das Schwert abgeschnallt; 
damit wird auch die Berufung auf die Soldaten, die zu Johannes 
kamen, und auf den Hauptmann zu Kapernaum hinfillig.4) Mit 
Frohlocken hat Tertullian den Soldaten begriift, der einen 
militérischen Kranz zuriickwies und dafiir hingerichtet wurde 
(i. J. 211). Hine eigene Schrift hat er diesem Fall gewidmet — 
ein deutlicher Beweis, daf er ganz singulir war und die Christen 
im Heere den Kranz ohne Bedenken sonst annahmen. *) 


S. meine Abhandlung iiber das Regenwunder in den Sitzungsber. d. K. Pr. 
Akad. d. Wiss. 1894 8. 835 ff. 


*) Protrept. X, 100: oreatevduevoy ce xareidnger 2) yraot, tod dixccee 
onucaivoytos axove otegatnyod (das bedeutet natiirlich nicht, man solle den 
Soldatenstand aufgeben), vgl. Paedag. II, 11, 117; IJ, 12, 121; SU gy ae oh 

*) Tatian (Orat. 11) njy orearnyiey neerrmuce bezieht sich auf die 
Pritur, aber Tatian war gewi® auch ein Gegner des Soldatenstandes. 

*) Apol. 37: ,vestra omnia implevimus ..... castra ipsa“; ¢c. 42: ,non 
sumus Brachmanae aut Indorum gymnosophistae ..... militamus vobiscum‘“. 
Christen in dem Heere zu Lambese Ad Scap. 4. Aber seine eigene Meinung 
verbirgt er hier (wie er auch seine Herrschaftsgeliiste verbirgt, die er bei der 
Auslegung der Worte ,dein Reich komme‘ ausgesprochen hat — im Apolog. 
erzihlt er nur, daB die Christen pro mora finis beten). Sie steht in De 
Idolol. 19 und in der De corona militis (vgl. auch De Pallio 5: ,non milito“ 
und De resurr. 16). ; 

*) De idolol. 19. 

__ °) Das geht noch deutlicher aus der Beurteilung hervor, die in christ- 
lichen Kreisen tiber den Fall laut wurden (c. 1). ,Abruptus, praeceps, mori 
cupidus* nannte man den Soldaten; ,musitant denique tam bonam et longam 
sibi pacem periclitari... Ubi prohibemur coronari?* In c. 11 leet Tertullian 
noch schroffer als in der Schrift de idolol. die Unvereinbarkeit des Christ en- 
tums und des Soldatenstandes dar. Hier aber erdrtert er auch die Frage 
was ein Soldat tun soll, der im Soldatenstand yom Glauben ergriffen wird. 


Zur intensiven Verbreitung. 391 


Rigorist ist auch Origenes; die Aufforderung des Celsus, die 
Christen sollten als Soldaten dem Kaiser helfen+), beantwortet 
er mit dem Hinweise, das tiiten sie durch ihre Gebete; man 
diirfe von ihnen so wenig Kriegsdienste fordern wie von den 
Priestern.*) Rigorist war endlich auch Lactantius*): ,,Militare 
iusto non licebit, cuius militia est ipsa iustitia, neque vero accu- 
sare quemquam crimine capitali, quia nihil distat utrumne ferro 
an verbo potius occidas, quoniam occisio ipsa prohibetur.“ 

An den wirklichen Verhiltnissen anderten aber diese Rigoristen 
schlechterdings nichts. Wie es in der Legion in Melitene und zu 
Lambese Christen gab, so waren sie auch in andern Legionen zu 
finden. In Alexandrien zeigte es sich, daB der Soldat, der die 
Potamiina zum Martyrium fihrte (i. J. 202/3), dem Christentum 
zugetan war, wenn er auch die Taufe noch nicht erhalten hatte.*) 
Der Fall wiederholte sich ‘hnlich noch einmal unter Decius in 
Alexandrien®), aber noch wichtiger ist, was uns Dionysius aus der- 
selben Verfolgung in der Hauptstadt Agyptens erzahlt. Das ganze 
kleine Kommando (otvtayua otgatimuxdy), welches bei dem Ver- 
hore der Christen aufgeboten war, bestand aus Christen oder 
Freunden derselben, ,,wenn jemand als Christ verhért wurde und 
sich zur Verleugnung hinneigte, knirschten sie mit den Zahnen, 
winkten ihm zu, streckten die Hinde aus und machten mit dem 
ganzen Kérper Gebirden. Damit zogen sie die allgemeine Auf- 
merksamkeit auf sich, und bevor sie von anderen ergriffen wurden, 
eilten sie zur Anklagebank und erklarten, daf} sie Christen seien.‘‘®) 


Einen Moment scheint es, als diirfe ein solcher Soldat bleiben (Luk. 3, 14; 
Matth. 8, 10; Act. 10, 1ff.). — Die Méglichkeit bleibt offen, da einer ,mit 
allen Mitteln“ sich hiitet, etwas Widergottliches als Soldat zu tun —, aber 
nur zwei Auswege empfiehlt Tertullian: den Austritt (,ut a multis actum") 
und das Martyrium. 

1) Da® man den Christen Abneigung gegen den Heeresdienst vorwarf, 
geht daraus hervor, und dieser Vorwurf war gewifs berechtigt. Indessen 
wirkliche Konflikte waren selten; denn die Zahl der Fille, in denen Christen 
wider ihren Willen ausgehoben wurden, sind schwerlich hiufig gewesen, 
s. Mommsen, Rom. Staatsrecht I, 23 S. 849 f. und im ,Hermes* Bd. 19 (1883) 
S. 3ff, Neumann, a.a.O.1 S, 127f. ; 

2) C. Cels. VIII, 73. Die Christen als sacerdotes pacis auch bei Tertull., 
de spect. 16. 

3) Instit. VI, 20, 16. ’ 

4) Die Geschichte seines Martyriums erinnert an die des Soldaten in 
der Schrift de corona. Aus irgend einem Grunde wurde Basilides — so hie& 
der Soldat — von seinen Mitsoldaten zur Ablegung eines Eides aufgefordert. 
Er lehnte den Eid ab, weil er als Christ nicht schwéren dtirfe. Man nahm 
das zuerst als Scherz, aber als er beharrte, wurde ihm der Proze& gemacht 
(Euseb., h. e. VI, 5). 

5) Dionysius Alex. bei Euseb., h. e. VI, 41, 16. 

6) L. c. VI, 41, 22 f. 
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Da man doch nicht absichtlich christliche Soldaten fiir die Ge- 
richtsverhandlung ausgewihlt hatte, so zeigt dieser Vorfall, wie 
verbreitet das Christentum in dem Heere in Agypten war.') Als 
es sich nach der diokletianischen Verfolgung darum handelte, die 
Lapsi einem Bufverfahren zu unterwerfen, werden die Soldaten, 
welche geopfert hatten, als eine besondere Kategorie in Agypten 
genannt. ”) 

Lehrreich ist, was uns Eusebius von einem Offizier namens 
Marinus, der in Caesarea Kapp. stand, berichtet.*) Ausdriicklich 
bemerkt er dabei, es sei damals eine Friedenszeit fiir die Christen 
gewesen (Zeit des Gallienus). Eine Centurio-Stelle war erledigt; 
Marinus sollte aufriicken. Da trat ein anderer vor und erklarte, 
Marinus sei ein Christ und kénne deshalb ,nach den alten Gesetzen“ 
keine ,,rémische Wiirde“ erhalten, da er den Kaisern nicht opfre. 
Es kommt dariiber zu einer Verhandlung. Der Richter gibt dem 
Marinus, der sich als Christen bekannte, drei Stunden Bedenkzeit. 
Als Marinus aus dem Gerichtshof heraustrat, nahm ihn der 
Bischof bei der Hand, fiihrte ihn in die Kirche und, das Evangelien- 
buch hervorholend und zugleich auf das Schwert deutend, fragte 
er ihn, wofiir er sich entscheiden wolle. Der Offizier griff zu 
dem Evangelium, blieb, zum zweitenmal yor den Richter gefiihrt, 
dem Glauben treu und wurde hingerichtet. Die Erzihlung lehrt, 
daB im Heere (bei den Offizieren) das christliche Bekenntnis nie 
geduldet worden ist — es scheint sogar, da ausdriickliche Ver- 
ordnungen dariiber existierten —, da8 man aber in praxi ein 
Auge zudriickte und wartete, ob sich ein Konfliktsfall ereignen 
werde. 

,4uerst richtete sich die Verfoleung gegen die Gliubigen im 
Kriegerstande“, bemerkt Eusebius (h. e. VIII, 1,7), indem er sich 
anschickt, den Verlauf der diokletianischen Verfolgung zu erziihlen.*) 


*) Man ygl. auch die Mitteilung desselben Dionysius (1. c. VII, 11, 20), 
dafs unter den Opfern der valerianischen Verfolgung in Agypten auch Soldaten 
waren, 

*) Epiphan., haer. 68, 2. 

Ny Abe @s WAT, Ney. 

*) Vgl. dazu bh. e. VII, 4: Hisistovs nagiy ror ev OTORTELAIS OOGY KoOME- 
véovare ror tWwrixoy mgoconatoukvous lor, ws ey a EFaovow yévouzo Tis 
megl Tov THY OAwy DnuLoveyoY svoEBEias. We Veo 6 orparonedcoyns, O6tIs more 
nv éxeivog [cf. Hieron. Chron. ad ann. 2317: ,Veturius magister militiae Christia- 
nos milites persequitur, paulatim ex illo iam tempore persecutione adversus 
nos incipiente], «gr mewroy éeveyeioet tT) xare THY oteatEevuctoy Jioyu@ 
grdoxowor xal DvaxaFaiguy tovs &y Toi orectonéedois KY aPEOOMEVOLES, aigealy 
te diWovs 7 neagyotow Aso ustiy adtois enohadew Thus 1 toleaudlon Ové- 
geodau ravtns, et cytiTéTTOWWtO TO NQOGTKY UATE, mdsistor Saou ts Xovorot 
Basthelas OTQMTLOTEL iy es avtov buohoyiar, Un ushhyjourres, tis doxovons 
JdENs nad eineaylas, is Eiyor, cveupiddyos neovtiunour, Bald begannen auch 
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Lactantius (de mort. 10) stimmt ihm bei: ,,Datis ad praepositos 
litteris etiam milites [vorher war von den Hofbeamten die Rede] 
cogi ad nefanda sacrificia praecepit, ut, qui non paruissent, militia 
solverentur. hactenus furor eius et ira processit nee amplius 
quicquam contra legem aut religionem dei fecit“. Der Hof 
und das Heer, die beiden Stiitzen des Throns, sollten von Chri- 
sten gesiubert werden. Dieser Entschlu8 zeigt, da8 die Christen 
zahlreich im Heere waren.') Soldaten-Entlassungen und -Martyrien 
sind daher in dieser Verfolgung besonders zahlreich gewesen; 
natiirlich kam es auch zu vielen Verleugnungen und Opfern. Das 
Heer in Melitene und Syrien empérte sich zum Teil; es scheint, 
da8 Diokletian Machinationen von Christen dahinter gewittert hat.?) 

Daf auch Licinius bei seinen letzten Versuchen, sich gegen 
Konstantin zu halten, vor allem das Heer von Christen siiuberte, 
berichtet Eusebius (h. e. X,8, Vita Constant. I, 54).8) In diese 
Zeit fallt das Martyrium der 40 Soldaten von Sebaste, die uns 
noch einmal bezeugen, da die 12. Legion (fulminata) zahlreiche 
Christen zihlte.*) 

In den Miirtyrerakten spielen die Soldaten eine bedeutende 
Rolle. EHinige Fille sind schon genannt worden; alle hier auf- 
zuzihlen, wiirde zu weit fiihren. Fiilschungen sind auferdem 
gerade auf diesem Gebiet sehr zahlreich gewesen; erinnert sei 
nur an Getulus, den Gemahl der Symphorosa, und seinen Bruder 
Amantius, ferner an die beriihmte Passio des Mauricius und der 
Thebaischen Legion u.s.w. Soldaten waren Nereus und Achilles®), 
Polyeuctes*®), Maximilianus’), Marcellus*), Theodorus®), Tara- 


Exekutionen, die urspriinglich nicht beabsichtigt waren. Einen Konfessor 
aus dem Militiir erwihnt Euseb., de mart. Pal. XI, 20 beiliufig. 


1) Cf. Acta 8. Maximiliani (Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859 p. 341): 
,Dixit Dion proconsul: In sacro comitatu dominorum nostrorum Diocletiani 
et Maximiani, Constantii et Maximi milites Christiani sunt et militant.“ 

2) Euseb., h. e. VIII, 6, 8. 

3) In erster Linie war es auf die zaré m0dw oroact@ra abgesehen, d. h. 
auf die Polizei- und Sicherheitsbeamten in den Stiidten. Ihre Bedeutung war 
ebenso wie die der Hofbeamten von Jahrzehnt zu Jahrzehnt immer gréfer 
geworden gegeniiber den Zivilbeamten. 

4) Da®B das Testament (s. Bonwetsch, Neue kirchl. Zeitschr. II] H. 12 
S. 705ff., HauBleiter, a.a.O. S. 978ff., Bonwetsch, Studien z. Gesch. d. 
‘Theologie u. Kirche I 8.75 ff., v. Gebhardt, Acta Mart. Selecta, 1902 
p. 166 ff.) von Soldaten geschrieben ist bez. stammt, merkt man an keiner 
Stelle. Das mit Vorsicht zu benutzende Martyrium ist von Gebhardt, 
a.a.O. 8. 171 ff. abgedruckt. 

5) §. Achelis, Texte u. Unters. XI, 2 8. 44. 

®) Melitenische Legion, s. Conybeare, The Apology and Acts of 
Apollonius (1894) 8. 128 ff. 

7) Of. Ruinart, l.c. p. 340ff.: ,Theveste in foro.“ Fabius Victor 
temonarius est constitutus cum. Valeriano Quintiano praeposito Caesariensi 
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chus*), Marcianus und Nicanders ?), Dasius *), der beriihmte Pacho- 
mius*) u. s. w. 


cum bono tirone Maximiliano filio Victoris; quoniam probabilis est, rogo ut 
incumetur* .... ,Maximilianus respondit: Quid autem vis scire nomen meum ? 
mihi non licet militare, quia Christianus sum. Dion proconsul dixit: Apta 
illum cumque aptaretur, Maximilianus respondit: Non possum militare, non 
possum malefacere; Christianus sum. Dion proconsul dixit: Incumetur. cum- 
que incumatus fuisset, ex officio recitatum est: Habet pedes quinque [quinos ?], 
uncias decem [also war er tauglich]. Dion dixit ad officium: Signetur. cum- 
que resisteret Maximilianus, respondit: Non facio; non possum militare.“ 
Vgl. auch das Folgende: ,Milito deo meo“; ,non accipio signaculum; iam 
habeo signum Christi dei mei .... si signaveris, rumpo illud, quia nihil 
valet .... non licet mihi plumbum collo portare post signum salutare 
domini mei.“ Auf die Frage des Prokonsuls, was die Soldaten denn Béses 
tun, antwortet Maximilian: ,Tu enim scis quae faciunt.“ — Hier haben wir 
eine gewaltsame Konskriptionsszene. 

8) Cf. Ruinart, lc. p. 343 ff.: ,In civitate Tingitana.‘ Es ist Kaisers- 
geburtstag; als alle schmausten und opferten, Marcellus quidam ex centurio- 
nibus legionis Traianae .... reiecto cingulo militari coram signis legionis, 
quae tune aderant, clara voce testatus est, dicens: Jesu Christo regi aeterno 
milito. abjecit quoque vitem et arma et addidit: Ex hoe militare imperato- 
ribus vestris desisto et deos vestros ligneos et lapideos adorare contemno. 
si talis est condicio militantium, ut diis et imperatoribus sacra facere com- 
pellantur, ecce proicio vitem et cingulum, renuntio signis, et militare recuso.“ 
Beim Verhér sagt er darauf: ,Non decebat Christianum hominem molestiis 
saecularibus militare, qui Christo domino militat.“ 

*) Ruinart, l. ¢. p. 506 ff: Amasia im Protus. 


1) Cf. Ruinart, 1. c. p.451ff: Auf die Frage des Richters, welches 
Standes er sei, antwortet Tarachus: oreeriwrixis ... dua dé 16 Xouotiaydy us 
sivau viv nayavedew jostyocuny. Auf die weitere Frage, wie er denn frei 
geworden sei, erwidert er: edej$yy Povdsiovos rod rakicoyou, xual anéhvoé us. 
Den Drohungen des Richters begegnet er u. a. mit den Worten (p. 464): 
xal Te cote ovx e€eoti Gou xate Tod GWuatdS MoD, OTORTUWTLXOY OYTR OVTWS 
MeeQevo uns Baoavilew (cf, Rescript. Dioclet. ad Salustium praesidem), 24))r 
ov Nupaitovuci Gov tes enovoias, NeattE 0 HE€hELC. 

*) Cf. Ruinart, le p. 5714. Auf die Vorhaltung des Richters, daé 
die Kaiser zu opfern geboten hiitten, erwidert Nicander: »Volentibus sacri- 
ficare haec praeceptio constituta est, nos vero Christiani sumus, et huius- 
cemodi praecepto teneri non possumus.‘ Auf die weitere Vorhaltung, warum 
sie ihren Sold nicht mehr nehmen wollen, entgegnet derselbe: ,Quia pecuniae 
impiorum contagium sunt viris deum colere cupientibus. * 

*) Cf. Analect. Bolland. XVI (1897) p.11ff Dasius weigerte sich, die 
wiiste soldatische Feier der Saturnalien mitzumachen., 

*) Pachomius (s. seine Vita) diente im Heere des Konstantin gegen 
Maxentius. Die Liebe, welche christliche Soldaten bewiesen, soll ihn zum 
Christentum gefiihrt haben. Er wurde dann Minch und ist der Stifter der 
bertihmten Ménchskolonie in Tabennisi geworden. — Die Acta Archelai be- 
ginnen mit einer Erzithlung zum Lobe des Marcellus in Karrii; dieser reiche 
Christ. habe einst 7700 (!) Kriegsgefangene den Soldaten abgekauft; das habe 
auf diese einen tiefen Eindruck gemacht: ,illi admirati. et amplexi tam 
immensam viri pietatem munificentiamque et facti stupore permoti exemplo 
misericordiae commonentur, ut plurimi ex ipsis adderentur ad fidem domini 
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Unsere Darstellung des Verhiltnisses der Kirche zum Soldaten- 
stand kénnte auf Grund des 12. Kanons von Nicia_bestritten 
werden. Derselbe lautet: ,,Diejenigen, welche von der Gnade 
berufen, den ersten Hifer gezeigt und den Giirtel abgelegt haben, 
nachher aber wie Hunde zum eigenen Auswurf zuriickgekehrt 
sind, so daf einige sogar Geld aufwendeten und durch Geschenke 
die Wiederaufnahme in den Kriegsdienst bewirkten, diese sollen 
nach den drei Jahren unter den ,,audientes“* zehn Jahre unter 
den ,,substrati‘’ bleiben u. s. w.‘‘ Man kénnte nach diesem Kanon 
annehmen, die Synode halte das Christentum fiir unvereinbar mit 
dem Soldatenstand. Allein dagegen hat schon Hefele (Konzilien- 
Gesch. I? S. 414 ff.) in der Hauptsache das Richtige bemerkt. Es 
ist erstlich hier nicht von Soldaten iiberhaupt die Rede, sondern 
von solchen Soldaten, welche ihren Stand um des christlichen 
Bekenntnisses willen verlassen hatten, dann aber wieder zu ihm 
zuriickgekehrt waren. Zweitens bezieht sich der Kanon auf Sol- 
daten, die im Heere des Licinius gedient hatten, das Cingulum 
niederlegten, als er das Heer von Christen siuberte (darauf be- 
zieht sich wohl der Ausdruck tiv zoadtny douyy évdeiEaodar), dann 
aber doch wieder in das Heer zuriicktraten und — da dasselbe 
faktisch ein heidnisches Heer war und gegen Konstantin kiimpfte 
— somit den Glauben verleugnet hatten. Daf der Kanon so zu 
verstehen ist, zeigt der enge Zusammenhang mit Kanon 11. In 
diesem handelt es sich um Gefallene éai tis tugarvidos Amuiov. 
Unser Kanon schlieft sich ihm aufs engste an. 

4. Die Verbreitung unter den Frauen. Wer das Neue 
Testament und die nichstfolgenden Schriften aufmerksam liest, 
muSs bemerken, daf die Frauen im apostolischen und nachapo- 
stolischen Zeitalter eine bedeutende Rolle bei der Propaganda 
des Christentums und in den Gemeinden gespielt haben. 

Aus I Kor. 7, 12ff. erfihrt man, daf es in Korinth gemischte 
Ehen gab; ob der Fall, da ein Heide eine christliche Frau hatte, 
haufiger war als der umgekehrte, lift sich nicht erkennen. Ganz 
deutlich ist, daB’ in den Gemeindeversammlungen daselbst mit 
Bewilligung des Apostels Frauen auftraten und éffentlich beteten 
und weissagten (c. 11,5ff.). Mit dieser Tatsache und Erlaubnis 
scheint c. 14,34 nicht zu stimmen (,,die Weiber sollen in den 
Gemeinden schweigen; denn es wird ihnen nicht gestattet zu 
sprechen, sondern sie sollen gehorsam sein, wie auch das Gesetz 


nostri Jesu Christi derelicto militiae cingulo, alii vero vix quarta pre- 
tiorum portione suscepta ad propria castra discederent, caeteri autem parum 
omnino aliquid quantum viatico sufficeret accipientes abirent*. Die Ge- 
schichte ist aller Wahrscheinlichkeit nach erfunden, aber dennoch nicht 
wertlos. 
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sagt; [v.35] wenn sie aber etwas lernen wollen, mégen sie in 
den Hiusern ihre Manner fragen; denn es ist skandalés fiir ein 
Weib in der Gemeinde zu sprechen‘). Der Widerspruch hebt 
sich nur dann, wenn jenes Beten und Weissagen im ekstatischen 
Zustand geschah, iiber welechen Niemand Macht hat, und wenn 
das Sprechen (Aadeiy), welches verboten wird, als Lehrrede auf- 
gefaBt wird. Jedenfalls riigt der Apostel, daf christliche Frauen 
in Korinth ihre Grenzen iiberschritten, sowohl durch den Versuch, 
in den Versammlungen zu lehren, als auch durch den Anspruch, 
unverschleiert im Gottesdienst zu erscheinen.t) In dem Briefe 
eriiben Aquila und Priska (Priscilla) samt ihrer ephesinischen 
Hausgemeinde (c. 16,19). An dieser Stelle fallt bereits auf, dab 
die Frau neben dem Manne (wenn auch nach ihm) genannt ist; 
denn in solchen Fallen wird in der Regel nur der Mann genannt. 
Sie muf also an sich und in ihrer Hausgemeinde etwas bedeutet 
haben; der Rémerbrief wird uns dariiber sofort AufschluB geben.?) 

Im Rémerbrief (c. 16, 1f.) wird eine gewisse Phébe empfohlen, 
welche ,,Dienerin der Gemeinde in Kenchrea‘* genannt wird. Die 
folgende Charakteristik (aoootdtus aodl@y éyevin zai &uod abtod) 
macht es wahrscheinlich, daB sie eine begiiterte Frau und Patro- 
nin (nicht Bedienstete) der Gemeinde in Kenchrei gewesen ist. 
An diese Empfehlung reiht sich der Auftrag an (ec. 16, 3f.): 
»GriiBet Priska und Aquila, meine Mitarbeiter in Christus Jesus 
— die da fiir mein Leben ihren Hals dargeboten haben und 
denen nicht nur ich danke, sondern alle Gemeinden der Heiden — 
und die Gemeinde in ihrem Hause‘. Hier steht der Name der 
Priska voran und, es mag gleich hier gesagt sein, auch IL Tim. 
4,19 steht er voran. Also ist es klar, da die Hauptperson — 
wenigstens in Bezug auf die christliche Wirksamkeit — die Frau 
war, da also auch das Lob und der Dank in erster Linie ihr 
gilt. Sie war eine Mitarbeiterin des Paulus, also eine Missionarin 
und zugleich die Leiterin einer kleinen Gemeinde. Beides konnte 
sie nur sein, wenn sie lehrte; missionieren und lehren aber 
durfte sie nur, wenn sie vom Geist erweckt und bezeichnet war, 
denn sonst hiitte Paulus sie nicht anerkannt. Man darf sie also 
als, Gadotohos™ in Anspruch nehmen, wenn Paulus sie auch 
nicht so genannt hat. GriiBe ergehen im Roémerbrief dann noch 
an eine Maria, ,,jjrs woldd éxoniacey sis buds (16,6), an Try- 


1) Vel. Tertullians Schrift de virginibus velandis (u. den Liber Pontif. 
sub Lino: ,Hie ex praecepto beati Petri constituit, ut mulier in ecclesia 
velato capite introiret‘). 

*) C..1, 11 werden ,,of XA0dno* genannt, die dem Apostel besondere Nach- 
richten iiber korinthische Gemeindeverhiiltnisse gebracht haben. Wir wissen 
nicht, ob Choe selbst eine Christin war, und wo sie zu suchen ist. 
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phina und Tryphosa, »tas xommoas éy xvoic (16, 12), an Persis, 
yh ayannty, tus modha éxoniacer éy xvgtip™ (16, 12), an die Mutter 
des Rufus, die Paulus auch als seine eigene Mutter bezeichnet 
(16, 13), an Julias, wahrscheinlich die Frau des Philologus, mit 
dem sie zusammen genannt ist (16,15), an die Schwester des 
Nereus (16, 15). Nicht weniger als acht Frauen sind also gegriift 
(neben 18 Mannern). i) Alle diese Frauen miissen durch ihre 
Arbeit, was ja auch angedeutet wird, der Gemeinde und dem 
Apostel oder beiden bedeutende Dienste geleistet haben.?) 

Aus dem Kolosserbrief ersieht man, daB es in Kolossi einen 
Konventikel gab, an dessen Spitze eine Frau namens Nymphe 
stand (4, 15)*); denn in ihrem Hause versammelte sich diese 
Gruppe. 

Im Philipperbrief, der so wenige Personalien enthilt, liest 
man (4, 2): ,,.Die Euodia ermahne ich und die Syntyche ermahne 
ich, eines Sinns im Herrn zu sein; ja, ich bitte auch dich, edler 
Gatte, nimm dich ihrer an, denn sie haben ja am Bvencelnin mit 
mir salimiptt zusammen mit Clemens und meinen anderen Mit- 
arbeitern, deren Namen im Buche des Lebens stehen.“ Die beiden 
Frauen waren also Mitbegriindermnen der Gemeinde zu Philippi 
und standen daher noch eben in hohem Ansehen (vielleicht als 
Vorsteherinnen zweier Hausgemeinden, wie Nymphe in Kolossi). 
Nun waren sie aber in Mifhelligkeiten geraten. Der Apostel ver- 
meidet sorgfaltig, fiir eine der beiden Partei zu ergreifen. Sie 
sollen sich selbst zurechtfinden; dabei soll der Mann der einen 
(Syntyche — die andere war wohl Witwe oder hatte einen heid- 
nischen Mann oder war unverehelicht) mithelfen. Die Angelegen- 
heit wire gewif nicht im Briefe behandelt worden, wenn sie nicht 
fiir die ganze Gemeinde von Bedeutung gewesen wiire. 

Dai die Frauen den Mannern untertan sein sollen, schiarft 
der Apostel sowohl Koloss. 3, 18 als Ephes. 5,22 ein. Diese 
Mahnung ist uns doppelt verstindlich, wenn wir beachten, wie 
nahe es den christlichen Frauen lag, eine Rolle zu spielen. 

Die Apostelgeschichte erginzt das Bild, welches Paulus bietet. 


1) Dabei ist Junias neben Andronicus (16, 7) als Mann geziihlt; Chrysosto- 
mus aber hat den Namen (Junia) weiblich verstanden. 

2) Uberwiegend wahrscheinlich ist auch das Christentum der Pomponia 
Graecina, ,insignis femina“, in Rom im apostolischen Zeitalter (Tacit. Annal. 
XIII, 32). Die Frage ist so oft und so grtindlich behandelt worden, dass sie 
einer nochmaligen Untersuchung nicht bedarf._ 

3) “4ondoaote ... Nuupay zai tiv xav’ oixov avtns exxdnoiay. Tn dem 
Philemonbrief, der auch nach Koloss& gerichtet ist, wird als Adressatin 
neben Philemon seine Gattin Apphia genannt, allein sie wird nur mitge- 
nannt, weil der Brief von einer hiuslichen Angelegenheit handelt, in der 
die Hausfrau auch etwas zu sagen hatte. 
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Schon in der jerusalemischen Gemeinde treten die christglaubigen 
Frauen (1, 14) hervor; im Hause der Maria, der Mutter des Mar- 
kus, versammelte man sich tiglich abends (12, 12). Der Hinzutritt 
yon Frauen neben den Minnern zur Gemeinde wird ausdriicklich 
berichtet (5, 14). Es wird von Tabea zu Joppe erzahlt (9, 36if.), 
von Lydia in Philippi, der ersten uns bekannten europiischen 
Christin (16, 14)"), von Damaris in Athen neben Dionysius (17, 34), 
yon den vier weissagenden Téchtern des Philippus (21, 9) und 
von dem besonderen Anteil, den in der Diaspora die Frauen an 
der neuen Bewegung nahmen (13, 50 zu Antiochien Pis.: of ‘Tov- 
dato. magdtovvay tas oeBouévas yuvraixas tas evoyrjuovas xai TOvS 
mowtove tis adhews, 17,4 zu Thessalonich: agocexdnowmidnoay ta 
Tlavbhe ual 1 Sika, toy te cePopévmy “Edhijvoy adijdos mokvd yu- 
vandy te Tov mowtwoY ob Gliyat, 17,12 zu Berba: aodhoi éai- 
otevoay xal tov “Ehinvidwy yuvaxdy tov sdoynudvmy zai avdo@y 
[man beachte die Voranstellung der Frauen] odx ddiyor). Auch der 
Priscilla wird gedacht, und zwar in einer Weise, die sich ganz 
dem anfiigt, was wir von Paulus gehért haben. Selbstindig steht 
sie und ihr Gatte”) neben Paulus (18, 2f.); sie treiben Mission in 
Gemeinschaft mit ihm kraft eigenen Rechts in Korinth, Ephesus 
und Rom, woher sie gekommen waren; aber auch in der Apostel- 
geschichte steht (18, 18. 26) die Frau voran, und die Frau ist es 
gewesen so hat Chrysostomus mit Recht aus 18, 26 heraus- 
gelesen —, die den Johannesjiinger Apollo bekehrt hat. Apollo 
war ein gebildeter Grieche: vermochte die Frau ihn zu unter- 
richten (axoipéotegoy éxdeivar tiv 6ddv tod Yeod), so muB sie selbst 
gebildet gewesen sein. Sie war nicht nur die Mutter ihrer Haus- 
gemeinde, sondern, wie wir auch yon Paulus héren, Missionarin 
und Lehrerin. — 

Im 1. Petrusbrief werden die Frauen ebenfalls zum Gehorsam 
gegen ihre Manner ermahnt, aber es wird auch ein besonderes 
Motiv dafiir genannt (3,1): iva xal ei tes aaxewWodow tH A069, 
Old THS TOY yoraxd@y avaoteopis dvev Adyou xeodnOioorta, éon- 
tevoartes ty éy pope ayrijy dvacteoq~iy budy. Der Wandel — 
nicht Predigen und Lehren — der Frauen soll ungliubige Manner 
bekehren. Hier sind gemischte Ehen yorausgesetzt, in denen die 
Frauen die bekehrten sind. — 


_ +) Drei Frauen sind also an der Begriindung der philippischen Ge- 
meinde beteiligt gewesen, Lydia, Euodia und Syntyche. Doch mag Lydia 
em Cognomen sein; in diesem Fall kann die Frau mit der Euodia oder Syn- 
tyche identisch sein. 


*) Nur Aquila wird als pontischer Jude bezeichnet; war sie von 
anderer, héherer Herkunft? 8. meine Abhandlung tiber das Ehepaar in den 
Sitzungsber. d. Preu®B. Akad. d. Wiss. 1900 8, 248 
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In der Apokalypse héren wir (zu Thyatira) von einer christ- 
lichen, aber hiretischen Prophetin Jezabel, welche die Gemeinde 
verfiihrt. DaB Frauen Prophetinnen sein kénnen und sind, ist 
dabei stillschweigend yorausgesetzt.*) 


Nachdem sich Ignatius auf seinem Transport einige Zeit in 
Smyrna aufgehalten hatte, griiBt er in den beiden von Troas aus 
dorthin ee ceebeien Briefen (ad Smyrn., ad Polye.), die sonst 
nur Pe aiielve GriiBe enthalten, eine gewisse Alke, 10 sodntdy 
fot Ovowa” und in dem einen Brief ,,rov oixoy Taoviac, fy etyoma 
EeaoVar mioter xai adyday“, in dem anderen ,,zijy tod éautoda0v 
{so schreibe ich nach der mir wahrscheinlichen Vermutung Light- 
foots, nicht ’Exutedz0v| oby ble tH oixw abtis xai tév téxvev 
[tois téxvois?]. Die weitere Vermutung Lightfoots, Gabia sei 
identisch mit der Frau des Prokurators (,Mention is made in the 
inscriptions at Smyrna of an officer called éxizoomos otoatyyds or 
émitgomos ths oteatnyias; another Smyrnaean inscription speaks 
of 6 éxiteomos tod XeBaotod, s. Boeckh OC. J. 3151. 3162. 3203%), 
ist sehr ansprechend. Hiernach war also die Gattin des Prokurators 
Gabia Christin, er selbst Heide — ein typischer Fall; wir werden 
ahnliche bringen kénnen —, und sie spielte eine hervorragende 
Rolle in der Gemeinde. Eine solche, ja eine noch gréBere, muh 
aber auch Alke, die ganz isoliert steht, gespielt haben. Nun liest 
man in dem Brief der Smyrnier iiber den Tod Polykarps (c. 17), 
daf ein den Christen feindlicher Mann namens Niketas als ,, Bruder 
der Alke“ bezeichnet wird. Diese Bezeichnung wire sinnlos, wenn 
Alke nicht eine sehr hervorragende, nicht nur in Smyrna, sondern 
auch in Philomelium (wohin der Brief gerichtet ist) bekannte Dame 
gewesen wire. Jene beiden Stellen in den Ignatiusbriefen geben 
uns AufschluB. Sie war eine besonders angesehene und titige 
Christin in Smyrna, als solche in Asien bekannt. Schon um das 
Jahr 115 arbeitete sie fiir die Gemeinde, und noch im Jahre 156 
wurde sie genannt und scheint noch nicht gestorben zu sein. Ihr 
Bruder war ein energischer Christenfeind, sie eine Stiitze der 
christlichen Gemeinde; es ist ihnlich wie bei Gabia: die Minner 
Heiden, die Frauen Christinnen. 


Eine in einer unbekannten asiatischen Gemeinde hervorragende 
Christin muf8 auch die Frau gewesen sein, an welche nicht sehr 
lange vor den Ignatiusbriefen der zweite Johannesbrief gerichtet 
ist. Sie scheint sich durch besondere Gastfreundschaft ausgezeichnet 
zu haben und wird daher freundschaftlich davor gewarnt, nicht 
hiretische Wanderlehrer ins Haus aufzunehmen. 


1) In Hebr. 11 werden auch Frauen als Glaubensheldinnen vorgestellt. 
Der Brief ist vielleicht von Priscilla oder Aquila verfaBt. 
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Die von Paulus den Korinthern gegeniiber begonnene Reaktion 
gegen das Hervordringen der Frauen in den Gemeinden wird 
vom Verfasser der Pastoralbriefe fortgesetzt.t) I Tim. 2, 11 ff. wird 
der Frau in peremptorischer Form das Lehren verboten”) — 
Kinder gebiren soll sie und Glaube, Liebe und Heiligung haben. 
Ausdriicklich wird das damit motiviert, dah sie dem Manne gegen- 
iiber inferior ist: Adam wurde zuerst gebildet, dann Eva; nicht 
Adam wurde yon der Schlange verfiihrt, sondern Eva.*) Diese 
scharfen Worte setzen starke Ubergriffe seitens der christlichen 
Frauen voraus; auch hatte man mit arbeitsscheuen, liisternen und 
klatschstichtigen jungen Witwen in den Gemeinden bereits tble 
Erfahrungen gemacht (1. c. c. 5, 11ff.). Dab solehe Weiber be- 
sonders hiaufig der Verfiithrung durch blendende Irrlehrer erliegen, 
sagt der II. Timotheusbrief (3, 6). 

Neu ist in den Pastoralbriefen, daB die Existenz eines kirch- 
lichen Witweninstituts vorausgesetzt ist und Anordnungen in Be- 
treff desselben gegeben werden (I Tim. 5, 9f.). Der Brief des 
Plinius an Trajan iiber die Christen spricht von Frauen, welche 
bei den Christen ,,ministrae“ (Diakonissen) heifen. Daneben gab 
es einen Stand von berufsmiibigen Asketinnen ,,virgines“, auf die 


*) Auch von einem friihen Redaktor der Apostelgeschichte; s. meine 
Nachweisungen a.a, QO. S.10 n.5. Wahrscheinlich hat man auch Clemens 
Romanus (I Clem. ad Cor.) hierher zu rechnen. Seine Ermahnungen an die 
Frauen (c.1; 21) haben den Zweck, sie auf das hiiusliche Leben zu _ be- 
schriinken. Dasselbe ist bei Polykarp der Fall (ad Philipp. 4). Im Hirten 
des Hermas spielen die Frauen schlechterdings keine Rolle, und man darf 
daher wohl annehmen, da® sie in der rémischen Gemeinde stirker zuriick- 
_traten als anderswo. 

*) Aidcoxew yrvaxi ove énireéaw. Hierzu scheint Tit. 2,3 in Wider- 
spruch zu stehen, wo gefordert wird, aeecsvtiWeas sivas .... xchodiWuaxchovs, 
allein der nichste Satz ist hinzuzuziehen: tv« swpoovilwaw ves véas prady- 
dgovs sive, gtdotézvovs xtd. Es ist hier also nicht Lehren in der Kirche 
gemeint. 

*) Damit war ein Gedanke angeschlagen, der weiter gewirkt hat und 
der katholischen Kirche verhingnisvoll werden sollte. So schreibt schon 
Tertullian (de cultu fem. I, 1): ,Evam te esse nescis? vivit sententia dei super 
sexum, istum in hoc saeculo; vivat et reatus necesse est. tu es diaboli 
ianua, tu es arboris illius resignatrix, tu es divinae legis prima desertrix, 
tu es quae eum suasisti quem diabolus aggredi non valuit. tu imaginem dei, 
hominem, tam facile elisisti. propter tuum meritum, id est mortem, etiam 
filius dei mori habuit.“ Auf dieser Folie hebt sich die Gestalt der Maria, 
der Mutter Jesu, um so leuchtender ab. Was durch diese Betrachtung am 
ganzen weiblichen Geschlecht gesiindigt wurde, sollte durch die Marien- 
verehrung wieder gut gemacht werden. Doch darf man bei jener empérenden 
Stelle Tertullians nicht vergessen, wie oft die Rhetorik mit ihm durchgeht. 
L. II ¢. 1 desselben Buchs schreibt er: »Ancillae dei vivi, conservae et sorores 
meae, quo iure deputor vobiscum postremissimus equidem, eo iure conservitii 
et fraternitatis audeo ad vos facere sermonem, “ 
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sich vielleicht schon I Kor. 7, 36 f. bezieht. Das urspriingliche 
Verhaltnis von kirchlicher Witwe, Diakonisse (im Abendland un- 
bekannt) und ,,Jungfrau ist dunkel; jedenfalls aber beweisen 
diese Einrichtungen, da kirchliche Berufsordnungen fiir Frauen 
sehr friihe getroffen worden sind. 

In den romanhaften, aber alten ,,Acta Pauli’ haben die 
Frauen auch eine grofe Rolle gespielt. Wir héren von einer 
korinthischen Gemeindeprophetin namens Theonoe'), von Strato- 
nike (der Frau des Apollophanes) in Philippi — es ist die vierte 
philippische Frau, deren Namen iiberliefert ist —, von Eubulla 
und Artemilla in Ephesus, vor allem aber von der ,,Apostolin“ 
Thekla in Ikonium.”) Daf sie sich selbst getauft hat, dafi sie 
sodann als Missionarin gewirkt hat und gestorben ist (zoddode 
potioaca t@ déyo Beov), wird erzihlt. Es ist unwahrscheinlich, 
dafi der Romanschreiber diese Figur einfach erfunden hat. Es 
wird wirklich ein yon Paulus in Ikonium bekehrtes Madchen, 
namens Thekla, gegeben haben, die in der Mission tiitig gewesen 
ist. Die spiteren apokryphen Apostelgeschichten wimmeln gerade- 
zu von Berichten iiber Bekehrungen vornehmer und_niederer 
Frauen in Rom und in den Proyvinzen. Die Berichte sind im 
Einzelnen unglaubwiirdig, aber im Allgemeinen bringen sie die 
Tatsache richtig zum Ausdruck, daf die christliche Predigt vor 
allem yon den Frauen ergriffen worden ist, und daB& der Prozent- 
satz der christlichen Frauen, besonders in den vornehmen Stinden, 
gréBer war als der der christlichen Manner. Schon Plinius in 
seinem Brief hebt das ,,utriusque sexus‘‘ hervor; aber auch andere 
Gegner betonten es, daf die christliche Predigt bei den Witwen 
und Weibern besondere Aufnahme finde.*) Auch die christlichen 
Apologeten bezeugen es, sofern sie mit Vorliebe betonen, dab 
die christlichen Weiber, um derentwillen das Christentum als eine 
inferiore Religion geschmaht werde, besser von géttlichen Dingen 
Bescheid wiiften als die Philosophen.*) 


1) So nach dem koptischen Text. 

2) Dazu von Lectra, Theokleia, Tryphiina, Falconilla. 

3) §. Celsus bei Orig. c. Cels. III, 44; auch noch Porphyrius urteilte so 
(cf. Hieron. in Jesaj.3, Brev. in Ps. 82 und Augustin, de civit. dev XIX, 23). 
Die von Apulejus (Metamorph. IX, 14) als abscheulich geschilderte Frau scheint 
eine Christin gewesen zu sein. 

4) Vgl. noch Augustin, de civit. derx, Ll: »Difficile fuit tanto philo- 
sopho [scil. dem Porphyrius] cunctam diabolicam societatem vel nosse vel 
fidenter arguere, quam quaelibet anicula Christiana nec cunctatur esse et 
liberrime detestatur.“ — Die Apologeten und christlichen Lehrer hatten auch 
Frauen zu Schiilerinnen. In Bezug auf Origenes ist das mehrfach bezeugt; 
im Schiilerkreise des Justin (Acta Justini 4) findet sich auch eine Frau namens 


Charito. 


Harnack, Mission. 
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Noch iiber die Mitte des 2. Jahrhunderts hinaus treten die 
Frauen hervor, nicht nur durch die groBe Zahl und im Gemeinde- 
dienst als Witwen und Diakonissen), sondern auch als Prophe- 
tinnen und Lehrerinnen. Der Verfasser der ,,Acta Theclae“ ist 
in seine Thekla gradezu verliebt; es fallt ihm nicht ein, sie als 
Lehrerin zu beanstanden; er feiert sie vielmehr (auch der Prophetin 
in Korinth gedenkt er ohne Tadel). Wir wissen aber von Ter- 
tullian, daB der Verfasser des Romans ein kleinasiatischer Pres- 
byter gewesen ist. Also gab es um die Mitte des 2. Jahrhunderts 
selbst Kleriker, welche das Lehren und Missionieren der Frauen 
nicht mifbilligten. 

In Hierapolis in Phrygien waren die weissagenden Téchter 
des Philippus hoch angesehen; Papias hat ihnen gelauscht. Bald 
nach ihnen lebte eine Prophetin Ammia in Asien, die noch am 
Ende des 2. Jahrhunderts mit Verehrung genannt wurde (Huseb., 
h. e. V,17). Die gro8e montanistische Bewegung ist in Phrygien 
im sechsten Jahrzehnt des 2. Jahrhunderts von Montanus und zwei 
Prophetinnen, Maximilla und Priscilla, hervorgerufen worden.’) 
Spater scheint eine Prophetin Quintilla dort aufgetreten zu sein %), 
und noch unter Maximinus Thrax machte in Kappadocien eine 
Prophetin Aufsehen.*) 

Besonders bei den Gnostikern spielten die Frauen eine grofe 
Rolle*); sie sahen nicht auf das Geschlecht, sondern auf den 
Geist. Marcion hatte ,,sanctiores feminas“ um sich®); Apelles 
lauschte in Rom auf die Offenbarungen einer Jungfrau Philumena’); 
die Karpokratianerin Marcellina kam nach Rom und lehrte da- 
selbst *); der Valentinschiiler und Sektenstifter Markus hatte be- 


1) Auf den Gemeindedienst der Frauen gehe ich nicht niher ein, weil 
wir demnichst eine griindliche Untersuchung tiber denselben durch einen 
jungen Gelehrten, meinen Schtiler und Freund Hrn. Zscharnack, erhalten 
werden. 

*) Tertullian (de anima 9) erziihlt: ,Es ist gegenwiirtig bei uns eine 
Schwester, der die Charismen der Offenbarung zu teil geworden sind; in der 
Kirche wiihrend des Sonntagsgottesdienstes erleidet sie sie in Verziickung. 
Sie verkehrt mit den Engeln, zuweilen auch mit dem Herrn, sieht und hért 
Geheimnisse, blickt Einigen ins Herz und gibt denen, die es verlangen, Heil- 
mittel an‘ u.s.w. Daf man bei den kirchlichen ,Witwen* besondere Be- 
gnadigungen durch den Geist erwartete, geht aus der Apostol. Kirchenordnung 
(Texte u. Unters. V, H.5 8. 22) hervor. 

5) Epiphan. haer. 49. Die Persénlichkeit ist unsicher. 

*) Firmilian bei Cypr., ep. 75, 10. ' 

5) Von der Helena des Simon Magus ist wohl abzusehen. 

°) Hieron., ep. 43. In dem Brief an Ktesiphon (s. auch zu IT Tim. 3 6) 
schreibt derselbe: ,Marcion Romam praemisit mulierem quae decipiendos 
sibi animos praepararet.“ 

7) Tertull., De praescript. 30 u. sonst. 

8) Iren. J, 25: ,multos exterminavit*. 
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sonders Frauen unter seinen Gliubigen, lieS sie sogar die Eucha- 
ristie sprechen, weihte sie zu Prophetinnen und verfiihrte in Gallien 
viele.') Generell sagt Tertullian von den Frauen in den hireti- 
schen Gemeinschaften (de praescr. 41): ,,Ipsae mulieres haereticae, 
quam procaces! quae audeant docere, contendere, exorcismos 
agere, curationes repromittere, forsitan et tingere.‘ 

Aber eben der Gegensatz zum Gnostizismus und Montanismus 
bestimmte die Kirche, die Tatigkeit der Frauen in der Kirche — 
abgesehen von den Dienstleistungen an Frauen — ganz zu unter- 
sagen. Anlaf zu Tertullians Schrift de baptismo bot die Ankunft 
einer hiretischen Frau in Karthago, welche lehrte und dabei die 
Taufe herabsetzte. Tertullian bemerkt im Eingang seines Trak- 
tats, selbst wenn sie die gesunde Lehre hatte, diirfe sie nicht 
lehren. Sodann wendet er sich gegen die in der Gemeinde — 
es gab also solche noch —, welche unter Berufung auf das Bei- 
spiel der Thekla das Recht der Frauen zu taufen und zu lehren 
verteidigten. Er nimmt ihnen zunichst ihren Schriftbeweis; die 
Akten des Paulus sind gefilscht. Sodann weist er aus I Kor. 
14,34 nach, dai das Weib zu schweigen habe. Es ist beachtens- 
wert, daf er auch als Montanist diesen Standpunkt festgehalten 
hat: ,,Non permittitur mulieri in ecclesia loqui, sed nec docere, 
nec tingere, nec offerre, nec ullius virilis muneris, nedum sacer- 
dotalis officii sortem sibi vindicare“ (de virg. vel. 9).2) Auch das 
visionire Weib (de anima 9) sprach in der montanistischen Kirche 
;post transacta solemnia dimissa plebe“. 

Bei einigen kirchlichen Bewegungen der Folgezeit haben -in- 
dessen Frauen noch immer eine Rolle gespielt. So mufte in 
Karthago eine Niherin namens Paula exkommuniziert werden, 
weil sie gegen Cyprian agitierte (Cypr. ep. 42), und die ,,factiosa . 
femina“ Lucilla in Karthago ist fiir die Vergiftung des donatisti- 
schen Streits in seinen Anfiingen verantwortlich (Optat. I, 16). 


Die Zahl der vornehmen Frauen, die uns als Christinnen oder 


1) Tren. I, 13, 2: yuvaizus evyaguoreiv éyxeheverar magest@ros avtot : 
pchiora nEgi yovainus coyohsital, xe TovtO Tas EVM AOU POS LUL MEQLTMOO POE 
zal mhovowwrdras, 1,13, 7: éy roig xa¥ auds xdiuaor rs “Podavovolas moAdds 
sEnnatyxaor yuvaixas. Die zwangsweise Weihe der Frauen zu Prophetinnen, 
bis sie denn wirklich sich als Prophetinnen fiihlten, I, 13, 3. 

®) Tertullian beschiftigt sich in seinen Schriften hiufig mit der christ- 
lichen ,Frauenfrage*; viele Probleme gab es da. — Offenbar handelt es sich 
auch in der tendenzidsen Legende der sog. Apost. Kirchenordnung tiber Martha 
und Maria darum, den Frauen jede aktive Beteiligung an der Abendmah!sfeier 
zu verbieten (s. Texte u. Unters. II, H.5 S. 28 ff): ore aiyoey 6 _IWeaxehos 
zov teroy xal TO motHQLoy zal yvhoynoEY avrd déywv" TOVTO EOTL TO GWU Mov 
xa TO aia, ove Enétoe we Tais yrvasi Gvoriyval HMly. 
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als christenfreundlich genannt werden, ist sehr grof.!) Auber 
den schon erwihnten sei vor allem an Domitilla, die Gemahlin 
des T. Flavius Clemens, an Marcia, an Julia Mammia, an die 
Gemahlin des Philippus Arabs, an die vorne hme rémische Marty- 
rerin Soter — Ambrosius riihmte sich, mit ihr verwandt zu sein —, 
an die Schwestern Victoria, Secunda und Restituta aus senato- 
rischer Familie in Karthago, an die Frau und die Tochter des 
Kaisers Diokletian, an die h. Crispina, ,,clarissima, nobilis genere“ 
erinnert. Von christlichen ,,clarissimae feminae‘‘ spricht Ter- 
tullian (ad Scap. 4 und sonst), von christlichen ,matronae“, die 
in die Verbannung zu schicken seien, Valerian im zweiten Edikt: 
(Cypr. ep. 80). Origenes hebt es hervor (c. Cels. III, 9), dah 
neben héheren Staatsbeamten auch adelige Frauen das Christen- 
tum ergreifen. Die Geschichte von der Gattin des Pontius Pila- 
tus, die ihn warnte Jesum zu verurteilen (Matth. 27,19), mag eine 
Legende sein, aber sie ist typisch geworden fiir zahlreiche be- 
glaubigte Falle, die sich spiter ereignet haben. Tertullian erzahlt 
uns (ad Seap. 3): ,,Claudius Lucius Herminianus in Cappadocia. 
indigne ferens uxorem suam ad hance sectam transisse Christianos 
erudeliter tractavit'’. Hippolyt berichtet (Comm. in Dan. TY, 18), 
ein syrischer Statthalter hatte Christen, die in apokalyptischem 
Enthusiasmus in die Wiiste gezogen waren, als Rauber hinrichten 
lassen, wire nicht seine Gattin, odoa aot}, bei ihm fiir sie ein- 
getreten. Husebius hat uns die Geschichte von der christlichem 
Gattin des Stadtprifekten von Rom unter Maxentius iiberliefert. 
(h. e. VI, 14), die sich wie Lucretia selbst den Tod gab, um 
nicht entehrt zu werden. Justin berichtet (Apol. II, 2) von einer 
vornehmen Rémerin, die sich von ihrem ziigellosen Gatten schei- 
den lieS. In allen diesen Fiillen sind die Manner heidnisch, die 
Frauen christlich.?) 


*) Noch deutlicher aber zeigt die Schrift ,de cultu feminarum* Tertullians. 
und der Paedagog des Clemens, da®B eine bedeutende Anzahl vornehmer und 
reicher Frauen in den Gemeinden zn Karthago und Alexandrien vorhanden 
war. Im zweiten Buch jenes Werks c.1 sagt Tertullian, da® viele christ- 
liche Frauen sich so putzen und einhergehen wie ,feminae nationum‘. Es 
gab auch solche, die ihren Schmuck und Prunk damit verteidigten, das sie 
sagten, sie wiirden als Christinnen auffallen, wenn sie sich anders kleideten 
(Ze. 11). Tertullian aber erwidert (II c. 13): ,Ceterum nescio an manus 
spatalio circumdari solita in duritiam catenae stupescere sustineat. nescio 
an crus periscelio laetatum in nervum se patiatur artari. timeo cervicem, 
ne margaritarum et smaragdorum laqueis occupata locum spathae non det.“ 

*) Vgl. auch Mart. Saturnini et Dativi (Ruinart p. 417): ,Fortunatianus, 
sanctissimae martyris Victoriae frater, vir sane togatus, sed a religionis 
Christianae ... cultu... alienus.“ — In der Schrift des Porphyrius ,,7) & 
hoyiwy gihooogi«® (ef. Augustin, de civit. dei XIX, 23) wird ein Orakel des. 
Apollo wiedergegeben, welches er einem erteilt hatte, der ihn befragte, wie. 
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Bei den Verfolgungen — es ist das eine der sichersten Tat- 
sachen — wurde zwischen Mannern und Frauen kein Unterschied 
gemacht, weder in der Zeit vor Decius noch in der folgenden 
Epoche. Die Zahl der Miartyrerinnen ist daher relativ sehr bedeu- 
tend gewesen: als die erste Mirtyrerin gilt Thekla, obgleich sie wun- 
derbar gerettet worden sein soll; ihr schlieBen sich als beriihmte 
Martyrerinnen an Domitilla und Agnes in Rom, Blandina in Lyon, 
Agathonike in Pergamum, Donata, Secunda und Vestia in Scili, 
Potamiina, Quinta, Apollonia, Ammonarion, Mercuria, Dionysia 
in Alexandrien, Perpetua und Felicitas in Karthago, Dionysia in 
Lampsacus, Domnina [Donuina] und Theonilla*) in Aegea, Eulalia 
in Spanien, Afra in Augsburg. Es wiirde jedoch viel zu weit 
fiihren, auch nur die sicher beglaubigten Frauen, die gemartert 
oder ins Exil geschickt oder der Unzucht preisgegeben worden 
sind, hier aufzuzihlen. Seelenstirke und Mut haben sie in nicht 
geringerem Mafe bewiesen als die Manner, und die Kirche stellte 
an sie nicht niedrigere Anforderungen als an diese, hielt aber auch 
die triumphierenden Frauen in ihrem Gedichtnis doppelter Ehre 
fiir wiirdig. 

In der letzten Verfolgung, der licinianischen, ist noch ein 
sehr merkwiirdiges Verbot ergangen, welches sich auf die Frauen 
bezog. Der Kaiser verordnete, (1) Manner und Frauen sollen 
nicht gemeinschaftlichen Gottesdienst halten, (2) die Frauen sollen 
tiberhaupt nicht in die Gotteshiuser gehen, (3) Frauen sollen nicht 
von den Bischéfen in der Religion unterrichtet werden, sondern 
nur von Frauen (Euseb., Vita Constant. I, 53). Die Motive fiir 
diese ,,von allen verlachten“ Anordnungen sind dunkel. Die Sorge 
fiir die Sittlichkeit der Frauen kann doch nur ein vorgeschiitzter 
Beweggrund gewesen sein, welches war der wirkliche? Darf 
man aus der Anordnung schliefen, daf das Christentum nach der 
Meinung des Kaisers seine Stirke bei den Frauen hatte? 


er sein Weib yon dem Christentum wieder abbringen kénne: ,Forte magis 
poteris in aqua inpressis litteris scribere aut adinflans leves pinnas per aera 
avis volare, quam pollutae revoces impiae uxoris sensum. pergat quo modo 
vult inanibus fallaciis perseverans et lamentari fallaciis mortuum deum can- 
tans, quem iudicibus recta sentientibus perditum pessima in speciosis ferro 
vineta mors interfecit.“ — Die Schwierigkeiten, in die ein christliches Weib 
neben einem heidnischen Mann kam, hat Tertull. ad uxor. II, 4 ff. drastisch 
geschildert (ein Teil der Stelle ist oben 8. 284 abgedruckt). — Die Fille, da 
der Mann Christ, die Frau heidnisch (oder bloBe Namen-Christin) war, miissen 
selten gewesen sein, doch s, die Acta Marciani et Nicandri und die Acta 
lrenaei (oben S. 284f.). 

1) Theonilla (Ruinart, Acta Mart. p.311) bezeichnet sich selbst als 
,ingenua mulier“. Als sie der Richter der Kleider hatte berauben lassen, 
sagt sie: ,Non me solam, sed et matrem tuam et uxorem confusionem in- 


duisti per me.“ 
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Noch ist ein Wort iiber die gemischten Ehen zu sagen, tiber 
die schon Paulus (s. 0.) gehandelt hat. Er hat nicht ihre Schei- 
dung verlangt, sondern im Gegenteil den christlichen Gatten 
angewiesen, in der Ehe zu verharren, und auf die Bekehrung des 
nichtchristlichen Gatten zu hoffen. Aber gewif hat Paulus hier 
solche Fille vorausgesetzt, in denen die Ehe schon bestand, als 
der eine Teil christlich wurde.t) Von Ehen, die zwischen Christen 
und Heiden geschlossen werden, héren wir erst verhaltnismifig 
spait.2) Sie werden anfangs und eine langere Zeit hindurch nicht 
oder ganz selten vorgekommen sein, aber seit dem Ende des 
2. Jahrhunderts waren solche Eheschliefungen nicht mehr unerhért. 
Das ganze 2. Buch ,,ad uxorem“ hat Tertullian geschrieben, um 
seine Frau dayor zu warnen, nach seinem Tode einen Heiden zu 
heiraten, und im ersten und zweiten Kapitel sagt er ausdriicklich, 
solche Ehen kamen jetzt vor. Er mifbilligt sie nicht nur, sondern 
verwirft sie in den starksten Ausdriicken (c. 3: ,,Fideles gentilium 
matrimonia subeuntes stupri reos esse constat et arcendos ab 
omni communicatione fraternitatis“)*); aber er muf zu seinem 
Schmerze mitteilen (I. c.), dafi neulich ein Bruder behauptet hat, 
die Ehe mit einem Heiden sei zwar ein Vergehen, jedoch ein 
ganz kleines. 

In diesem Falle hat die Kirche sich zunichst dazu geneigt, dem 
Rigoristen Recht zu geben. Cyprian hat in seinen ,,Testimonia“ 
einen besonderen Abschnitt (III, 62) der Bestimmung gewidmet: 
,,Matrimonium cum gentilibus non iungendum‘*), und auf der Synode 


') Es ist eine Streitfrage, ob in der Anweisung c. 7,39 (uovoy év xvgiw) 
die EheschlieBung einer Christin mit einem Heiden bestimmt ausgeschlossen 
ist. Ich vermag mich trotz der Meinung Tertullians und dem Gewicht der 
Exegeten, die fiir diese Erklirung eintreten, nicht fiir sie zu entscheiden. 
Hitte der Apostel das ausschlieBen wollen, so hiitte er es wohl deutlich und 
zwar fiir beide Teile, Mann und Weib, gesagt. Oder verbietet er nur den 
Weibern, einen heidnischen Mann zu nehmen, nicht aber den christlichen 
Minnern, ein heidnisches Miidchen zu wihlen? Das ist nicht unméglich, 
aber es ist diese Auskunft doch nicht wahrscheinlich. Das ovoy &v xvei@ 
will, da die christliche Gesinnung gewahrt bleibt. Sie zu bewahren ist 
aber auch in der Ehe mit einem Heiden miglich (s. ¢. 7, 16). Die Voraus- 
setzung ist dabei natiirlich, da® der christliche Teil den heidnischen ge- 
winnen will und kann. 

*) Ignat. ad Polye.5 gibt eine Bestimmung tiber die EheschlieBung, 
bei der er augenscheinlich nur Fille im Auge hat, in denen beide Teile 
christlich sind. Andere scheinen nicht in seinem Gesichtskreis zu legen. 

*) Cf. de corona 13: ,Ideo non nubemus ethnicis, ne nos ad idololatriam 
usque deducant, a qua apud illos nuptiae incipiunt“ [er meint die heidni- 
schen Hochzeitsgebriuche]. 

_ ‘) Freilich zeigt die Stelle de lapsis 6, da® die Kirche hier nicht immer 
einschreiten konnte und jedenfalls nicht sofort exkommuniziert hat. In dem 
diisteren Bilde, welches Cyprian de lapsis 6 von dem Zustand der karthagi- 
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zu Elvira (can. 15) wurde bestimmt: ,,Propter copiam puellarum 
gentilibus minime in matrimonium dandae sunt virgines Christianae, 
ne aetas in flore tumens in adulterium animae resolvatur“; s. dazu 
die Kanones 16 und 17: ,,Haeretici si se transferre noluerint ad 
ecclesiam catholicam, ne ipsis catholicas dandas esse puellas; sed 
neque Judaeis neque haereticis dare placuit, eo quod nulla possit 
esse societas fideli cum infidele: si contra interdictum fecerint 
parentes, abstineri per quinquenium placet‘t und ,,Si qui forte 
sacerdotibus idolorum filias suas iunxerint, placuit nec in finem 
eis dandam esse communionem.!) 

»Propter copiam puellarum‘t — sie waren in der christlichen 
Gemeinde den Jiinglingen gegeniiber, namentlich in den vornehmen 
Standen in der Mehrheit. Schon Tertullian hat deshalb (ad uxor. 
Il, 8) den begiiterten christlichen Madchen geraten, einen armen 
Jiinglng zu heiraten; geben doch, sagt er, manche Heidinnen 
ihre Hand ihren Freigelassenen und Sklaven und verachten die 
offentliche Meinung, wenn sie nur Miinner bekommen, von denen 
sie kein Hindernis ihrer Ungebundenheit zu befiirchten haben! 
Vielleicht hat Kallist, der Bischof von Rom, diese Worte gelesen 
— auch in Rom muf die Gefahr grofi gewesen sein, da christ- 
liche Madchen der vornehmen Stiinde zu Ehen mit heidnischen 
Mannern schritten oder in Unzucht gerieten, weil sie einen christ- 
lichen Mann gleichen Standes nicht fanden und mit einem Manne 
niederen Standes keine Ehe eingehen wollten, um ihren Rang 
nicht zu verlieren. Kallist erklairte nun, dafi er solchen Madchen 
gestatte, sich einen Sklaven oder freien Mann zuzulegen, ohne 
mit ihm eine staatlich giiltige Ehe zu schliefien; er werde (von 
Kirchen wegen) eine solche Geschlechtsverbindung gelten lassen.”) 
Die Kirche schafft hier also ein kirchliches Eherecht gegen das 
staatliche Eherecht, und sie schafft es aus der Zwangslage heraus, 
in die sie sich durch die gréBere Anzahl christlicher Madchen im 
Vergleich mit der christlicher Jiinglinge gesetzt sieht.) Die 
Kallistsche Indulgenz beweist an ihrem Teile besonders klar, daf 
das weibliche Element (in den vornehmen Stinden) in der Kirche 
zahlreicher war als das miannliche. 


niensischen Gemeinde vor der decianischen Verfolgung entworfen hat, fehlt 
auch det Zug nicht: ,iungere cum infidelibus vinculum matrimonii, prosti- 
tuere gentilibus membra Christi.“ 

1) Auf der Synode zu Arles, die iibrigens eigentlich nicht mehr zu 
unsrer Periode zu rechnen ist, war man bereits nachsichtiger als zu Elvira; 
s. can. 11: ,De puellis fidelibus, qui gentilibus iunguntur, placuit, ut ali- 
quanto tempore a communione separentur.“ 

2) Hippol., Philos. IX, 12. , 

3) Auf die bésen Folgen der sehr bedenklichen Erlaubnis hat Hippolyt 


hingewiesen. 
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Drittes Kapitel. 
Die Verbreitung des Christentums bis zum Jahre 325. 


Ich halte mich im Folgenden streng an die in der Uberschrift 
gegebenen Grenze und schlieBe alle die Orte aus, die erst nach 
dem Jahre 325 wirklich bezeugt sind. Es besteht bei der Zu- 
filligkeit der Uberlieferungen kein Zweifel, daB viele, ja sehr 
viele Orte, fiir welche vor dem Nicinum eine christliche Gemeinde 
nicht nachweisbar ist, doch eine solche, ja sogar ein Bistum 
besessen haben. Allein welche Orte dies sind, das weif man nicht 
sicher. Und wenn es auch gewif ist, dafS die Zeit Konstantins 
fiir den Orient nicht eine Epoche gewesen ist, in der sehr viele 
neue Bistiimer gestiftet worden sind — denn in nicht wenigen 
Provinzen scheint das Netzwerk der kirchlichen Hierarchie bereits 
fertig gekniipft gewesen zu sein, so daf nicht neue Maschen ein- 
gekniipft, sondern sogar nicht selten einige wieder entfernt worden 
sind ') —, so ist doch andererseits sicher, daB neue Gemeinden 
zahlreich entstanden. Im Occident sind aber ohne Zweifel auch 
sehr viele neue Bistiimer (nicht nur Gemeinden) im 4. Jahrhundert 
gegriindet worden. In nicht wenigen Provinzen begann hier jetzt 
erst die Christianisierung im grofen Stil (Sulp. Sever., Chron. II, 33: 
yhoe temporum tractu mirum est quantum invaluerit religio Chri- 
stiana“). In Bezug auf die Stiirke der Verbreitung des Christen- 
tums in den verschiedenen Provinzen werden die folgenden Bogen 
das nachweisen, was hier iiberhaupt nachgewiesen werden kann; 
aber was sie tiber die Zahl der einzelnen Gemeinden (bez. Bis- 
timer) mitteilen, erméglicht nicht iiberall ein richtiges Bild, da 
wir tiber einige Provinzen bessere, tiber andere spiirlichere Nach- 
richten haben, tiber keine Provinz aber vorziigliche. Wirde ich 
die Grenze beim Jahre 381 oder auch schon beim Jahre 343 
gesetzt haben, so lieSe sich viel Vollstindigeres bieten; allein wir 
wiirden dann den Zweck preisgeben, den wir uns gesetzt haben, 
nimlich festzustellen, wie verbreitet das Christentum war, als 


‘) Fiir die kleinasiatischen Provinzen michte ich bestimmt annehmen, 
da®“ das Netzwerk bereits vor Konstantin fix und fertig war. Am Ende des 
4. Jahrhunderts hat es dort c. 400 Bistiimer gegeben. Wenn wir nun trotz 
der Spiirlichkeit und Zufalligkeit der Quellen nahezu 150 fiir die Zeit 
vor dem J. 325 nachzuweisen vermigen, so besteht die hohe Wabhrscheinlich- 
keit, daS die meisten jener 400 schon a waren. Diese wird dadurch ver- 
stirkt, da& wir aus Kleinasien im 4. Jahrhundert wohl von energischem 
Zuriickdriingen und Auflésen des Chorepiskopats und der zu kleinen Bis- 
timer, sehr selten aber von der Einrichtung neuer Bistiimer héren. 
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Konstantin es tolerierte und privilegierte.1) Der Ubersicht tiber 
die Orte, in denen christliche Gemeinden vor dem Jahre 325 
nachweisbar sind, stelle ich zwei Listen voran, welche die Orte 
angeben, in denen christliche Gemeinden vor Trajan, bez. vor 
Commodus bestanden haben.?) 


I. Orte, in denen christliche Gemeinden bez. Christen 
bereits im 1. Jahrhundert (vor Trajan) nachweisbar sind.°) 


Jerusalem Saron (Act. 9). 

Damaskus (Act. 9). Casarea Pal. (Act. 10). 

Samaria (Act. 8 auch samaritani- | Antiochia Syr. (Act. 11 u. sonst). 
sche Dérfer, s. v. 25). Tyrus (Act. 21). 

Lydda (Act. 9). Sidon (Act. 27). 

Joppe (Act. 9). Ptolemais (Act. 21). 


*) Eines der wichtigsten Hiilfsmittel fiir die Verbreitung des Christen- 
tums vor dem J. 325 ist die Liste der Subskriptionen des Konzils von Niciia. 
Sie ist in ausgezeichneter Weise jiingst kritisch hergestellt worden: H. Gelzer, 
H. Hilgenfeld, O. Cunitz, Patrum Nicaenorum nomina latine, graece, 
coptice, syriace, arabice, armeniace, Lipsiae, 1898. Aus der Anzahl der in 
Niciia anwesenden Bischéfe — nach dem besten Zeugen, Eusebius, waren es 
tiber 250 — laBt sich nichts fiir die Verbreitung des Episkopats (geschweige 
fiir die Verbreitung der christlichen Religion) schlieBen; denn aus Europa 
und Nordafrika waren nur ganz wenige Bischéfe gekommen, und auch von 
den Bischéfen des Orients fehlten sehr viele. Da®B im ganzen tiber 2000 
Kleriker anwesend waren, wie orientalische Quellen behaupten, ist glaublich, 
aber unwesentlich. — In Bezug auf die christlichen Inschriften, den Orient 
betreffend, ist leider das Wort Cumonts zutreffend (Les Inser. Chrét. de 
l’Asie mineure, Rome, 1895 p.5): ,Je ne sais s'il existe une catégorie de 
textes épigraphiques, qui soit plus mal connue aujourd’hui que les inscriptions 
chrétiennes de l’empire d’Orient*. 

2) Ich begniige mich dabei mit einer blofBen Aufzihlung, da in dem 
folgenden Abschnitt, der nach Provinzen geordnet ist, eine Skizze der Aus- 
breitungsgeschichte und des Wachstums des Christentums in jeder Provinz 
gegeben ist. In die Spezialitiiten der provinzialen Ausbreitungsgeschichte 
bin ich freilich auch in diesem Kapitel nicht eimgegangen. Hier miissen 
Spezialforscher, Archiologen und Architekten zusammenarbeitend helfen, und 
jede gréBere Provinz hat ihren eigenen Stab von Gelehrten nétig, wie Afrika 
einen solchen in den franzésischen Forschern besitzt. Das wird freilich noch 
auf lange Zeit ein frommer Wunsch bleiben. Indessen auch die Forschung 
Einzelner hat GroBes auf dem Gebiet der provinzialen und lokalen Kirchen- 
geschichte des Altertums bereits geleistet. Neben de Rossi stehen Le 
Blant und Ramsay. Die bescheidenen Blitter, die ich im Folgenden dar- 
biete und die zu verdffentlichen ich fast Bedenken trage, haben ihren Zweck 
erreicht, wenn sie eine in der Hauptsache richtige Umrifzeichnung bieten. 

3) Man beachte, wie nicht nur die Apostelgeschichte, sondern auch 
schon Paulus die Christen einzelner Provinzen zusammenfafit; es miissen also 
in jeder dieser Provinzen (Judiia, Samaria, Syria, Cilicia, Galatia, Asia, 
Macedonia, Achaja) bereits mehrere Gemeinden existiert haben. 
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Pella (Euseb., h. e. HI, 5; tiber 
andere palistinensische Ort- 
schaften, in denen schon in 
friiher Zeit Judenchristen 
wohnten, s. sub HII, 1 Pala- 
stina).+) 

Darsus- (Act. 924112 t)); 

Salamis auf Cypern (Act. 13). 

Paphos auf Cypern (Act. 13). 

- Pergein Pamphylien (Act. 13. 14). 

Antiochia in Pisidien (Act. 14). 

Ikonium (Act. 13. 14). 

Lystra (Act. 14). 

Derbe (Act. 14). 

Ungenannte  galatische Orte 
(Paul, Galat.; I Petr. 1, 1). 
Ungenannte kappadocische Orte 

Gibetry ical). 

Ephesus (Act., Pauli epp.). 

Kolossae (Paul. ep.) 

Laodicea (desgl.). 

Hierapolis in Phrygien (desgl.). 

Smyrna (Apoc. Joh.). 

Pergamum (desgl.) 
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Sardes (desgl.) 

Philadelphia in Lydien (desgl.). 

Thyatira in Lydien (desgl.). 

Troas (Act. 16. 20; Paul. epp.). 

Philippi in Macedonien (Act. 16; 
Paul. epp.). 

Thessalonich (Act.17; Pauli epp.). 

Beréa in Macedonien (Act. 17; 
Paul. ep.). 

Athen (Act. 17; Pauli ep.). 

Korinth (Act. 18; Pauli epp.). 

Kenchreae bei Korinth (Pauliep.). 

Kreta (Ep. ad Titum). 

Rom (Acta 27f.; Pauli epp.; 
Apoe. Joh.).?) 

Puteoli (Act. 28).%) 

(Spanien).*) 

Mehrere Gemeinden in Bithy- 
nien und Pontus (I Petr. 1, 1; 
Plinii ep. ad Trajan.).°) 

Alexandrien (kein direktes Zeug- 
nis, aber aus Riickschliissen 
sicher). 


Zur Zeit Trajans war also das Christentum bereits bis an 
die Kiiste des tyrrhenischen Meeres, vielleicht sogar schon bis 


1) Gro®netten Jesu (Enkel seines Bruders Judas), die Domitian maBregeln 
wollte — so erziihlt Hegesipp —, lebten in Palistina auf dem Lande. 

*) Babylon (I Petr. 5, 18) ist wahrscheinlich Rom. 

*) Die Spur von Christentum, die man in Pompeji auf einer halbver- 


léschten Inschrift gefunden haben will (HRICTIAN ?) ist unsicher. — Da®B 
in den von der Apostelgeschichte genannten Stiidten, die hier nicht aufge- 
fiihrt sind (Asdod in Philistiia, Seleucia, Attalia in Pamphylien, Amphipolis, 
Apollonia, Assus, Malta, Mitylene, Milet u.s. w.), damals Christen gewesen 
sind, l&6t sich nicht erweisen. In Tit. 3,12 ist Nikopolis (Epirus), in 
Rém. 15,19 lyrien, in II Tim. 4,10 Dalmatien genannt. Auf die Insel 
Pontia (oder Pandataria?) wurde Domitilla verbannt. — Alle Ortsnamen, die 
nur in apokryphen Apostelgeschichten vorkommen, sowie alle nur dort ge- 
nannten Provinzen oder Liinder, in denen bereits im apostolischen Zeitalter 
missioniert worden sein soll, lasse ich als unsicher beiseite. 

*) Ob Paulus sein Vorhaben (Rém. 15, 24.28), in Spanien zu missio- 
nieren, ausgefiihrt hat, ist kontrovers. Mir ist es nach I Clem. ad Cor. 5 
und dem Muratorischen Fragment wahrscheinlich, s. auch Acta Petri 
(Vercell.) ¢. 6. 

*) Da& Amisus damals Christen hatte, macht Ramsay (The Church in 
the Roman empire 1893, 8. 211. 235) wahrscheinlich. 
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Spanien, vorgedrungen. Es hatte seine Hauptstiitzpunkte in An- 
tiochien, der westlichen und nordwestlichen Kiiste Kleinasiens und 
in Rom. Hier und in Bithynien hatte es bereits die Aufmerk- 
samkeit der Regierung erweckt. ,,Cognitiones de Christianis‘ 
waren in der Hauptstadt im Gange, und Nero, Domitian und 
Trajan haben bereits zu der neuen Bewegung Stellung genommen. 
Tacitus spricht in Bezug auf Rom (Zeit Neros) von einer »multi- 
tudo ingens“; Plinius in Bezug auf Bithynien braucht noch stirkere 
Ausdriicke; Ignatius (Ephes. 3) spricht von den christlichen Bi- 
schéfen als xatd td xéoata deuodévtes. Auch am Kaiserhof war 
die neue Religion schon seit Jahrzehnten zu finden, ja sogar in 
der flavischen Familie. 


Il. Orte, in denen christliche Gemeinden 
vor dem J. 180 (Tod des Marc Aurel) nachweisbar sind. 


Zu den sub TI aufgefiihrten Orten kommen folgende hinzu: 


Mehrere Gemeinden in der Um- z. Z. M. Aurels beweist, s. 
gegend von Antiochien Syr. Euseb. V, 7). 
(Ignat. ad Philad. 10; Namen | Magnesia am Miander (Ignat.). 
sind nicht genannt; man denkt | Tyalles in Karien (Ignat.)+) 
vor allem an Seleucia, s. Acta | philomelium in Pisidien (Mart. 
Pauli); mehrere Gemeinden Polye.). 
in der Umgegend von Smyrna Parium in Mysien (nach den 


ren heh oe nae ue) Acta Oseniphori wahrschein- 
und viele asiatische Gemein- ich 


den (1. c. V, 24). , 5 : : 
Edessa (Julius Afrikanus, Barda- ee eae bet 


sanes U. 8. W.). ; f ; 
‘ . . | Otrus in Phrygien (Antimon- 
Kirchen in Mesopotamien bez. | taibar use hve ¥ 16.1) 


am untern Tigris (s. Naheres | 


im Abschnitt ITT). Hieropolis in Phrygien (nach 
Melitene (in der dort stationier- den Abercius-Inschriften wahr- 
ten Legio fulminata gab es scheinlich). 


zahlreiche Christen, wie die | Pepuza in Phrygien (Apollonius 
Erzihlung vom Regenwunder bei Euseb., V, 18). 


1) Magnesia und Tralles diirfte man wohl, ohne zu ktihn zu sein, be- 
reits zu den Gemeinden stellen, die vor Trajan gestiftet worden sind. 

2) Ramsay, St. Paul the traveller etc., 3. Auflage 1897, Vorrede p. VIIf. 
Christianity spred with marvellous rapidity at the end of the 1. and in 
the II. century in the parts of Phrygia that lay along the road from Pisi- 
dian Antioch to Ephesus, and in the neighbourhood of Iconium, whereas it 
did not become powerful in those parts of Phrygia that adjoined North 
Galatia til the 4. century“. 
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Tymion [= Dumanli?] in Phry- 
gien (desgl.). 

[Ardabau = Kdodafa?] é& tH 
xara tiv Dovyiay Mvoig (An- 
timontanist bei Euseb. V, 16; 
s. Ramsay, Phrygia p. 573; 
es ist nur als Geburtsort des 
Montanus von uns genannt). 

Apamea in Phrygien (Huseb. 
V, 16). 

Kumane in Phrygien (desgl.) 

Eumenea in Phrygien (desgl.) 

Ancyra in Galatien (desgl.).*) 

Sinope (Hippol. bei Epiphan., 
haer. 42, 1). 

Amastris im Pontus (Dionys. 
Cor. bei Euseb., IV, 23). 

Debeltum in Thracien (Serapion 
bei Euseb., V, 19). 

Anchialus in Thracien (desgl.)) 

Larissa in Thessalien (Melito 
bei Euseb., IV, 26). 


Lacedimon (Dionys. Cor. bei | 


Euseb., IV, 23). 
Knossus auf Kreta (desgl.). 
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Gorthyna auf Kreta (desgl.)’) 

Same auf Cephallene (Clemens 
Alex., Strom. ITI, 2, 5). 

Mehrere Gemeinden in Agypten 
(s. Iren. I, 10; die Wirksam- 
keit des Basilides und Valen- 
tin daselbst, sowie Riick- 
schliisse; Naheres in Ab- 
schnitt LI). 

Neapel (Katakomben). 
Syrakus (Katakomben, 
nicht ganz sicher). 
Lyon (Brief der Gemeinde da- 

selbst bei Euseb., V, 1 ff. Ire- 
néus). 
Vienne (Euseb. V, 1ff.). 
Karthago (sichere Riickschliisse 
aus Tertullian). 
Madaura in Numidien (Mirtyrer). 
Scillium in Nordafrika (Martyrer). 
Kirchen in Gallien (bei den 
Kelten; Iren.). 
Kirchen in Germanien (Iren.)*) 
Kirechen in Spanien (Iren.). 


aber 


Christen gab es bereits in allen rémischen Provinzen, ja 


iiber die Grenzen des rémischen Reichs hinaus. 


Die Mehrzahl 


derselben stand schon in einem grofen Verbande, der sich um 
das J. 180 konsolidierte und politische Formen annahm. 


1) Vielleicht hatte Myra in Lycien eine Gemeinde (s. Acta Pauli). 


i G) Wahrscheinlich hatte auch Byzantium bereits eine Gemeinde (s. 
Hippol., Philos. VII, 85; vielleicht ist auch an Tertull., ad Scap. 3 zu er- 


innern). 


8) Uber die Méglichkeit, auch fiir die Cyrenaica Christen vor dem 
J. 180 nachzuweisen, s. im niichsten Kapitel. 


*) Also hatte wohl Kéln (vielleicht auch Mainz?) eine Gemeinde. 
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IU. Orte, in denen christliche Gemeinden vor dem Jahre 325 (Konzil 
von Nicéa) nachweisbar sind, nebst einer kurzen Geschichte der Aus- 
breitung der christlichen Religion in den einzelnen Provinzen. 


1. Palastina. 


Die friiheste Ausbreitung des Evangeliums in Palistina (Syria 
Palastina) wird von der Apostelgeschichte — jedoch nur in Grund- 
zigen — erzihlt; ich setze ihre Berichte als bekannt voraus. 
Mittelpunkt der Christenheit in Paldstina war von Anfang an 
Jerusalem, nicht galildische Stidte, wie man vermuten kénnte. 
In Jerusalem iibernahm Jakobus, der Bruder des Herrn, die Leitung 
der Gemeinde '), nachdem die Zwélfjiinger ihren Beruf ausschlieflich 
in der Mission erkannt hatten (wahrscheinlich 12 Jahre post resurr. 
und nicht, wie eine alte Uberlieferung sagt, gleich nach der Himmel- 
fahrt). Die Verwandtschaft mit Jesus war das Ausschlaggebende fiir 
die Wahl des Jakobus. Ihm folgte (60/1 oder 61/2) wiederum ein 
Verwandter Jesu, niimlich sein Vetter-Simeon, Sohn des Kleopas, 
der erst unter Trajan (120jahrig!) als Martyrer starb. Eine alte Uber- 
lieferung fiihrt dann fiir die Zeit von Trajan (10. Jahr?) bis zum 
18. Jahr Hadrians 13 jerusalemische ,,Bischéfe* auf.?) Das kann 
nicht richtig sein; es sind hier wohl Presbyter mitgenannt.*) Alle 
diese Bischéfe waren Beschnittene, und daraus folgt, dafi die 
Gemeinde judenchristlich war, was auch durch die Briefe des 
Paulus und die Apostelgeschichte (21,20) fiir das apostolische 
Zeitalter direkt bezeugt ist. Indessen kann sie ihrer Mehrzahl 
nach nicht auf der aiufersten Rechten des Judenchristentums ge- 
standen haben, wenn anders dem Beschluf Act. 15, 28f. ein, sei 
es auch spiteres, Faktum zu Grunde liegt. Im Anfang der ersten 
Belagerung Jerusalems verlieBen die Christen die Stadt (Euseb., 
h. e. III,5 und Epiphan., haer. 29,7 nach Hegesipp oder Julius 
Africanus) und wanderten nach Pella aus; sie scheinen spiter nur 
sparlich nach Jerusalem zuriickgekehrt zu sein, als die Stadt sich 
aus den Triimmern wieder erhob.*) Die Gemeinde war jedenfalls 
klein — wie groB sie vorher gewesen war, wissen wir nicht; der 
Auszug um das Jahr 68 lift auf keine grofe Anzahl schliefen *). 


1) Sein ,Bischofsstuhl‘ wurde noch z.Z. des Eusebius gezeigt, s. h. e. 
VII, 19. 

2) 8. das Nibere in meiner Chronologie I S. 129 ff. 218 ff. 

8) Zahn (Forschungen VI 8. 300) meint, es seien die Namen palisti- 
nensischer gleichzeitiger Bischéfe in die jerusalemische Liste geraten. 

4) Das geht aus Epiphan., haer. 29,7 deutlich hervor. 

5) Eusebius und Epiphanius, bez. ihre Gewihrsminner, sagen ausdriick- 
lich, da® alle Christen Jerusalems nach Pella gezogen seien. Die Angaben 
der Apostelgeschichte ftir das Wachstum und die GréBe der jerusalemischen 
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Wir wissen nur, da sie Priester'), Pharisier*) und griechisch 
sprechende Juden aus der Diaspora*) umfafte und nicht reich 
war), Sie verschwand vollends, nachdem Hadrian nach Beendi- 
gung des Barkochbakriegs jedem Beschnittenen verboten hatte, 
die Stadt auch nur zu betreten. 

Die neue heidnische Stadt Aelia Capitolina, die sich auf der 
Stitte Jerusalems erhob, hat es nie zu gréfSerer Bedeutung ge- 
bracht.°) Doch siedelten sich in ihr sofort Heidenchristen an, 
und der Amtsantritt des ersten heidenchristlichen Bischofs (Marcus) 
wird von Eusebius nach zuverlissiger Uberlieferung bereits auf 
das 19. Jahr Hadrians (also ein Jahr post bellum) datiert. Bevor 
wir das tiber die neue Gemeinde Bekannte zusammenstellen, 
haben wir die Verbreitung des Judenchristentums in Palistina ins 
Auge zu fassen. 


»G@emeinden in Judia“ nennt Paulus Gal. 1, 22 (vgl. Apostel- 
gesch. 11,29), und schon I Thess. 2,14 schreibt er: 6mets wpyrtai 
éyerndnte toy éxxhjoidy tod. sod tov obo@y év tH Tovdaia év Xeu- 
or@ ‘Inoot, 6u ta abta énddete xai busic 610 thy iwy ovupvdetoy, 
xadas xai adtoi bid tHy *lovdaiwy. Die Apostelgeschichte kennt 
Gemeinden an der Kiiste, in Galilia und Samarien. Der gréfere 
Teil derselben ist im folgenden Jahrhundert grazisiert worden 
und in die grofe Christenheit iibergegangen.*®) Wo sind die 


“Gemeinde (2, 41. 47; 4,4; 6,7) sind zweifelhaft. Die »mehbreren Myriaden‘ 
von Christen (21, 20) sind nicht nur jerusalemische, sondern auch auswirtige, 
die zum Fest gekommen waren. 


1) Act. 6,7. — ?) Act. 15,5. — 3) Act. 6,5. 

*) Man erinnere sich der Kollekte fiir Jerusalem, die Paulus so eifrig 
betrieb, Gal. 2,10. Diese Stelle wird auch stets ein starker Beweis dafiir 
‘sein, da der Name ,Ebioniten* nicht von einem »Ebion* stammt, sondern 
den Judenchristen um ihrer Armut willen gegeben worden ist. (Gegen 
Hilgenfeld und Dalman, Die Worte Jesu 1898 S. 42). 

*) 8. Mommsen, Rém. Gesch. V S.546: ,Die neue Hadrianstadt be- 
stand, aber gedieh nicht. 

*) Bis dahin spielten die Briider und Verwandten Jesu — sie waren in 
-die Mission eingetreten, s. I Kor. 9,5 — auch in diesen auBerhalb Jerusalems 
befindlichen Christengemeinden eine fiihrende Rolle. Man kann das bereits 
aus dem Brief des Africanus an Aristides (Euseb., h. e. I, 7) schlieBen, wo 
erzihlt ist, da® die Verwandten Jesu von Nazareth und Kochaba aus sich 
in dem Lande zerstreut (tj dowry yi enipowrjocrtes) und den Namen ,,deon0- 
svvo geftihrt hiitten (§ 14). Ganz deutlich iiberliefert es Hegesipp; er be- 
richtet erstlich (bei Euseb., h. e. III, 11), da®B of nods yévous xare oKQxa TOU 
xvgliov als solche nach dem Tode des Jakobus zur Wahl des Nachfolgers 
versammelt worden seien (adelovs yao xei tovtwy MEQUOMY EGET TOTE TO 
Bim). Er erzihlt zweitens von zwei Enkeln des Judas, des Bruders Jesu, die 
vor Domitian gefiihrt worden seien (III, 19. 20), und er sagt endlich von 
diesen Leuten, nachdem sie Domitian freigegeben, folgendes: rovs cnodvdéy- 
TUS HYjCUGIGL TOY exxhnowdy, Woer 0 ucetreas duod zal and yévorg bytas 


Die Verbreitung des Christentums bis zum Jahre 325. A415 


Judenchristen, die sich zu solehem Ubergang nicht entschliefen 
konnten, geblieben?') Wir miissen hier auf den Auszug der jeru- 
salemischen Christengemeinde zuriickgreifen. Eusebius schreibt 
(h. e. TI, 5): rod daod tic éy ‘Teoocokd mois éxxdnoiag uatd wa 
yonouoyv toig avtod. doxiwois Ov aroxalipems éxdodEévta 200 tod 
Mohéwov METAVAOTHVAL THS MlEewWs xai tTLva tTHS ITeoaiacs abhi 
oixety xexelevouévov, Lédlay aithy é6voudlovow, tHyv eto Xovotoy 
Memtotevzxotwoyv ano tis Tegovoadiju petmutopévay xt. 
Epiphanius schreibt (haer. 29,7): gor dé attn 4 aioeois 4 Nalo- 
oaimy éy th Beoowioy seoi thy Koidny Svoiay, nai év tH Aexandhe 
meol ta tHS Léddns wéon, xai év ti Baoavitid: tH deyouéyvn Koxapn, 
Xwoapn d& “EBoaoti deyouévn. éexeidev yao 4 aoyh yéyove mera 
tiv ano ‘Ieoocoktumy metadotacty AaYTMOY TOY UADYNTOY ev 
ITéhhyn @unxdtwyv, Xowt0d pioaytos xataheiwor ta Teoooddupa 
xat avaymonjoa ou iy tucdle mdoxew mohooxiay, xai éx ths toLad- 
ms bnodéoems tiv Ieoaiay oixhoartes éxeioe os &pny diétoLPor, 
vgl. haer. 30,2: éedi) yao advtec of eis Xovotoy memotEev- 
xotes thy Ileoaiay uat éxéivo xaigovd xataxnoay, to aheiotoy év 
TTéddy tevi wohet xahovuévy ris Aexanddems tips év th ebayyehicp 
yeyoauuéyns, maanoiov tis Batavaias xai Baoavitidos ydeas, 10 
Tyxavta éxel wEtTavaoTaytwy xai éxeioe Oratoipdytwy abtmy, yé- 
yovey & tovtov modpacs tH “Epiom. xai Goyeta uév thy xarol- 
xnow yew éy Koxdpyn toi xdbun eal ta wéon ris Kagvain, “Aovéu 
xal Aotaoad, év th Baoavitids yboa, Gs i élidodoa eis Huds yy@ous 
meoléyer (er sagt nun, daB auch die Nazaraer dort zu suchen sind). 


zod zvoiov (III, 20, 8); dazu III, 32,6: égyorrac ovy zal meonyoovta. mésNs 
éxxiyoias [das ist undeutlich; aber goyyodyvres nur als Ausdruck fiir eine 
allgemeine Ehrenstellung zu fassen, ist nicht gut méglich; wahrscheinlich 
hatten auch sie den Ehrenrang von ,Aposteln* in den Gemeinden; faft sie 
doch Paulus I Kor. 9,5 mit diesen als Missionare zusammen] ws uceruees xl 
ano yévovs Tov xvELOV. 

1) Da® es auch (ausschlieBlich) griechisch sprechende Judenchristen 
gegeben hat, ist a priori wahrscheinlich und folgt u. a. auch aus der Tat- 
sache, da® das Hebrier-Evangelium im 2. Jahrhundert in griechischer Uber- 
setzung existierte. Judenchristen, die sich gegen die grofe Kirche ab- 
schlossen, waren auferhalb Palistinas und der Nachbarprovinzen (ein- 
schlieBlich Agyptens) schon im 2. Jahrhundert aller Wahrscheinlichkeit nach 
so wenig zahlreich, da® wir sie hier nicht zu berticksichtigen brauchen. 
Die Angabe des Hieronymus, die Nazarier finden sich in allen Synagogen 
des Orients unter den Juden (Ep. ad. August. 112 ¢. 13: ,»Quid dicam de 
Hebionitis, qui Christianos esse se simulant? usque hodie per totas orientis 
synagogas inter Judaeos haeresis est, quae dicitur Minaeorum et a Pharisaeis 
nune usque damnatur, quos vulgo Nazaraeos nuncupant ete.*), ist mit groBber 
Vorsicht aufzunehmen. Auch nach Indien = Siidarabien oder vielleicht das 
axumitische Reich (Euseb., h. e. V, 10,3; Socrat. J, 19 und Philostorg. II, 6) 
ist das Judenchristentum gekommen, sowie nach Rom, aber das waren nur 


anbedeutende Gruppen. 
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Hon dé mor ual éy Gdhow Adyous ... mEQh Tis tonoPe_ctas Kaxapov 
zat tis Aoaplas dia addtovs signta. Dazu Epiphan., de mens. 
et pond. 15: frixa yao Euellev f mdhc ahioneodau 620 tov “Pwuainwy 
zai Eonmododa mooezonuaticdynoay b20 ayyéhov maytes ot waty- 
tal wetraotivar and ths adlews jmedhodons dodny anddvotat, 
ottwves petavdotar yerouevoe @unoay év ITéhhy tH MQOYEY OAM MEVY 
aobiew réoay tod Iooddvov' % 62 mblig éx Aexamdlems Aéyetau Etat, 
vgl. endlich Epiphan. haer. 30,18: [Die Ebioniten] tac gilac ézovow 
dad te tis Barayéas [wahrscheinlich so, nicht Nafatéac] xai 
Tlaveddos 16 ahetotov, Maapindds te xal Kwyafpov ws & ti 
Baoaviuds yh éxéxewa “Adoady. , 

Uber diese Stellen und ihre Quellen (bez. ihre Quelle) labt 
sich Manches sagen und noch mehr vermuten’) (zumal wenn man 
hinzunimmt, da auch Africanus Kochaba mit Nazareth als Sitz 
der Verwandten Jesu nennt)”) — fiir uns sind sie deshalb wichtig, 
weil sie bezeugen, da8 im Zusammenhang mit dem grofen Krieg 
und nach demselben die palistinensischen (westjordanischen) Juden- 
christen (nicht nur die jerusalemischen) grébtenteils ausgewandert 
sind und sich vornehmlich in Pella in Peraa (bez. Dekapolis), in 
Kochaba in der Basanitis*) und in Berda und Umgegend (Céle- 


1) Einiges bei Zahn, Forschungen VI 8S. 270. 

2) Nicht auch Emmaus; denn die Stelle im Cod. Baroce. 142 (Texte u. 
Unters. IV, 2 8. 169) habe ich Chronologie I 8. 220 nicht richtig verstanden. 
— Es gibt ein Kékab el Hawa stidéstlch vom Tabor und also nicht allzu- 
weit von Nazareth entfernt(Bideker, Palistina und Syrien, 5. Aufl. 8. 252); 
es liegt nahe, dieses Dorf fiir das von Africanus gemeinte zu halten. Allein, 
da das Kochaba des Epiphanius zweifellos im Ostjordanland hegt und da die 
Annahme doch sehr bedenklich wiire, Africanus habe ein anderes Kochaba 
gemeint als Epiphanius, so ist von Koékab el Hawa abzusehen. Der Zusatz, 
den Africanus zu beiden Ortschaften macht, ,jiidische Dérfer“, hindert nicht, 
sein Kochaba im Ostjordanland zu suchen; denn auch Nazareth, weil in 
Galiliia gelegen, ist nur im weiteren Sinn ein jiidisches Dorf. — Als Kurio- 
sitiit sei verzeichnet, da der Miirtyrer Konon, den die Legende unter Decius 
setzt und der als Girtner in Magydus in Pamphilien gelebt und gestorben 
ist, im Verhér sagt, er stamme aus Nazareth und sei ein Verwandter Jesu 
(v. Gebhardt, Acta Mart. Selecta p. 130). 

8) Kochaba ist nicht der ca. 20 Kilometer siidwestlich von Damaskus 
gelegene Ort Kokab (s. Bideker S. 295. 348 und die Karte), auf welchen 
die Bekehrung des Paulus im Mittelalter verlegt wurde; denn die niheren 
Bestimmungen, die Epiphanius gibt, stimmen nicht, und au®erdem schreibt 
Eusebius im Onomasticon: Xwgc, 7 eotw é&v coeworeee Acmaoxod. ote Je xa 
Xwpe xwun &v cvois avrois ugosow ey 9 stoiv EBoaiow of sts Xeuotdy m6tEv- 
cartes “Esemveatou xchovusvor (dasselbe bei Hieron.). Die Angaben des Epipha- 
nius (s. auch noch haer. 40, 1: &v 17 ‘doapie &v Kwyxesn, Evda aé tov Epwovaiwy 
te xal NeCwoaiwy oilae évyogevro) stimmen alle zusammen; aber der Ort ist 
bisher nicht wieder aufgefunden. Zu suchen ist er jenseits, also doch wohl 
westlich von Adraa (Der‘at, s. Biideker 8. 186) und in der Gegend von Tell 
el-Asch’ari, welches nicht weit nordnordwestlich von Der‘at legt und wohl 
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syrien)') niedergelassen haben. Nennt Epiphanius an der zuletzt 
zitierten Stelle noch Bataniéa, Paneas und Moabitis, so laft sich 
doch nicht behaupten, daf die fliichtenden Judenchristen gleich 
anfangs auch in diese Gegenden gekommen sind.?) Sie flohen 
vor dem Hab und der Verfolgung der Juden Palistinas, mit Recht 
annehmend, dafi sie es in den Griechenstidten des Ostens und 
auf dem Lande besser haben wiirden. Der Prozef, der sein Vor- 
spiel an der Zerstreuung der jerusalemischen Gemeinde nach der 
Stephanus-Verfolgung gehabt hat, hat sich spater noch einmal 
wiederholt: zahlreiche christliche Ketzer haben sich im 4. und 
5. Jahrhundert vor der Staatskirche in den Osten iiber den Jordan 
gefliichtet. Alle diese Fluchtunternehmungen setzen verhiltnismibig 
kleine Zahlen und Leute voraus, die wirtschaftlich wenig zu ver- 
lieren hatten. Sie lehren uns also, da wir uns bescheidene Vor- 
stellungen von der Anzahl dieser ,,Ebioniten“ zu machen haben.*) 
Dieselben, vielfach gespalten und z. T. auch fremden Einfliissen 
spiter zuginglich, haben in jenen Gegenden lings des Jordans 
und toten Meeres bis ins 4. Jahrhundert und weiter noch gelebt. 
Von den Juden verfolgt, von den Heidenchristen als halbe Juden 
betrachtet (nach Nationalitiét und Sprache [Aramiaisch] waren sie 
ja auch Juden), fristeten sie wahrscheinlich ein trauriges Dasein. 
Die heidenchristlichen Bischéfe — auch die Palistinas — und 
Lehrer bekamen sie selten zu Gesicht. Es ist merkwiirdig, wie 
wenig z. B. Eusebius von ihnen weii; sogar Justin und spiter 
Hieronymus verraten nur eine bescheidene Kunde. Am meisten 
haben Origenes und Epiphanius von ihnen gewuft. Jener hat uns 
eine Zahlenangabe gemacht, die wichtiger’ ist als die Notiz des 
Justin (Apol. I, 53): adetovas robs && évadv tH a0 *“Lovdaiwy nal 
Sapaoéwov Xowuavots. Origenes schreibt (Tom. I, 1 in Joh., ed. 


mit Karnaim-Astaroth zu identifizieren ist (Bideker 8S. 183). Basanitis bez. 
Batania gehdrten z. Z. des Epiphanius zu Arabien. Zahn (Forsch. I 8. 330 ff.) 
ist geneigt, Kochaba viel siidlicher zu suchen; aber um das wahrscheinlich 
machen zu kénnen, mu er die genauen Angaben des Epiphanius bezweifeln. 
Dazu liegt aber kein Grund vor, zamal da Epiphanius haer. 30, 2 bemerkt, 
er habe anderswo ausfithrliche topographische Studien tiber Kochaba mit- 
geteilt. 

2) Ob die Ubersiedelung dorthin schon frither erfolgt ist, ist zweifelhaft; 
sie kann auch spiiter fallen; Hieronymus hat in Beréa Judenchristen gefunden 
(de vir. ill. 3). 

2) Die Erwihnung von Moabitis steht vielleicht schon unter dem Ein- 
druck der Tatsache, da® sich hauptsiichlich dort die Elkesaiten (Sampsiier) 
befanden, s. haer. 53,1: Yauwatot cwes &y ti Tegai¢ aa mEQaY THiS “Ahvnijs 
yrou Nexoas xahouutyys Fahcoons, éy tH Mwapitids ywog, MEQL TOY ZElucoQour 
"Aovay nai eméeewe EY TH "Iroveaia xal Napatirvde. é 

3) Die viel verhandelte Frage nach dem Verhiiltnis der Nazariier und 
Ebioniten darf ich hier beiseite lassen. 


Harnack, Mission. 
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Brooke I p. 2f.) in Bezug auf die 144000 Versiegelten der Apoka- 
lypse, es kénnten darunter nicht geborene Juden d.h. Juden- 
christen verstanden sein, da man wohl die Vermutung wagen 
diirfe, da8 es 144000 Judenchristen iiberhaupt nicht 
gebe. Diese Erwiigung gibt uns doch eine gewisse Vorstellung 
yon der Zahl der Judenchristen in der ersten Hiilfte des 3. Jahr- 
hunderts. Da® Origenes die Landstriche gekannt hat, in denen 
die Judenchristen hauptsichlich saBen, folgt aus seinen Reisen 
von Ciisarea nach Bostra; ebenso kannte er den Umfang der 
judenchristlichen Synagogen in Alexandrien und Unterdigypten. 
Das aber waren die Hauptsitze. Man darf sich in diesem Zu- 
sammenhange noch einer anderen Zahlenangabe des Origenes 
erinnern. Justin, selbst Samaritaner von Geburt, hat in der Apo- 
logie (I, 26) erzihlt, da ,fast alle Samaritaner, aber nur wenige 
aus anderen Vélkern den Simon Magus als den ersten Gott be- 
kennen“. Origenes schreibt, hundert Jahre spiter (c. Cels. I, 57): 
»Gegenwirtig betrigt die Zahl der Jiinger des Simon auf der 
ganzen Erde nach meiner Meinung nicht dreifig, und vielleicht 
ist diese Ziffer schon zu hoch gegriffen; es gibt nur duberst wenige 
in Palastina, in dem iibrigen Teile der Welt aber, wo er seinen 
Namen beriihmt machen wollte, ist derselbe véllig unbekannt.“ 


Kehren wir zu Aelia- Jerusalem zuriick und zu den heiden- 
christlichen Gemeinden Palistinas, die an die Stelle der juden- 
christlichen riickten. Der erste heidenchristliche Vorsteher in Aelia 
‘war Mareus (135/6 p. Chr.).!) Die Gemeinde von Aelia ist wie 
die Stadt selbst unbedeutend geblieben. Das geht aus dem nega- 
tiven Zeugnis der Kirchengeschichte des Eusebius deutlich her- 
vor, mag man auch in Anschlag bringen, da Eusebius als Bischof 
von Casarea der natiirliche Rivale von Aelia war. Dieses wurde 
iibrigens auch im kirchlichen Sprachgebrauch ,, Aelia“ genannt 
(s. z. B. Euseb., h. e. II, 12, 3; Dionysius Alex. 1. c. VII, 5; Mart. 
Pal. 11; doch kommt auch Jerusalem vor), und daraus folgt, daf 
auch die Kirche die alte Tradition zunichst als abgerissen be- 
trachtete.2) Daf man trotzdem im 2. und 3. Jahrhundert nach 


*) Die Bischofsliste (meine Chronologie I 8. 220f.) zeigt bis 250 lauter 
griechisch-rémische Namen: Cassianus, Publius, Maximus, Julianus, Gaius, 
Symmachus, Gaius, Julianus, Capito, Maximus, Antoninus, Valens, Dolichianus, 
Narcissus, Dius, Germanion, Gordius, Alexander. Dann folgen aber Mazabanes, 
Hymeniius, Zabdas und Hermon, unter denen also zwei Syrer sind. 

*) Wie unbekannt der Name ,Jerusalem“ in weiten Kreisen um 300 
geworden war, dafiir bietet Mart. Pal. 11,10 ein schénes Beispiel. Ein Be- 
kenner hatte sich vor dem rémischen Statthalter als Biirger von Jerusalem 
bezeichnet — er meinte des himmlischen. ,Der Richter aber dachte an 
eine Stadt auf der Erde und suchte daher sorgfiltig zu erforschen, was dies 
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den den Christen heiligen Stiitten gesucht, sie z. T. gefunden und 
besucht hat, ist bekannt.1) Eine Bibliothek, die der Bischof 
Alexander am Anfang des 3. Jahrhunderts in Aelia anlegte (Euseb. 
h. e. VI, 20, bezeugt theologisches Streben. 


- Der Bischof von Casarea war, seitdem sich die Metropolitan- 
verfassung ausgebildet hatte, Metropolit von Syria- Paliistina, 
aber aus Eusebs Kirchengeschichte geht hervor, da8 der Bischof 
von Aelia nicht nur die zweite Stelle nach ihm hatte, sondern von 
Anfang an an der Leitung der Synode mitbeteiligt war; allmih- 
lich hat er ihn tiberstrahlt.2) Aber als Sitz theologischer Gelehr- 
samkeit und Arbeit wurde Cisarea durch Origenes ein zweites 
Alexandrien. Pamphilus, der die grofe Bibliothek daselbst ge- 
schaffen, hat den Ruhm, die Traditionen von Origenes her fest- 
gehalten und die Arbeit des Eusebius erméglicht zu haben. 


Uber die GréBe der jerusalemischen Gemeinde bez. den 
Prozentsatz der Christen in der Stadt, ist uns nichts bekannt. 
Bis zum Eingreifen Konstantins konnten es die jerusalemischen 


fiir eine Stadt sei und wo auf der Welt sie lege.“ Selbst wenn die Anek- 
dote erfunden sein sollte, ist sie beweiskriftig. 


1) Ein altes Beispiel im J. 212/53 bei Euseb., h.e. VI, 11 (Alexander). 
Von hier aus muBte sich das Ansehen der jerusalemischen Gemeinde im 
Laufe des 3. Jahrh. langsam wieder heben bez. neu entstehen. Der erste 
kriftige Beweis hierfiir findet sich bei Firmilian (Cypr. ep. 75, 6); er wirft 
der rémischen Gemeinde vor, da®& dort nicht alles so beachtet wird wie in 
der jerusalemischen Gemeinde. 

2) Der metropolitane ZusammenschluB ist zuerst fiir die Zeit um 190 
(Osterstreit) zu konstatieren. Eusebius (V, 23) berichtet, das damals an der 
Spitze der Kirchen und der Synode in Palistina Theophilus von Casarea und 
Narcissus von Jerusalem gestanden haben. Bei Erwahnung des Synodal- 
schreibens (V, 25) stellt er den Narcissus voran (er unterscheidet tibrigens 
den Bischof von Tyrus und den von Ptolemais, die auch auf der Synode 
anwesend waren, bestimmt von den palistinensischen; das Schreiben ist 
interessant, weil es beiliufig einen stetigen offiziellen Verkehr der palisti- 
nensischen Provinzialkirche mit der Kirche Alexandriens erwihnt). Hine 
palistinensische Synode hat man auch fiir das Jahr 231/2 anzunehmen: sie 
entschied, das Verdammungsurteil des Demetrius iiber Origenes sei nicht an- 
zuerkennen (s. Hieron., ep. 33, 4). Dionysius von Alex. stellt in seinem Briefe 
an Stephanus (bei Euseb., VII, 5, 1) den Bischof Theoktistus von Ciisarea vor 
den Bischof Mazabanes von Aelia; aber in dem Synodalschreiben der groBen 
orientalischen Synode zu Antiochien vom Jahre 268 (Euseb. VH, 30, 2) steht 
der Bischof von Jerusalem vor dem ciisareensischen, und auf der Synode zu 
Niciia hat Makarius von Jerusalem vor Eusebius von Ciisarea votiert. Die 

-Bischofsliste von Cisarea hat Eusebius nur bis 190 hinaufgefiihrt, die von 
Jerusalem bis auf Jakobus; aber kannte Eusebius ciisareensische Bischife 
vor 190? Die Notiz des Eutychius (s. meine Chronol. I 8. 222), Demetrius 
von Alex. habe ein Rundschreiben an Victor von Rom, Maxim(in)us von An- 
tiochien und an ,Gabius‘ (Gajus?) von Jerusalem gerichtet, lasse ich als 


unzuverlissig beiseite. 
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Christen nicht durchsetzen, daB das Grab Christi (die Stelle, die 
sie dafiir hielten) ihnen iiberlassen wiirde (s. Euseb., Vita Con- 
stant. III, 26). Das zeigt ihre Machtlosigkeit in der Stadt.*) 

Die Apostelgeschichte kennt Christen aufer in Jerusalem in 
Samaria”), Lydda (Diospolis), Saron*), Joppe und Casarea. Dab 
es Christen (Verwandte Jesu) in Nazareth gab, sagt Julius Afri- 
canus. Der Cod. D des Neuen Testaments versetzt den alten 
Jiinger namens Mnason in ein nicht genanntes Dorf zwischen 
Casarea und Jerusalem. 

In Nicia waren die Bischéfe von Jerusalem, Neapolis (Sichem), 
Sebaste (Samaria) +), Casarea, Gadara, Askalon, Nikopolis, Jamnia, 
Eleutheropolis, Maxianopolis, Jericho, Sabulon, Lydda, Azotus, 
Skythopolis, Gaza, Aila und Kapitolias anwesend.°) Christen 
(doch fiir einzelne Ortschaften nur ganz spirliche) sind auferdem 
noch bezeugt oder zu erschlieSen — von den Pseudoclementinen 
sehe ich ab — fiir Emmaus (Nikopolis), Sichar (‘Asker), Bethlehem, 
Anea bei Eleutheropolis, Bataniia bei Ciasarea [Aulana], Anim, 
Jattir, Bethabara und Phino. Bischéfe von Kirchen, die zéogé 
von Jerusalem gelegen waren, werden Euseb., h. e. VI, 11,3 er- 
wihnt und zwar fiir das Jahr 212/3; wir wissen aber nicht, welche 
gemeint sind. Ebenso werden Mart. Pal. 1, 3 doyovtes téy éuyo- 
oiwy é&xxdnowdy (d. h. Kirchen in der Nachbarschaft von Ciasarea) 
erwahnt, die in Casarea Mirtyrer unter Diokletian geworden sind; 
die Orte sind aber leider nicht genannt. Unbekannt ist auch die 
Gemeinde des marcionitischen Bischofs Asklepius, der in der Ver- 
folgung des Daza Martyrer geworden ist (Euseb., Mart. Pal. 10, 1); 
ebensowenig wissen wir, wohin der von Epiphanius (haer. 63, 2) 
genannte Bischof — é adhe wixod tis Hahaotivys — gehirt; 
er hatte noch die grofe Verfolgungszeit erlebt, denn er wird aus- 
driicklich als Konfessor bezeichnet.®) 


*) In Casarea scheint die christliche Gemeinde stirker gewesen zu sein. 
Nach dem Bericht des Sokrates (III, 28), der auf Eusebius zriickgeht, hat. 
Porphyrius, der spiitere Neuplatoniker, von Christen in Ciisarea Schlige be- 
kommen. 

*) Auch in samaritanischen Dérfern, s. Apostelgesch. 8, 25. 


%) Die Apostelgeschichte (9,35) scheint unter Saron eine Gruppe von 
Ortschaften zu verstehen. 

4) Die Subskriptionen des Niciinums (Gelzer, Hilgenfeld und Cunitz. 
1898 Pp. LX) bieten die doppelte Eintragung: Magivos Seseornvés und Tatavés 
2ssaorys. Man wei nicht, was sie bedeutet oder wie sie entstanden ist. 

5) Fiir einige dieser Stiidte sind Bischéfe bez. Christen auch durch 
Alexander von Alexandrien (bei Athanas., de synod. 17 und bei Epiphan. 
haer. 69, 4), sowie durch Eusebius (de mart. Palaest.) bezeugt. 

no is julianische Verfolgungszeit wird schwerlich gemeint sein, da der 
Bischof um 370 bereits gestorben war und zwar nach einer langeren Regierung. 
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Die groBe Mehrzahl der Ortschaften Palistinas, in denen wir 
Christen, bez. Bischéfe nachweisen kénnen, sind die Griechen- 
stidte, welche, zahlreich und verstreut, mitten in dem syrisch 
sprechenden Lande lagen und eine starke nicht griechische Be- 
volkerung hatten. Das Christentum ist vornehmlich bei den Grie- 
chen in diesen Stidten zu suchen. Nehmen wir hinzu, da es in 
Tiberias — dem Hauptsitz der rabbinischen Gelehrsamkeit —, 
Diocisarea (Sepphoris), Nazareth und Kapernaum, bis sich Kon- 
stantin Palistinas bemiichtigte, iiberhaupt keine Christen gegeben 
hat’) (die Christen, die in der friithesten Zeit dort gewohnt hatten, 
waren von den fanatischen Juden vertrieben worden), und daf 
sie stidlich von Jerusalem in dem weithin sich erstreckenden Ge- 
biet ganz sparlich waren”), so kann man von einer Christianisierung 
Palastinas vor Konstantin nicht sprechen. Das platte Land war 
— wenige Ausnahmen abgerechnet — jiidisch, und in den jiidischen 
Stidten und Ortschaften wurden Christen nur ungern geduldet 
— in Diocisarea waren die Juden noch unter Konstantius so zahl- 
reich, daf sie einen Aufstand unternahmen (Socrat., h. e. I, 33); 
Theodoret (h. e. TV, 19) sagt fiir die Zeit des Valens, Diocisarea 
sei von den christusmérderischen Juden bewohnt —; in den 
hellenistischen Stiadten allein waren sie zu finden. Aber auch in 
diesen waren sie — Cisarea ist wohl auszunehmen — _ nicht 
sehr zahlreich, und einige groBe heidnische Stadte mit alten 
Heiligtiimern setzten ihnen einen schroffen Widerstand entgegen 
und duldeten sie nicht. So residierte in Gaza selbst kein christ- 
licher Bischof; das folgt mit Sicherheit aus Euseb., h. e. VIII, 13, 
wo ein Silvanus als Bischof ,der Kirchen um Gaza“ (vgl. Mart. 
Pal. 13,4: é tio Talaiwy éniononos domdpevos XB.) x. Z. der 
groBen Verfolgung bezeichnet ist. Erst nach 325 ist von Konstantin 
das Kirchenwesen in der zih heidnischen Stadt mit Gewalt organi- 


1) Dies folgt noch nicht aus Epiphanius haer. 30,4; denn die dem Joseph 
yon Konstantin erteilte Erlaubnis, dort Kirchen zu bauen, kénnte umgekehrt 
fiir dort wohnende Christen sprechen. Allein haer. 30, 11 hei®t es, Josephus 
habe sich nur eine Gnade erbeten, niimlich da® er in den Stéidten und 
Dérfern der Juden in Paliistina Kirchen bauen diirfe, td rig ovdénore toyv- 
sev olxodounou éxxdnolas, dvd tO ute Dhdnva, unre Sou @OELTHY, MITE 
Xovotiavoy usoov avtay eivat’ tovto dé udhora &v TiBeguéde xa éy 
Avoxavoageig, ti nai Lenqpougly, zai &v Nalaupér zai Ey Kapegvaovu prhcocere 
mag’ avrois tow un sival twa Ghdov EFvovs. Dem widerspricht nicht, daBs 
Epiphanius selbst (haer. 30, 4) in Bezug auf die vorkonstantinische Zeit von 
einem énicxonos mhnovwywoos tis TiBeoiwy wy spricht; denn derselbe war 
eben nicht Bischof von Tiberias, — Rein jiidische Ortschaften muf es zahl- 
reich in Palistina gegeben haben; Origen. in Matth. XVI, 17,1 wird Bethphage 
als Dorf der jiidischen Priester bezeichnet. 

2) Uber Ausnahmen (Anim ‘und Jattir) s. u. — Gétzendienst in Mamre 
Vita Const. IIL, 51—53. 
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siert worden (s. Vita Constant. IV, 38); Asklepas, der in Nicéa. 
mugegen war (vgl. Epiphan. haer. 69, 4) ist somit munichst auch 
nur Bischof der Kirchen um Gaza gewesen.!) Ein kleiner (geheimer?) 
christlicher Konventikel ist allerdings schon fiir die Verfolgungszeit. 
nach Euseb., Mart. Pal. 8, 4 und 3,1 in der Stadt selbst anzu- 
nehmen.?) Die palistinensisch-griechische Christenheit mit ihren 
Bischéfen gravitierte stirker nach Alexandrien hin als nach Anti- 
ochien und dem Norden (s. oben zu Euseb., h. e. V, 25) und ist 
auch geistig von Alexandrien in unserer Periode abhingig; es 
ergab sich das von selbst aus ihrem rein oder doch fast rein 
griechischen Charakter.*) Dieser geht schlagend aus den Namen 
der Mirtyrer, die Eusebius in der Abhandlung de mart. Palaest. 
aufzihlt, hervor; jiidische Namen oder syrische sind in dem Kata- 
loge ganz selten (doch vgl. man z. B. Zebinas aus Eleutheropolis 
und das Weib Ennathas aus Skythopolis, Mart. Pal. 9, 5. 6).*) 
Die eben genannte Abhandlung bietet leider fiir die palasti- 
nensische Kirche viel weniger anschauliches oder statistisches Ma- 
terial als man erwarten sollte. Nur soyiel lait sich behaupten, 
dafi aus dem, was sie enthalt, der Schlu® verstirkt wird, dai die 
Christen auch in den hellenistischen Stiidten Palistinas — und 
nur sie kommen fiir Eusebius in Betracht — z. Z. der grofen Ver- 
folgung nicht sehr zahlreich gewesen sein kénnen (in Cisarea waren 
sie am stiirksten). Dieser Schlufi wird durch das bestiitigt, was wir 
aus der Geschichte des Christentums in Palistina, vor allem aus 
der Geschichte des Christentums an der philistiiischen Kiiste, im 
4, Jahrhundert erfahren.>) Der Versuch Konstantins und seiner 


1) Zu diesen Gemeinden gehérte gewifi die Hafenstadt Gazas Majuma. 

*) Eine Christin rijs Tetaiwy ywoas Mart. Pal. 8, 8. 

*) Da®& in den palistinensischen Seestiidten das Christentum weniger in 
der alten einheimischen Bevélkerung als in der flottierenden zu suchen ist, 
dafiir bietet Euseb., Mart. Pal. 3,3 eimen Anhalt. Sechs Christen in Gaza 
meldeten sich freiwillig bei dem Statthalter zum Tierkampf: ,der eine von 
ihnen, aus Pontus gebiirtig, hie Timolaus, der andere, aus Tripolis in 
Phénizien, Dionysius; der dritte war Subdiakon der Kirche in Diospolis 
und hieS Romulus; auGer diesen zwei Agyptier, Paésis und Alexander, und 
ein anderer mit diesen gleichnamiger Alexander aus Gaza‘. Die Mirtyrer 
in Cisarea sind fast siimtlich nicht Biirger der Stadt. — Die Beziehungen 
Palistinas (Ciisareas) zu Alexandrien wurden durch Origenes und seine Wissen- 
schaften noch verstiirkt. Auch wissen wir, da® Afrikanus aus Emmaus nach 
Alexandrien gegangen ist, um den Heraklas zu héren, u.s. w. 

*) Alttestamentliche Namen beweisen — wenigstens seit dem Ende des 
8. Jahrhunderts — noch nicht jiidische Herkunft; vgl. Mart. Pal. 11, 7f.: ,Als 
Antwort hérte der Statthalter statt des eigentlichen Namens den eines Pro- 
pheten. Dies kam aber daher, weil sie an der Stelle der von den Eltern 
ihnen beigelegten, von Gétzen entlehnten Namen Namen wie Ehas, Jeremias, 
Jesajas, Samuel und Daniel angenommen hatten.“ 


5) 8. einige Daten bei V. Schultze, Gesch. des Untergangs des griechisch- 
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Nachfolger, das Christentum in Palistina wirklich heimisch zu 
machen, ist nicht gegliickt. Wohl wurden zahllose Kirchen an 
alten heiligen Stitten und an vermeintlichen Erinnerungsstitten 
gebaut; Scharen von Ménchen siedelten sich an, und Wallfahrer 
kamen zu Tausenden; aber eine wirkliche Christianisierung wurde 
nicht erreicht — am wenigsten in den stolzen Stidten an der 
siidwestlichen Kiiste: Gaza war noch um 400 eine wesentlich 
heidnische Stadt. Man vergleiche Sozom. VII, 15 und die Vita 
Porphyrii des Marcus (edit. Teubn. 1895). Hier ist berichtet, dab 
nur ganz wenige Christen in Gaza vorhanden waren, bevor Por- 
phyrius sein Amt antrat (vor 394), niémlich nur 127'); auch 
Dorfer bei der Stadt waren noch ganz heidnisch.”) Jene Angabe 
,,127° ist fiir uns kostbar: sie lehrt uns, da wir in Bezug auf 
das Christentum an der philistéiischen Kiiste fiir die um 100 Jahre 
zuriickliegende Zeit unsere Vorstellungen auf das geringste MaB 
beschriinken miissen. Bezeichnend ist es auch, dai die Kirche 
in der Stadt, welche Asklepas der Bischof z. Z. der grofen Ver- 
folgung und Konstantins gebaut hat (nach 325), ,,die alte Kirche‘ 
heiBt (p. 18, 6); christliche Bauwerke vor 325 gab es also in 
Gaza nicht. Auch Askalon hatte noch im 4, Jahrhundert eine 
sehr starke heidnische Bevélkerung, wie Diociisarea (s. 0.) eine 
iibermiichtige jiidische. Die Hafenstadt Anthedon war z. Z. Julians 
noch ganz heidnisch. 

Ich gebe nun im Folgenden eine Liste der Stadte und Ort- 
schaften, in denen Christen vor 325 nachweisbar sind*), nebst ganz 
kurzen Bemerkungen *): 


rémischen Heidentums (1892) II S. 240 ff., vgl. vor allem die , Peregrinatio: 
Silviae“ (ed. Gamurini 1887). 


1) Vita Porph. p. 12,1: of rove ovtes Xouoriavol, odlyou xai evagiduntor 
ruyydvortses (cf. p. 74, 15). P. 20,2 wird bemerkt, dal Porphyrius in einem 
Jahr zu den vorhandenen 127 Christen 105 hinzugeftigt habe. Man vgl. die 
folgenden Zahlen (p. 29,10 werden 60 genannt, p. 52,1 sind es 39; dann 
folgt p. 61,16 ein Jahr mit 300 Bekehrten wal && é&xsivov xa Exactov Eros 
avénow énedéyeto ta Xouotvavor“). 

2) Vita Porph. p. 16,7: wdyotor Palys xouce rvyydvovor mage ty dor 
aitwes Unaoyovow tis Etdwhouarias. 

) Die Gemeinden waren, zumal im 2. J ahrhundert, gewi z. T. verschwin- 
dend klein. Folgende Bestimmung der sog. agyptischen Kirchenordnung ist 
schwerlich auf Agypten, sondern auf Palistina oder Syrien zu beziehen (Texte 
und Unters. II, 5 8. 7f.): "Eéy dduyardgia dndoyn zai urjnov NAndos Ty yury TOV 
dovauévay ynpisactar meEQl émusxonov évtos uf avdeay, es tds nAnoiory 
éxxdyoiac, Omov Toy ydvEr MENNY IE, YOUPETWTEY xt. 

+) Uber die Verfassung, Gréfe und Geschichte der hellenistischen Stadte, 
die hier genannt sind, vgl. man die sorgfiltigen Zusammenstellungen in 


Schiirers Gesch. des jiid. Volks. 3. Aufl. 
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Jerusalem, zu Nicia vertreten; ,,Kirchen um Jerusalem“ 
fiir das Jahr 212/3 bei Euseb., h. e. VI, 11, 3. 

Csarea an der Kiiste (Apostelgesch. 10); Bischéfe seit 190 
nachweisbar, nimlich Theophilus (um 190; Euseb. V, 22. 25); 
Theoktistus (z. Z. der Krisis des Origenes in Alexandrien und 
auch noch z. Z. der antiochenischen Synode in Sachen Novatians 
und des rémischen Bischofs Stephanus, Euseb. VI, 19, 17; VI, 
46, 3 {hier hei8t er als Metropolit ,,Bischof in Paliastina“‘]; 
VII, 5, 1; ob er der unmittelbare Nachfolger des Theophilus ge- 
wesen ist, wissen wir nicht), Domnus (nach Euseb. VII, 14 hat 
er nur kurz regiert; er ist z. Z. des Gallienus Nachfolger des 
‘Theoktistus geworden), Theoteknus (Nachfolger des vorigen 
unter Gallienus, nimmt an den Synoden gegen Paulus von An- 
tiochien teil, Euseb. VII, 14. 28.30; VII, 32, 21. 24), Agapius 
(Euseb. VII, 32, 24). Conc. Nic. Nach der Legende ist der 
Zolner Zakchiius der erste Bischof von Cisarea gewesen. — 
,Kirchen bei Cisarea‘ Mart. Pal. 1, 3. 

Samaria-Sebaste (Apostelgesch. 8, Conc. Nic.; hier war das 
Grab Johannis des Taufers, s. Theodoret., h. e. II, 3. 

Lydda -Diospolis (Apostelgesch. 9, Theodoret., h.e. I, 4, 
‘Cone. Nic.). 

Joppe (Apostelgesch. 9). 

Saron (Apostelgesch. 9). 

Emmaus-Nikopolis (Julius Africanus, Cone. Nic.). 

Sichem - Neapolis (Cone. Nic.). 

Skythopolis (Mart. Pal. 9, 6; Mart. Pal., lingere Fassung, 
p. 4. 7. 110 ed. Violet, Text und Unters. XIV, 4; Alex. v. 
Alex. bei Athanas., de synod. 17, ef. Epiph. haer. 30, 5, Cone. Nic.). 

Eleutheropolis (Mart. Pal. 9, 5, Epiphan., haer. 68, 3; 66, 1, 
‘Cone. Nic.). 

Maximinianopolis (Cone. Nic.). 

Jericho [auch eine Griechenstadt] (Cone. Nic.; vgl. auch 
Euseb. VI, 16). 

Sabulon (Cone. Nic.). 

Jamnia (Mart. Pal. 11,5, Alex. y. Alex., bei Epiph., haer. 
‘69, 4; Cone. Nic.). 

Azotus (Cone. Nic.). 

Ascalon (Mart. Pal. 10, 1; Alex. v. Alex. bei Epiph., haer. 
69, 4; Cone. Nic.). 

Gaza (ein kleiner Konventikel daselbst und ,,Gemeinden 
um Gaza“, s.0.; Epiphan., haer. 68, 3; Cone. Nic.; nicht nur 
in Gaza, sondern auch in Raphia, der an der Kiiste, nahe an 
der agyptischen Grenze gelegenen Stadt, haben sich noch um 
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400 die Heiden des Christentums kriftig zu erwehren versucht 
s. Sozom. VII, 15).1) 

Aila (Hafenstadt an der Nordostecke des Roten Meeres, 
zeitweilig zu Palistina gerechnet, Conc. Nic.). 

Gadara (Cone. Nic.). 

Kapitolias (Cone. Nic.). 

Bethlehem (daf sich im 3. Jahrhundert daselbst Christen 
befanden, folgt aus Orig. c. Cels. I, 51). 

Anea, Dorf tév dowy Elevdeoonddems (Mart. Pal. 10, 2; 
der Miartyrer Petrus Balsamus stammt aus dem Gebiete von 
Eleutheropolis, s. Ruinart p. 525). 

Anim und Jattir (von diesen beiden Dérfern siidlich von 
Hebron — iiber Jattir s. Bideker, a.a. O. 8. 209, Anim ist 
m. W. nicht nachgewiesen — sagt Eusebius im Onomasticon, 
sie selen ausschlieBlich von Christen bewohnt. Das ist eine 
frappierende Angabe, da man in diesen Gegenden am wenigsten 
auf Christen gefaBbt ist. Keinesfalls aber darf man hiernach die 
Dichtigkeit der Christen auf dem Lande in Palastina bemessen; 
jene beiden Dérfer miissen eine Ausnahme gebildet haben.*) Doch 
bleibt es bemerkenswert, da es bereits Dérfer, die ganz christ- 
lich waren, gegeben hat. 

Bethabara (Eusebius sagt im Onomasticon, Bethabara sei 
ein beliebter Taufort; also gab es daselbst Christen). 

Sichar-‘Asker (Eusebius sagt im Onomasticon, dab jetat 
eine Kirche daselbst gebaut worden sei; also werden auch 
vorher schon einige Christen dort gewohnt haben). 

Bataniia, Dorf bei Casarea (Mart. Pal. 11, 29; nicht Manga- 
nia, Bagania, Balania, Banea ist zu schreiben, s. Mercati, 
I Martiri di Palestina nel Codice Sinaitico, Hstr. dai ,,Rendi- 
conti del R. Instit. Lombard. di se. e lett., Serie H Vol. 30, 
1897; der Ort ist aber m. W. nicht nachgewiesen). 

Phiino (nach Mart. Pal. 7, 2 und Epiphan., haer. 68, 3 ar- 
beiteten Christen in den Bergwerken von Phano im siidlichen 
Palistina [cf. Mart. 8, 1 und das Onomasticon]; nach Mart. 13, 1 
bauten sie daselbst Hiiuser in Kirchen um und wurden deshalb zur 


1) In Tabatha, ,einem Dorf, das ungefaihr 5000 Schritt von Gaza gegen 
Stiden liegt,“ war der h. Hilarion geboren (um 290), aber von heidnischen 
Eltern. 

2) Von drei palistinensischen Martyrern (Priskus, Malchus und Alexander) 
z. Z. des Valerian erzihlt Eusebius (h. e. VII, 12). Er sagt ausdrticklich, das 
sie auf dem Lande lebten und sich dort Vorwiirfe machten, dafs sie unge- 
fiihrdet seien, wihrend ihre Briider in den Stidten litten. Sie begaben sich 
daher freiwillig nach Ciisarea u.s.w. Leider hat Eusebius ihren Heimatsort 
nicht angegeben. 
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Zwangsansiedlung in verschiedene Landstriche Palastinas ver- 
teilt. Die Apologie des Pamphilus fiir Origenes ist ,,Ad con- 
fessores ad metalla Palaestinae damnatos“ gerichtet, s. Routh, 
Reliq. Sacrae IV’, p. 341.).*) 


Zusammenfassend wird man sagen diirfen, daf die Politik 
des Maximinus Daza, das Christentum ganz auszurotten, Palistina 
gegeniiber und rein vom statistischen Standpunkt betrachtet, kein 
so tolles Wagnis war wie Syrien gegeniiber. In der jiidischen 
Bevélkerung des Landes hatte das Christentum wenig Boden; 
was es an Judenchristen gab, war grdBtenteils iiber den Jordan 
gegangen. In der griechischen Bevélkerung war es numerisch 
noch nicht iibermichtig?) und hatte wahrscheinlich seme Anhinger 
weniger in der stabilen und besitzenden als in der fluktuierenden 
und armen Bevélkerung. Aus der Abhandlung de mart. Palaest. 
geht deutlich hervor (s. 0.), da jenes Element kaum vertreten 
gewesen ist oder da8 es, wenn es vorhanden war, sich der Ver- 
folgung zu entziehen verstanden hat, also einen fiir die Kirche 
unsicheren Besitz bildete. 


Die gottesdientliche Sprache der Christen in Palistina war 
das Griechische; aber a priori diirfen wir annehmen, dab einige 
Gemeinden zweisprachig (griechisch und aramiiisch) waren. Direkt 
bezeugt ist uns das fiir Jerusalem und fiir Skythopolis (Mart. Pal., 
langere Fassung, p.4.7.110 ed. Violet, Texte und Unters. XIV,4). 


1) In einer Stadt Aulona soll Petrus Balsamus, der aus dem Gebiet von 
Eleutheropolis (Euseb., Mart. Pal., liingere Rezens. syr.: ,im Gebiet von Beth 
Gubrin*) stammt, gemartert worden sein. Der Ort ist verschrieben und mit 
Anea (s. 0.) identisch. Er ist auch nicht dort gemartert, sondern dort ge- 
boren. — Palistinensische Chorepiskopen haben an dem Konzil zu Niciia 
nicht teilgenommen. Gab es keine in Paliistina? Wenn dem so ist, so ist das 
eine weitere Bestiitigung, da das Christentum dort in die (jiidische) Land- 
bevélkerung wenig eingedrungen ist. Auf den Bischof ,der Gemeinden um 
Gaza“ (s. 0.) darf man sich dagegen schwerlich berufen; denn in Gaza durfte 
kein Bischof sein. 

*) Unterschiitzen darf man seme Zahl zwar auch nicht; wiire es nicht 
ein ansehnliches und den iibrigen Kultvereinen einzeln iiberlegenes Element 
gewesen, so hitte Euseb. (h. e. I, 4,2) nicht schreiben kénnen, die Christen 
seien jetzt das menschenreichste Volk. Ein solches Urteil hatte er 
nicht bilden kénnen, wenn in seiner eigenen Umgebung, in Ciisarea, das 
Christentum unbedeutend gewesen wiire. Daf auch die Volksstimmung den 
Christen — wenigstens in Ciisarea — nicht unbedingt ungiinstig war, ergibt 
sich aus Euseb., h. e. IX, 1, 8 (uéyas re xal udvog ednHjs 6 Xeustiavar 86s), 
vel. auch IX, 1,11 (Ws xai vovs agdtegoy xaW rfudy qovarvtas, t0 Fatuce 
mage mésey dgewrvtes Elnida, suvyyaigew roils yeysynuévois) und vor allem 
IX, 8, 14 (deor te tov Xorotiavey dokdlew, evosBetc te xal lovoug HeoaeBecs 
tovrous chy Has meds avtay eheyyHeytas TOY TEKyUcTwY SuohoyEiY). 
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Prokop, so hei®t es, der aus Alia stammte, leistete der Gemeinde 
in Skythopolis den Dienst, da er die griechische Sprache ins 
Aramiische (Syrische) iibersetzte. Es folgt aber daraus auch, 
dafi die gottesdienstlichen Biicher noch nicht in die Landessprache 
(um das Jahr 300) tibersetzt waren, sondern miindlich gedolmetscht 
wurden.') Dies zeigt wiederum, dafi das Bediirfnis noch nicht 
groh war. Ubersetzungen der h. Schriften in den palastinensisch- 
aramaischen Dialekt — ich sehe von dem, was bei Epiphan., haer. 
30, 3.12 zu lesen steht, ab — sind, soviel wir bisher wissen, erst 
in spiterer Zeit erfolgt. Neue Stiicke dieser Ubersetzungen sind 
in den letzten Jahren zuganglich gemacht worden, und wir haben 
weitere zu erwarten; aber daf man ihre Originale bis ins 3. Jahr- 
hundert wird hinauffiihren kénnen, ist unwahrscheinlich. 


2. Phénizien.?) 


Wie uns die Apostelgeschichte berichtet, ist das Christentum 
schon sehr friihe in die phénizischen Stadte gekommen. In Damas- 
kus gab es Christen schon z. Z. der Bekehrung des Paulus 
(Apostelgesch. 9, 2. 12f. 19); Christen in Tyrus Ll. c. 21, 4, in Ptole- 
mais 21,7, in Sidon 27,3); im Allgemeinen s. c. 11, 19. 

Die metropolitane Verfassung machte Tyrus, die erste Stadt 
der Fabriken und des Handels im Orient, zur kirchlichen Haupt- 
stadt der Provinz; ob aber schon im 2. Jahrhundert, ist fraglich; 
denn auf der palastinensischen Synode in Sachen des Osterstreits - 
tagten noch Cassius, Bischof von Tyrus, und Clarus, Bischof von 
Ptolemais, neben und daher wohl unter dem Bischof von Aelia 
und dem von Ciasarea (Euseb., h. e. V, 25). Dagegen ist Marinus 


1) Vgl. dazu Silviae Peregrinatio c. 47: ,Et quoniam in ea provincia 
[Palaestina] pars populi et graece et siriste novit, pars etiam alia per se 
graece, aliqua etiam pars tantum siriste, itaque, quoniam episcopus, licet 
siriste noverit, tamen semper graece loquitur et nunquam siriste, 
itaque ergo stat semper presbyter, qui, episcopo graece dicente, siriste inter- 
pretatur, ut omnes audiant quae exponuntur. lectiones etiam, quaecumque 
in ecclesia leguntur, quia necesse est graece legi, semper stat, qui siriste 
interpretatur propter populum, ut semper discant. sane quicumque hic [scil. 
in Jerusalem] latini sunt, i.e. qui nec siriste nec graece noverunt, ne con- 
tristentur, et ipsis exponit episcopus, quia sunt alii fratres et sorores graeci- 
latini, qui latine exponunt eis.“ 

2) Phénizien im weiteren Sinn (s. die Subskript. des Nicinums), aber 
yon Syrien unterschieden. Hine kirchliche Provinz Phénizien fiir die Zeit 231/2 
ergibt sich aus Hieron., ep. 33,4: ,Damnatur Origenes a Demetrio episcopo, 
exceptis Palaestinae et Arabiae et Phoenicis atque Achaiae sacerdotibus. * 

3) In den pseudoclementinischen Homilien werden Aradus, die Insel 
(XII, 12), Orthosia (XII, 1) und Paltus, die Grenzstadt zwischen Syrien und 
Phonizien (XIII, 1), genannt; ob dort schon friihe Christen waren, steht dahin. 
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von Tyrus in einem Brief des Dionysius von Alex. LvéeVibs 1) 
um das Jahr 250 so genannt, daB seine metropolitane Wiirde sehr 
wahrscheinlich ist. Martyrer in Tyrus z. Z. der groBben Verfolgung 
bei Euseb. VILL, 7,1; (VIIE, 8); VIII, 13, 3 (der Bischof Tyrannion) ; 
Mart. Pal. 5,1; (7,1). In Tyrus ist Origenes gestorben und 
begraben worden. Als Kuriositit sei angemerkt, daB der gelehrte 
antiochenische Priester Dorotheus, der Lehrer des Eusebius, vom 
Kaiser‘) zum Direktor der Purpurfirberei in Tyrus ernannt worden 
ist (Euseb., h. e. VII, 32). Ein besonders beriichtigtes Edikt des 
Kaisers Daza gegen die Christen hat Eusebius von der Saule, 
auf der es in Tyrus stand, abgeschrieben und mitgeteilt (IX, 7). 
In der groBen Festrede auf die Wiedererbauung der Kirche in 
Tyrus, ,,der bei weitem schénsten in ganz Phénizien“, gipfelt die 
Kirchengeschichte des Eusebius (X,4). Die Festrede ist dem 
Bischof Paulinus von Tyrus gewidmet, zu dessen Ehren tiberhaupt 
das ganze 10. Buch der Kirchengeschichte geschrieben ist. Leider 
erfahrt man aus der langen Predigt schlechterdings nichts tiber 
die Gemeinde von Tyrus. 

In Sidon starb in der grofen Verfolgung der Presbyter Zeno- 
bius (1. c. VII, 13, 3), Christen in Damaskus zu derselben Zeit 
(ise, EX 28): 

Elf phénizische Bischéfe — keine Chorbischéfe — sind in 
Niciia auf dem Konzil anwesend gewesen, nimlich die Bischéfe 
von Tyrus, Ptolemais, Damaskus, Sidon, Tripolis, Paneas, Berytus, 
Palmyra, Alasus*), Emesa und Antaradus.°) 

DaB in Paneas (= Cisarea Philippi) auch Judenchristen 
wohnten, ist oben (sub Palaestina) bemerkt worden. Zu Paneas 
vgl. auch Euseb., h. e. VU, 17. 18.4) 

Von Tripolis héren wir schon yor dem Nic. Konzil (Mart. 
Pal. 3: ein Christ, namens Dionysius aus Tripolis); die Apost. 
Konstitutionen behaupten (VI, 46), Marthones sei schon im apo- 
stolischen Zeitalter Bischof der Stadt gewesen; Hellanikus, Bischof 
von Tripolis, war bereits vor dem Nic. Konzil Gegner des Arius 
(Theodoret., h. e. I, 4), Gregorius, Bischof von Berytus, dagegen 
sein Anhinger (1. ¢c.; zu Berytus vgl. auch Mart. Pal. 4). 


*) Diokletian oder einer seiner niichsten Vorgiinger. 
*) Wo ist diese Stadt zu suchen? 


*) Der letztere ist nicht ganz sicher (s. Gelzer, l.c. p. LXVff.); viel- 
leicht ist noch ein zwélfter anwesend gewesen, wenn das von einigen Manu- 
skripten gebotene cde zuverliissig ist und mit ,Thelsea* bei Damaskus (tin. 
Ant. 196, 2) identifiziert werden darf. 


_ *) In Paneas sind nach dieser Stelle jedenfalls Christen anzunehmen, 
sei es nun, dafs die Statue wirklich eine Christus-Statue war, sei es, da® sie 
fiir eine solche gehalten wurde (s. 0. 8. 88). 
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Eusebius (VII, 13) nennt den Silvanus (z. Z. der grofen Ver- 
folgung) nicht Bischof von Emesa, sondern téy dugl tiv "Ewoar 
éxxdnowmy éioxomoc.'!) Es stand also in Emesa wie in Gaza: die 
Christen durften in die fanatisch gesinnte Stadt nicht hinein, son- 
dern wohnten in den um die Stadt gelegenen Dorfern; erst der 
Nachfolger des Silvanus Anatolius zog in Emesa ein. Von Helio- 
polis wissen wir bestimmt, dab die Stadt durch Konstantin nach 
dem J. 325 die erste Kirche und den ersten Bischof erhalten hat 
(s. Vita Constant. III, 58, vgl. Socrat. I, 18).2) Einen Martyrer 
Lucian zu Heliopolis nennt das Mart. Syriacum. Zur Zwangs- 
arbeit wurden Christen von Daza ,im Libanon“ angesiedelt (Mart. 
PaloAs,.2); 

Daf es in Byblus Christen gab, geht aus einem Martyrium 
hervor. — Schlieflich ist noch einer interessanten, auf das J. 318/19 
(630 aer. Seleuc.) datierten Inschrift zu gedenken. Zu Deir Ali, 
etwa drei Meilen siidlich von Damaskus, fanden Le Bas und 
Waddington folgende Inschrift?): 


Lvvaywoyyn Maoxwrviotoay xwu(ys) 

AsBapay tov x(veio)v xa oa(t)o(os) In(oov) Xenotov 

zoovoia(t) Ilaviov moecB(vtegov) — tov Ay’ etovs. 

Es gab also im J. 318/19 bei Damaskus eine marcionitische 
Gemeinde (ein marcionitischer Bischof ist uns in Palistina um 
dieselbe Zeit begegnet, s. oben S. 420). — 

Niheres iiber die Verbreitung und Dichtigkeit des Christen- 


1) In IX, 6 hei®t er einfach Bischof, und es wird erziihlt, da er nach 
einer 40jihrigen bischéflichen Regierung von Daza gemartert worden sei. 


2) Das Unerhérte, da®& selbst in Heliopolis eine Kirche gegriindet und 
ein Bischof eingesetzt worden ist, hebt Eusebius scharf hervor. Sodann fahrt 
er fort: ,In seinem fiirsorglichen Sinn, da® méglichst Viele fiir die Lehre 
des Evangeliums gewonnen werden méchten, gab der Kaiser auch dort reiche 
Spenden zur Unterstiitzung der Armen, um auch auf diese Weise sie zur 
Annahme der Wahrheit des Heils anzueifern. Fast hiitte auch er mit dem 
Apostel sagen kénnen: Auf jegliche Weise, sei es mit Vorwand, sei es mit 
Aufrichtigkeit, soll Christus verkiindet werden.“ Wie ziihe sich trotzdem 
das Heidentum in Heliopolis hielt — es war noch in dem 6. Jahrhundert 
eine tiberwiegend heidnische Stadt — dariiber s. Schultze, a. a. O. IL 
S. 250ff. In Bezug auf die Zustinde am Ende des 4. Jahrhunderts daselbst 
s. den Bericht des Petrus von Alex. (Theodoret, h. e. IV, 19): ,In Heliopolis. 
mag keiner der Einwohner den Namen Christi auch nur anhéren; denn 
Gotzendiener sind sie alle .... und die teuflischen Gewerbe der Lust sind 
dort im Gange .... der Stadtpriifekt selbst ist einer der ersten Gétzen- 
diener“, cf. Sozom. VII, 15. In Heliopolis hatten die Heiden sogar noch im 
Jahre 579 die Majoritiit. Die Kirche hat dort erst kurz vor dem Eindringen 
des Islam die Oberhand gewonnen. 

3) Insc. Grecques et Latines III 1870 nr. 2558 p. 582, ef. Harnack in 
der Zeitschr. f. wiss. Theol. 1876 8, 103f. 
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tums in Phénizien wissen wir nicht. Allgemeinere Erwagungen 
werden besser erst bei Syrien angestellt, mit welcher Provinz 
Phénizien damals aufs engste zusammenhing; denn die phdéni- 
zische Sprache war lingst durch die syrische verdrangt worden.) 
Soviel ist tibrigens aus den Zustanden, wie sie noch in der zweiten 
Hilfte des 6. Jahrhunderts hier bestanden haben, ganz klar, daf 
das Christentum nur an der Kiiste festeren FuB gefaBt hat; das 
Innere Phioniziens blieb ganz wesentlich heidnisch. Hatten doch 
diese phénizisch-hellenischen Kulte eben erst, niimlich im 3. Jahr- 
hundert, einen michtigen Aufschwung genommen. 

Beachtenswert ist, daB die Mehrzahl der phénizischen Stidte, 
in denen wir Christen bez. Bischéfe nachzuweisen vermogen, an 
der Kiiste gelegen (also Stadte mit starker griechischer Bevél- 
kerung) waren, dagegen in den grofen heidnischen Kultstadten 
Emesa und Heliopolis Christen nicht zugelassen worden sind. 
Sehen wir von den Ortschaften auf dem Lande ab, in denen 
Judenchristen und Marcioniten wohnten, so sind, das Binnenland 
betreffend, nur fiir Damaskus, Paneas und Palmyra Christen be- 
zeugt. Damaskus, die groBe Handelsstadt, war griechisch (siehe 
Mommsen, Rém. Gesch. V 8. 473), ebenso Paneas; auch in 
Palmyra, dem Zentrum des Wiistenhandels, war ein starkes grie- 
chisches Element (s. Mommsen, a.a. O. 8S. 425f.). Das natio- 
nale Kénigtum in Palmyra, griechisch durchtrinkt, wird den nicht 
zahlreichen nationalsyrischen Christen giinstig gewesen sein; man 
erkennt das aus den Beziehungen des Paulus yon Samosata zur 
Zenobia und aus der rémischen Politik gegen ihn. 


3. Célesyrien. 


Das Christentum, seiner welterobernden Tendenz gema8, ist 
bereits nach wenigen Jahren bis Antiochien, die griéBte Stadt 
des Orients und die dritte Stadt des Reichs, von Jerusalem aus 
vorgedrungen (Apostelgesch. 11). In Antiochien hat es seinen 
Namen empfangen, vielleicht urspriinglich als Spottnamen2): Anti- 
ochien war die Stadt des Spotts und der schlechten Litteratur. 
Hier bildete sich die erste heidenchristliche Gemeinde — die aus 
den Heiden stammenden Anhiinger Jesu sind ,,Christen“ genannt 
worden (s. 0. 8. 294 ff.) —; hier wirkte Barnabas, und der gréBte 
Missionar, Paulus, hat hier seinen Standort genommen. Die Ge- 
meinde war sehr bald so bedeutend, selbstbewu8t und selbsttiitig, 


‘) Uber die Zerstérung des Aphrodite- Tempels in Aphaka im Libanon 
durch Konstantin s. Vita Const. IIT, 55. 
__*) Nach Theophil. ad Autol. I, 12 bezeichneten die antiochenischen 
Heiden noch um 180 den Namen ,Christen“ als licherlich. 
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da8 sie an Ansehen mit der jerusalemischen rivalisierte.!) Die 
groBe heidenchristliche Frage ist zwischen Jerusalem und Anti- 
ochien verhandelt worden. Von der Gemeinde dieser Stadt ist 
der gewaltigste Fortschritt in der Geschichte des Hvangeliums 
ausgegangen. Schon im 2. Jahrhundert hat sie Petrus als ihren 
ersten Bischof bezeichnet — obgleich derselbe nach Gal. 2, 11f. 
in Antiochien keine riihmliche Rolle gespielt hat — und auch 
damit ihrem Selbstbewubtsein Ausdruck gegeben.?) 

Die Geschichte des Christentums in Célesyrien in den ersten 
drei Jahrhunderten ist uns fast ganz unbekannt*), aber fiir die 
Geschichte desselben in Antiochien haben wir eine Reihe von 
Daten. Wir kennen die antiochenische Bischofsliste.*) Schon die 
Namen sind lehrreich: Euodius, Ignatius, Heron, Cornelius, Eros, 
Theophilus, Maximinus, Serapion, Asklepiades, Philetus, Zebinus, 
Babylas, Fabius, Demetrianus, Paulus, Domnus, Timiius, Cyrillus, 
Tyrannus; die grofe Mehrzahl dieser Namen ist griechisch, und 
griechisch war die Sprache der Gemeinde. Ihren Ruhm hat nach 
Paulus Ignatius begriindet. Manches, wenn auch nicht Vieles, 
laBt sich aus seinen Briefen fiir den damaligen Zustand der anti- 
ochenischen Kirche gewinnen, die er mit Stolz ,,die Kirche Syriens“ 
nennt. Schriftsteller, so wollte man in spiterer Zeit wissen, sei 
schon sein Vorgiinger gewesen, aber das ist unglaubwiirdig; Schrift- 
steller aber waren die Bischéfe Theophilus, Serapion und Paulus®) 


1) Hier ist schon Apostelgesch. 11, 27 ff. bedeutsam (die reichere antioche- 
nische Gemeinde unterstiitzt die Briider in Judiia) und ferner Apostelgesch. 
13, 1f.: "Hour év “Avtwoyele xare wiv ovour éxzinoiay noogyra zal dWéoxchor 
6 te Bagvépas zai Svuewy 6 xahovusvos Niyeg, xai Aovutos 6 Kvonvaios, 
Maveny te Howdov rob rerecgzou ovyrgogos zai Lavhos. Aevcovoyovvtwy dé 
aUtaY TH xvEiM Zul YHOTEV6YTWY kinEY TO AYETUG TO KyLOY" epopioate On 
jou tov Bagvdépay zai Sathoy sis to toyoy xc4. Schon in der allerfriihesten 
Zeit findet sich in Jerusalem (Apostelgesch. 6,5) ein Nikolaus, mgooxjdutos 
*Avtwozevs, als Armenpfleger. 

2) Nicht weniger durch die Erfindung einer groBen Apostelsynode, die 
in ihrer Mitte gehalten worden sein soll (s. 0. 8. 52ff.). 

8) Wir wissen, da® in Apamea ein Sitz oder der Sitz der Sekte der 
Elkesaiten war; von dort ist Alcibiades, der Elkesait, nach Rom gekommen 
(Hippol., Philos. IX, 13). 

4) §. meine Chronologie I S. 208 ff. und sonst. 

5) Urspriinglich syrisch geschrieben (und in Célesyrien) ist wahrschein- 
lich die am Anfang des 3. Jahrhunderts verfaBte pseudomelitonische Apologie 
(Otto, Corp. Apol. IX). Sie ist aber auch die einzige syrische Schrift, die 
hier genannt werden kann. In Bezug auf die Thomas-Akten ist die Unter- 
suchung noch nicht so weit geférdert, um ganz sicher feststellen zu kénnen, 
ob sie in das Gebiet von Edessa oder nach Westsyrien gehéren. Doch ist es 
iiberwiegend wahrscheinlich, da sie in syrischer Sprache abgefaft waren 
und nach Edessa gehdren und zwar zu dem Kreise des groBen Missionars 
und Lehrers des Ostens, Bardesanes; s. Néldeke in Lipsius, Apokr. Apostel- 
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(Briefe auch von Fabius), sowie der antiochenische Presbyter 
Geminus (Hieron. de vir. ill. 64). Beriihmte gelehrte Schulen 
hatten der Presbyter Malchion (Euseb., h. e. VII, 29), der Pres- 
byter Dorotheus (VH, 32) und vor allem Lucian. An den groBeren 
allgemein kirchlichen Kontroversen hat sich die antiochenische 
Gemeinde beteiligt, an der montanistischen, novatianischen, tiufe- 
rischen und christologischen, und hat in lebendigem Verkehr mit 
den anderen Gemeinden gestanden. Diese Kirche vermittelte 
zwischen der wesentlich griechischen Gesamtkirche und dem syri- 
schen Orient, wie die rémische Kirche zwischen jener und dem 
lateinisch sprechenden Occident.') Sie ist es aber auch, wenn 
nicht alles triigt, gewesen, welche das starke rhetorische, das 
prunkvolle und das phantasievolle Element in den griechisch- 
christlichen Kultus getragen hat. Dazu: hier hat die dynamische 
Christologie ihre kraftvollste Ausgestaltung empfangen, hier ist 
der Arianismus entstanden, und hier ist die beste exegetische 
Schule emporgebliiht. 

Die groBen Synoden, die in Antiochien in der Mitte des 
3. Jahrhunderts gehalten worden sind, geben ein Bild von der 
zentralen Stellung der Gemeinde. Dionysius von Alex. (Euseb., 
h. e. VI, 46) schrieb an Cornelius von Rom, dafi er von Helenus 
von Tarsus und den iibrigen Bischéfen jener Gegend, sowie von 
Firmilian, Bischof von Kappadocien, und Theoktistus, Bischof in 
Palastina (Ciisarea), zu einer Synode nach Antiochien (ann. 251) 
eingeladen worden sei.. Uber den Erfolg der Synode berichtet 
er an Stephanus von Rom (L c. VII, 5): , Wisse, da8 alle friiher 
getrennten Kirchen des Morgenlandes und noch weiterhin wieder 
zur Hinheit zuriickgekehrt sind. Uberall stehen die Bischéfe in 
Kintracht miteinander und freuen sich ungemein des wider Er- 
warten eingetretenen Friedens.“ Genannt werden nun die Bischéfe 
von Antiochien, Cisarea, Aelia, Tyrus, Laodicea, Tarsus ,und 
alle Gemeinden Ciliciens, sowie Firmilian und ganz Kappadocien 
— denn um meinen Brief nicht zu lang zu machen, habe ich nur 
die Angesehensten unter den Bischéfen mit Namen genannt —, 
ferner ganz Syrien und Arabien ..., sodann Mesopotamien, Pon- 
tus und Bithynien“. Von den letzten beiden Proyinzen abgesehen, 


geschichten II, 2 8.423 ff, und Burkitt in dem ,Journ. of Theological Studies“ 
Vol. I p. 280 ff. Nach Antiochien gehirt der Gnostiker Saturnin (Satornil), 


s. Tren. I, 24,1. Auch andere gnostische Schulsekten haben in Syrien ihren 
Ursprung gehabt. 


a )ele ist lehrreich zu sehen, wie sich Cornelius von Rom in seinem 
Brief an Fabius von Antiochien mit der Gréfe der rémischen Gemeinde 


briistet (Huseb., h. e. VI, 43). Er hatte wohl Grund, es gerade Antiochien 
gegentiber zu tun. 
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sind hier diejenigen Proyinzen genannt, tiber die sich regelmabig 
der Hinflu8 Antiochiens erstreckte.1) Auf der letzten grofen 
antiochenischen Synode gegen Paulus, Bischof von Antiochien — 
die christologische Krisis, in welcher der Metropolit der ,,Hire- 
tiker“ war, war fir die Kirche von héchster Bedeutung — waren 
70 oder 80 Bischéfe versammelt aus allen Provinzen vom Pontus 
bis Agypten.”) Leider kennen wir ihre Sitze nicht.*) 


Das, was uns von dem Auftreten Pauls in Antiochien als 
Bischof, wenn auch aus feindlicher Feder, berichtet wird, wirft 
ein Licht auf die Gréfe und , Weltformigkeit“ der Gemeinde in 
der 2. Halfte des 3. Jahrhunderts (Euseb. VII, 30)+): ,,Friiher 
war er arm und ein Bettler; er hat weder von seinen Voreltern 
einiges Vermégen tiberkommen noch sich durch eine Kunst oder 
irgend eine Beschiaftigung etwas erworben. Jetzt aber besitzt er 
iibermaBigen Reichtum durch gesetzwidrige Handlungen, durch 
Kirchenraub und Erpressungen von den Briidern; denn er drangt 
sich den Geschadigten auf und verspricht ihnen gegen Bezahlung 
Hiilfe; allein er téuscht sie, und, ohne etwas fiir sie zu tun, zieht 
er Gewinn yon den Streitenden, welche gern bereit sind zu zahlen, 
um der listigen Sachen ledig zu werden. Er betrachtet somit die 
Frémmigkeit als ein Erwerbsmittel. Er ist hochmiitig und auf- 
geblasen, bekleidet weltliche Ehrenstellen, 1a8t sich lieber Duce- 
narius [kaiserlicher Prokurator zweiter Klasse] als Bischof nennen, 
schreitet auf dffentlichen Platzen hoffirtig einher, liest und diktiert 
Briefe 6ffentlich wihrend des Gehens und 1laft sich von einem 


1) Von hier aus will auch der bekannte Satz in Kanon 6 des Konzils 
von Niciia verstanden sein: duolws dé xai xated “Avtudyevay xai Ev aig cAdcus 
énaoyiais Ta mgEcpela owleatar vais exxdnolats. 

2) Euseb. (h. e. VII, 28) spricht von ,,uvguor, Athanasius (de synod. 43) 
gibt 70 an, Hilarius (de synod. 86) 80 Bischéte (Basilius Diaconus saec. V 
sagt 180). 

3) Das antiochenische Synodalschreiben an den rémischen und alexan- 
drinischen Bischof sowie an die ganze Kirche (Euseb. VII, 30) nennt in der 
Aufschrift Helenus (Tarsus), Hymenius (Jerusalem), Theophilus (?), Theoteknus 
(Casarea), Maximus (Bostra), Proklus (?), Nikomas (?), Aelianus (?), Paulus (?), 
Bolanus(?), Protogenes (?), Hierax (?), Eutychius (?), Theodorus (?), Malchion 
(Presb. Antioch.), Lucius (wohl auch Presb. Antioch.). Leider sind die Bis- 
tiimer der meisten unbekannt. 

4) Nach orientalischen Quellen (s. Westphal, Unters. tiber die Quellen 
und die Glaubwiirdigkeit der Patriarchalchroniken des Mari ibn Sulaiman etc., 
1901, 8. 62f.) ist der Vorgiinger des Paul auf dem antiochenischen Stuhl,, 
Demetrianus, nach Persien deportiert worden. Diese Uberlieferung, welche der 
allgemeinen Situation entspricht und nichts gegen sich hat (sie war mir noch 
unbekannt, als ich meine ,Chronologie* schrieb), beweist, da die Christen- 
gemeinde und ihr Bischof in Antiochien um das J. 260 politische Bedeutung 


besaBen. 
Harnack, Mission. 
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zahlreichen Gefolge begleiten, das ihm teils vorangeht, teils nach- 
folgt. Auf diese Weise wird auch unser Glaube seines Stolzes 
und Ubermuts wegen angefeindet und gehaft. In den kirchlichen 
Versammlungen hilt er aus Ehrsucht und stolzer Einbildung ein 
unbegreifliches Verfahren ein und reibt dadurch die Gemiiter der 
Unerfahrenen zur Bewunderung hin. Er lief sich naimlich eine 
Biihne und einen erhabenen Thron errichten, nicht wie ein Jiinger 
Christi. Auch hat er wie die weltlichen Beamten ein sog. Se- 
kretum (Kabinet). Er schligt mit der Hand an die Hiiften, 
stampft mit den FiiBen auf die Biihne und macht in beleidigen- 
dem Ubermute denjenigen Vorwiirfe, welche sich nicht in Lobes- 
erhebungen iiber ihn ergehen, nicht gleich wie in den Theatern 
mit Tiichern schwenken, lauten Beifall zurufen und aufspringen 
gleich den ihm anhangenden Mannern und Weibern, die ihm auf 
eine so ungeziemende Weise zuhéren, sondern die ihn mit An- 
stand und Ruhe als im Hause Gottes anhéren. Auf bereits 
- yerstorbene Erklirer des géttlichen Worts schmiht er in 6éffent- 
licher Versammlung auf eine plumpe und pibelhafte Weise, sich 
selbst aber erhebt er in hochtrabenden Worten, als wiire er nicht 
ein Bischof, sondern ein Sophist und Marktschreier. Die Lieder 
zu Ehren unsres Herrn Jesus Christus schaffte er ab als zu neu 
und von zu wenig alten Mannern yerfaBt, zu seiner eigenen Ver- 
herrlichung dagegen lieB er am 1. Osterfeiertage mitten in der 
Versammlung durch Weiber Lieder vortragen. Schon das An- 
héren méchte in Hinem Schauder erregt haben. Ahnliches bringen 
auch auf seine Veranlassung die ihm schmeichelnden Bischéfe der 
benachbarten Ortschaften und Stiidte sowie die Priester in ihren 
Vortragen an das Volk vor. Er will nimlich nicht mit uns be- 
kennen, dafi der Sohn Gottes vom Himmel herabgekommen sei 
eid , sondern sagt: Jesus Christus ist von hienieden. Dagegen 
sagen diejenigen, welche ihm zu Ehren Lieder singen und ihn 
vor dem Volke preisen, daf er selbst ... als ein Engel vom 
Himmel herabgekommen sei, und das verhindert er in seinem 
Hochmut nicht, sondern ist sogar bei diesen Reden noch zugegen. 
Ferner hat er Syneisakten, wie die Antiochener sich ausdriicken 
(Gesellschaftsdamen), und ebenso die Priester und Diakonen seiner 
Umgebung. Dieses sowie ihre tibrigen unheilvollen Vergehungen 
kennt er als erwiesen und iibersieht doch alles. .Er will sie sich 
nimlich dadurch verbindlich machen, damit sie es, fiir sich selbst 
fiirchtend, nicht wagen, ihn wegen seiner ungerechten Worte und 
Handlungen anzuklagen. ... Wenn er auch wirklich nichts Schind- 
liches [in Bezug auf jene Syneisakten] getan haben sollte, so 
hatte er doch den Verdacht vermeiden sollen ...., er, der zwar 
eine solche Person von sich entlassen hat, aber noch zwei bliihende 
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und wohlgestaltete bei sich hat, sie auf seinen Reisen mit sich 
fiihrt, und dies bei einem der Schwelgerei und Véllerei ergebenen 
Charakter! Daher seufzen und wehklagen Alle dariiber in ihrem 
Innern, aber Niemand wagt es, ihn anzuklagen, aus Furcht vor 
seiner Macht und Tyrannei. Indes iiber dergleichen Dinge wiirde 
man den Mann zur Rede stellen [d. h. man wiirde ihn nicht so- 
fort verurteilen, bez. ein Auge zudriicken], wenn er noch die 
katholische Denkungsart hatte und noch in unsern Kreis gehérte“. 

Ich habe diese Stelle in extenso mitgeteilt, weil sie mir fiir 
die Ausbreitung und die Stellung der christlichen Kirche in An- 
tiochien in jener Zeit sehr wichtig zu sein scheint. Der Bischof 
hat damals bereits die Gewohnheiten und die Formen eines hohen 
Staatsbeamten angenommen und wohl auch annehmen miissen. 
Dies ist das Sicherste in dieser Schilderung (die bésen Vorwiirfe, 
die ein Zeugnis fiir die antiochenische Journalistik sind, lassen 
sich zu einem grofen Teil darauf zuriickfiihren), und hieraus geht 
die Entwicklung und Bedeutung der Christengemeinde in der 
Stadt klar hervor. Auch das, was wir von den Beziehungen des 
Bischofs Paul zum nationalsyrischen Herrschergeschlecht in Palmyra 
teils wissen teils vermuten kénnen'), zeigt uns, daB das Christen- 
tum bereits eine politische Rolle in der Stadt spielte. Ferner, 
der urkundliche Bericht (bei Euseb. 1. c.) erzihlt uns, Paulus 
habe seine Verurteilung nicht anerkannt und die bischéfliche 
Wohnung nicht geriumt; da habe man — Zenobia war unterdes 
von Rom besiegt, die palmyrenische Nebenregierung im Orient 
und Agypten gestiirzt worden — dem Kaiser Aurelian die Sache 
yorgelegt, und dieser habe befohlen (ann. 272), das Haus sei dem- 
jenigen Bischof zu tibergeben, mit welchem die christlichen Bi- 
schofe Italiens und Roms in brieflichem Verkehr stiinden. Die 
politische Bedeutung der christlichen Gemeinde in Antiochien geht 
daraus schlagend hervor. 

Statistische Berechnungen iiber den Umfang der Gemeinde 
fiir die Zeit um 320 sind nicht méglich; jedenfalls gab es mehrere 
Kirchen in der Stadt (Theodoret, h. e. I, 2) und wenn die Christen 
z. Z. Julians daselbst in der Majoritit waren, so mui ihre Zahl 
schon um 320 sehr groB gewesen sein. Diodor und Chrysostomus 
predigten in einer wesentlich christlichen Stadt; Chrysostomus 


1) Pauls Amtsantritt als Bischof von Antiochien fillt in die Zeit, viel- 
leicht in das Jahr, als die Perser Antiochien eroberten. Gleich nach dem 
Abzug der Perser wurde Odiinathus von Gallienus zum wesentlich selbstin- 
digen Herrscher in Palmyra und im Orient eingesetzt. Dessen und seiner 
Gattin Zenobia Gunst zu erwerben, mu Paulus trefflich verstanden haben. 
Er wurde trotz seinem bischdflichen Amte kaiserlicher Prokurator zweiter 
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bezeugt das an mebhreren Stellen ausdriicklich. Die Zahl der Ein- 
wohner gibt er (ohne Sklaven und Kinder) auf 200000 an (Hom. 
in Ignat. 4), die Zahl derer, die zur Hauptkirche gehoren, auf 
100000 (Hom. 85 [86] ¢. 4.1) — In Antiochia lag in Altester Zeit 
stets die Starke des orientalischen Christentums, und die Kirche 
dieser Stadt ist sich ihres Berufs als Gemeinde der Hauptstadt 
wohl bewubt gewesen. Sie zeigt darin etwas von der Eigenart 
der rémischen Kirche. Der Gesichtskreis des antiochenischen 
Bischofs reichte bis nach Mesopotamien und Persien, bis nach 
Armenien und Georgien, und der Bischof empfand die Verpflichtung, 
fiir die Mission und die Befestigung der Kirche in diesen Landern 
Sorge zu tragen. Ebenso kannte er seine Aufgaben in Bezug 
auf den Schutz der Kirche gegen die Ketzer. Der Missions- 
trieb des Chrysostomus und die scharfe Bekimpfung der Haretiker 
durch die groBen Exegeten, durch Diodor und Theodoret, durch 
Chrysostomus und Nestorius, sind antiochenisch. 

Vor den Toren Antiochiens — ,der schénen Stadt der 
Griechen“, s. Isaak von Antiochien, Carmen 15 ed. Bickell I 
p. 294 — wurde bereits syrisch gesprochen; diese Sprache ist 
nur in den hellenischen Stiidten des Landes durch das Hellenische 
verdrangt worden, aber der syrische Geist hat sich mit ihm ver- 
mahlt, und er ist in Religion und Lebensform der stirkere ge- 
blieben. In die eigentlich syrische Welt aber ist, wenn nicht 
alles triigt, das Christentum weniger von Antiochien als von 
Edessa aus (s. dort) eingezogen. Die weiten Gebiete, die zwischen 
beiden Stadten lagen, sind also — im 3. Jahrhundert — von zwei 
Punkten aus missioniert worden: von Antiochien im Westen wirkte 
die hellenisch-christliche und von Edessa im Osten die syrisch- 
christliche Propaganda ein. Dabei wird man anzunehmen haben, 
daf die gréferen Staidte wesentlich jener, die Landstiidte und 
Dérfer dieser folgten. Die Bekehrung war, so scheint es, doch 
in Célesyrien weiter fortgeschritten als in Phénizien. Die Ort- 
schaften um Antiochien scheinen um 325 schon sehr viele Christen 
gezihlt zu haben; eine datierte christliche Inschrift (ann. 331) 
aus einem bei der Stadt gelegenen Dorf lautet: Christus sei 
gnidig; es gibt nur einen Gott“. Z. Z. des Chrysostomus scheinen 
diese syrischen Dérfer so gut wie christlich gewesen zu sein. 
Wenn Lucian, der antiochenische Priester, in seiner Rede vor dem 
Richter in Nikomedien (im Jahre 311) sagt: Pars paene mundi 
iam maior huic veritati adstipulatur, urbes integrae; aut si in 
his aliquid suspectum videtur, contestatur de his etiam agrestis. 


*) Vgl. Schultze, a. a. O. II S. 263; Gibbon (Fall und Untergang,. 


tibersetzt von Sporschil II §S. 219) halt die 100000 ftir die Gesamtzahl der- 
Christen in Antiochien. 
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manus, ignara figmenti“, so mégen sich Hindriicke, die er soeben 
in Bithynien gehabt hat, einmischen; aber wesentlich wird die 
Aussage ihren Grund in den Zustiinden Syriens haben. Wie grof 
der Klerus in Syrien im Jahre 303 war, ergibt sich auch aus 
Euseb. VIII, 6: ,Eine unzihlbare Menge wurde an jedem Ort 
eingesperrt. Die Gefingnisse, sonst bestimmt fiir Mérder und 
Schinder der Graber, waren damals iiberall mit Bischéfen, Prie- 
stern, Diakonen, Lektoren und Exorzisten angefiillt“. Was wir an 
Daten besitzen, ist folgendes: 


(1) Von Gemeinden in Syrien neben Antiochen weif schon 
die Apostelgeschichte (c. 15). 

(2) Ignatius spricht in Bezug auf Antiochia (ad Philadelph. 10) 
von éyyiota éxxhnoia, welche bereits Bischéfe haben. Gewi8 
wird Seleucia zu ihnen gehért haben, die Apostelgesch. 13, 4 ge- 
nannte Hafenstadt Antiochiens. 

(3) In Apamea war ein Sitz der Elkesaiten (s. 0. 8. 44. 269). 

(4) Dionysius Alex. bei Euseb. h. e. VI, 5 berichtet, die 
rémische Gemeinde sende éfters Unterstiitzungen an die syrischen 
Gemeinden. 

(5) Das antiochenische Synodalschreiben vom Jahre 268 
(Euseb. VII, 30) erwahnt in Bezug auf Antiochien éxioxomo toy 
éudowy ayo@y te zat adlewy. Daf es in Rhossus schon um das 
Jahr 200 eine nach Antiochien gravitierende Christengemeinde (ob 
auch einen Bischof?) gegeben hat, wissen wir aus Kuseb. VI, 12. 

(6) In Nicia waren zwei célesyrische Chorepiskopen zugegen. — 
Im Martyrol. Hieron. (Achelis, das Mart. Hieron. S. 168) findet 
sich ein Martyrium verzeichnet ,in Syria vico Margaritato“, eben- 
dort (1. c. p. 177f.) ein anderes ,,in Syria provincia regione Apameae 
vico Aprocayictu“. Diese Orte sind unbekannt. 

(7) Die Zahl der in Nicia vertretenen célesyrischen Stadt- 
bischéfe war verhiltnismibig sehr bedeutend; vertreten waren 
Antiochia, Seleucia, Laodicea, Apamea, Raphanei, Hierapolis, 
Germanicia (= Marasch), Samosata, Doliche, Balanea (s. Hom. 
Clem. XIII, 1), Gabula, Zeugma, Larisa, Epiphania, Arethusa, 
Neociisarea, Cyrrus, Gindarus, Arbokadama, Gabbala (= Gaba?). 
Diese Stidte liegen in den verschiedensten Gegenden des grofen 
Gebiets, an der Kiiste, im Orontestal, im Tal des Euphrat, zwischen 
Orontes und Euphrat und im Norden. Die Verteilung spricht 
dafiir, daB das Christentum ziemlich gleichmifig und ziemlich 
stark in Syrien um das Jahr 325 zu finden war.*) Das geht aber 


1) Der Widerstand gegen das Christentum war in den verschiedenen 
Stidten verschieden stark. Besonders heftig scheint er in Apamea gewesen 


438 Die Verbreitung der christlichen Religion. 


auch schlagend aus dem Reskript des Daza an Sabinus (Euseb., 
h. e. IX, 9) hervor; es ist von den antiochenisch - syrischen und 
kleinasiatischen Erfahrungen aus zu verstehen, wenn dieser Kaiser 
schreibt; oyed0v daavtas Gvbowmovs xatahepdetons tis Tey 
Je@y Bonoxetas 1 Mvea thy Xowtwardy éavtols ovupemyoras. 
DaB dieser Ausdruck nicht lediglich als ein rhetorischer zu beur- 
teilen ist, lehrt eine Mitteilung des Eusebius (h. e. VIII, 6, 8). 
Nachdem er von dem ersten diokletianischen Edikt gesprochen 
hat, fahrt er fort:: Odx eis waxody 6& éxéowy xata thy Mehithy 
ottw xahovuérny ydoay xai ab adhy Ghhoy Gaui ty Xveiay ému- 
guiva ti Baoeia aereioauévwy, tos mavtayoce tay éxxdnowwy 
mooect@tas eigutais xal decuois éveioar modotayma époita Pacthixoy. 
Eusebius sagt es nicht mit diirren Worten, aber der Zusammen- 
hang macht es ganz deutlich, da der Kaiser die Christen fir 
diese beiden Aufstiinde (der in Melitene ist nicht bekannt) ver- 
antwortlich gemacht hat. Dann miissen aber die Christen in 
Melitene und Syrien sehr zahlreich gewesen sein, wenn der Kaiser 
revolutionire Erhebungen daselbst (in Syrien gingen sie yom 
Heere aus, vermutlich auch in Melitene) mit Edikten gegen den 
christlichen Klerus beantwortet hat. 


Aus der alteren Geschichte des Christentums in den Stidten 
wissen wir lediglich etwas von Laodicea (um 250 war dort der 
Bischof Thelymidres hervorragend, s. Euseb. VI, 46; ihm folgte 
Heliodorus VU, 5; spiiter war dort Eusebius aus Alex., dann der 
beritihmte Anatolius Bischof, VII, 32), von Arethusa (s. Vita 
Constant. III, 62) und von Samosata (Pauls von Antiochien Geburts- 
ort; aber wir wissen nicht einmal, ob er als Christ geboren ist). 
Nicht in Nici&ia anwesend war der Bischof von Rhossus (man kann 
itbrigens Rhossus auch zu Cilicien rechnen); daB es aber daselbst 
schon um 200 eine christliche Gemeinde gab, die unter der Ober- 
aufsicht von Antiochien stand, haben wir oben gehirt. In Beréa 


(Aleppo) war im 4. Jahrhundert eine judenchristliche Gemeinde 
(S020! 7)s2) 


zu sein, Sozom. erziihlt (VII, 15) noch fiir die Zeit um 400: Svowy d& uchiore 
ob tod veod “Anausiac* ovs énvdouny ent pudaxy tov nag’ adtois vady Gvume- 
Liars yonourtar noddcxig Tecdtdaiwy cxdoay xai tay mei Tov Aisavoy xWUOY, 
to dé rehevraioy éal tocodtoy agoeddety tohuns wo Mégxeddoy tov ride éni- 
sxonoy cveheiy (er hatte die Tempel zerstiren lassen). 


*) Von einem Bischof (1g@0s0rwWs tis vip¢ éxxdnotes) in Syrien erziihlt Hippolyt 
(in Daniel p. 230 ed. Bonwetsch, s. 0. 8. 404), da® er seine Gemeindemitglieder 
im Enthusiasmus verfiihrt habe, mit Weib und Kind in die Wiiste zu ziehen 
Christus entgegen; der Statthalter habe sie aufgreifen lassen, und fast wiiren 
sie als Riiuber verurteilt worden, wiire nicht die Gemahlin des Statthalters, 
ovo mor, fiir sie eingetreten. Leider nennt Hippolyt den Ort nicht, — 
Auch novatianische Gemeinden hat es in Syrien gegeben (Gegenschrift des 
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Schlieflich ist noch des pseudoclementinischen Briefs de virgi- 
nitate zu gedenken, der wahrscheinlich aus dem 3. Jahrhundert 
und zwar aus dem Anfang desselben stammt und entweder nach 
Palistina oder in das siidliche Syrien gehédrt.') In dem Brief 
werden Anweisungen fiir wandernde Asketen gegeben und in Be- 
zug auf die Ortschaften, in denen sie sich aufhalten und iiber- 
nachten, fiinf Fille unterschieden (II, 1—6), niimlich (1) Ortschaften 
mit mehreren verheirateten Briidern und Asketen, (2) solche mit 
verheirateten Briidern, aber ohne Asketen, (3) solche, in denen 
es nur christliche Frauen und Midchen gibt, (4) solche, in denen 
sich nur eine christliche Frau findet, (5) solche, in denen es tiber- 
haupt keine Christen gibt. Der dritte und vierte Fall sind be- 
sonders interessant; sie bezeugen die auch sonst bekannte Tatsache 
(s. o.), daB die Frauen in den christlichen Gemeinden in der Mehr- 
zahl waren. Ein lehrreiches Kulturbild gibt uns die Anweisung 
des Verfassers, wie sich der wandernde Asket in dem Falle zu 
verhalten habe, da8 iiberhaupt keine Christen am Orte sind: ,, Wir 
werfen nicht das Heilige vor die Hunde und die Perlen vor die 
Saue, sondern wir loben Gott in jeglicher Zucht und mit aller 
Klugheit und mit aller Gottesfurcht und Sammlung des Geistes. 
Wir feiern keinen Gottesdienst dort, wo die Heiden sich betrinken 
und bei ihren Gastmihlern in ihrer Ruchlosigkeit unreine Reden 
und Listerungen ausstoBen. Deshalb singen wir vor den Heiden 
keine Psalmen und lesen ihnen die Schriften nicht vor, damit wir 
nicht den Pfeifern und Singern oder Weissagern gleichen, wie 
Viele, die also wandeln und dies tun, damit sie sich mit einem 
Brocken Brotes sittigen, und eines Becher Weins wegen gehen 
sie und ,,singen das Lied des Herrn in dem fremden Lande“ der 
Heiden und tun, was nicht erlaubt ist. Ihr, meine Briider, tut 
nicht also; wir beschwéren euch, Briider, dafi solches nicht bei 
euch geschieht, vielmehr wehrt denen, die sich so schmihlich 
betragen und selbst wegwerfen wollen.“ Um kleine Landgemeinden 
handelt es sich hier. Ansehnlich mu8 ihre Zahl gewesen sein. 
Theodoret sagt (ep. 113) von seiner Didzese Cyrrus, sie umfasse 
800 Parochien. Damals waren freilich seit Konstantin schon mehr 
als 100 Jahre vergangen; aber gewif ist ein Teil dieser Parochien 


vorkonstantinisch. 


Eusebius von Emesa im 4, Jahrhundert; Fabius von Antiochien hatte fir 
Novatian Partei ergriffen), aber wir wissen nicht, wo sie zu suchen sind. 

1) §. meine Abhandlung in den Sitzungsber. d. K, Pr. Akad. d. Wiss. 
1891 S. 361 ff. 
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4. Cypern. 


In Salamis und Paphos in Cypern hatten bereits Barnabas, 
der von dort stammte, und Paulus missioniert (Act. 13; Barnabas 
und Markus sind als Missionare noch einmal dorthin zuriickgekehrt, 
Act. 15). Auf der Insel waren die Juden zahlreich , und so war 
die Propaganda des Christentums vorbereitet. Kyprische Juden- 
christen aus Jerusalem haben das Evangelium nach Antiochien 
gebracht (Apostelgesch. 11). Der Hiiretiker Valentin soll zuletzt 
in Cypern gewirkt haben. In der grofen Verfolgung wurden 
Christen vom Festland in die cyprischen Bergwerke verbannt 
(Mart. Pal. 13, 2). Auf dem Nicinischen Konzil waren drei cypri- 
sche Bischéfe anwesend, nimlich von Salamis, Paphos und Trimi- 
thus. Drei Bistiimer — und es sind nicht alle; in der Geschichte 
des Spyridon, Bischofs von Trimithus, héren wir von ,,den Bischéfen 
Cyperns“ und unter ihnen von Triphyllius, Bischof von Ledra, 
Sozom. I, 11 — fir die doch nicht grofe Insel zeigen ei starkes 
Kirchenwesen. Von Spyridon erzihlen uns Rufin, Sokrates (I, 12) 
und Sozomenus (1. c.). Er war Grofbauer und Hirte und blieb 
es, nachdem er zum Bischof gewahlt war; das wirft ein Licht 
auf die Kreise, bis in welche das Christentum eingedrungen war. 
Sein Kollege Triphyllius aber war ein feingebildeter Mann, der 
in Berytus Jurisprudenz studiert hatte. Sozomenus berichtet iiber 
das Verhaltnis beider eine hiibsche Anekdote: Auf einer cyprischen 
Provinzialsynode hielt Triphyllius eine Predigt und gebrauchte, als 
er die Geschichte vom Gichtbriichigen anfiihrte, statt des vulgiren 
Worts xeaBBatoy das Wort oxiuzovs, ,xal 6 Xnveidwy ayavaxthoas, 
ov ob ye, épn, dpetvwr tod xodBBatoy sionxdtoc, Stu tais abtod 
AéEcow éxcuoytyyn xexojoda; Die Anekdote illustriert ein Stiick 
Kulturgeschichte. 


5. Edessa und die éstlichen Gebiete 
(Mesopotamien, Persien, Parthien, Indien). 


Vielleicht die merkwiirdigste Tatsache in der Geschichte der 
Ausbreitung des Christentums ist es, daB dasselbe in Edessa so 
friih und so fest FuB gefaBt hat. Die Uberlieferung, da8 der 
Konig Abgar mit Jesus korrespondiert und da8 schon Thomas 
bez. Thaddius dort gewirkt hat (Euseb., h. e. I, 13), ist freilich 
bloBe Legende, und die Behauptung des Eusebius (II, 1, 7), daB 
von den Apostelzeiten an bis jetzt die ganze Stadt Christus 
ergeben sei, ist irrig. Aber fiir seine Zeit mu8 die Angabe 
richtig sein und z. T. nicht nur fiir seine Zeit — es steht fest, 
da bereits vor 190 das Christentum in Edessa und Umgegend 
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stark verbreitet gewesen und da (bald nach dem Jahre 201 oder 
schon friiher?) das Kénigshaus zur Kirche tibergetreten ist.) Schon 
im Osterstreit (c. 190) haben ,,die Gemeinden in Osroene und den 
dortigen Stidten‘’ (also waren es mehrere Bistiimer) ein Schreiben 
nach Rom gerichtet.2) Das Christentum in Edessa kniipft an 
zwei Personen an, an Tatian, ,,den Assyrier“, und an Bardesanes 
(geb. 154). Jener hat der syrischen Kirche das Evangelienbuch 
geschaffen (das ,,Diatessaron“), dieser durch seine energische Lehr- 
titigkeit, seme phantasievolle Theologie und seine religiésen Ge- 
singe das Christentum geférdert und heimisch gemacht. Beide 
waren nicht ,,katholische‘‘ Christen, sondern, gemessen an der 
Lehre der katholischen Konféderation, ,,milde‘‘ Hiretiker.*) Seit 
dem Anfange des 3. Jahrhunderts standen sich Katholiken (Palu- 
tianer) und Bardesanisten in Edessa gegeniiber. 

Tatians syrisches Evangelienbuch ist auch von der katho- 
lischen Partei in Edessa festgehalten worden, obgleich es nicht 
ganz orthodox war; aber auch die Ubersetzung der getrennten 
Evangelien, wie sie im Syrus Sinaiticus und Syrus Curetonianus 
vorliegt, ist vermutlich in Edessa erfolgt (wahrend die Peschittho 
vielleicht erst der 2. Halfte des 4. Jahrhunderts angehért und 
auBerhalb Edessas, in Célesyrien, entstanden sein mag.*) Edessa, 
nicht eine Stadt in Célesyrien, ist im 3. Jahrhundert der Mittel- 
punkt und das Missionszentrum des national-syrischen Christen- 
tums gewesen; von hier ist die syrische christliche Ubersetzungs- 
litteratur ausgegangen, und so ist das vom Griechischen als Kultur- 
sprache zuriickgedriingte Syrische eine Kultur- und Litteratur- 
sprache geworden. 


1) Uber die ,Acta Edessena‘ s. Tixeront, Les origines de l’église 
d’Edesse 1888, Carriére, La légende d’Abgar 1895, v. Dobschiitz, Christus- 
bilder in den ,Texten u. Unters.‘ N. F. Bd. III, meine Litt.-Gesch. I 8. 533 ff. 
Das groBe Kirchengebiude ist erst im J. 313 gebaut worden; s. die edesse- 
nische Chronik (Texte u. Unters. IX, 1 8.93); aber eine christliche Kirche 
gab es schon im J. 201; s.a.a. O. 8. 86. 

2) In der Doctrina Addaei (p. 50 Phillips) heif®t es, Serapion von 
Antiochien (192—209) habe Palut zum Bischof von Edessa geweiht — das 
mag sein, aber Palut ist schwerlich der erste Bischof daselbst gewesen, son- 
dern der erste katholische Bischof. 

8) Merkwiirdig unwissend Eusebius (h. e. 1V, 30): ,,Da sich in Mesopota- 
mien die Hiresien mehrten, so schrieb Bardesanes gegen die Marcioniten und 
andere Hiretiker.‘ In den Philosoph. des Hippolyt VII, 31 hei®t Bardesanes 
,der Armenier“; sie nennen auch noch einen hervorragenden Schiiler des 
Marcion, Prepon, und bezeichnen ihn als ,Assyrier*. — DaG die Acta Thomae 
wahrscheinlich in den Kreis des Bardesanes gehoren, dariiber s. oben 8S. 431. 

4) Vgl. Nestle, ,Bibeliibersetzungen* in der Protest. REncykl.* III 
8. 167. Merx, Die vier kanonischen Evangelien nach ihrem Altesten be- 
kannten Texte II. Bd. 1. Abt. (1902) S, X ff. 
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Das christliche Edessa, wahrscheinlich prozentual die am 
stiirksten von Christen bevilkerte gréBere Stadt in der vor- 
konstantinischen Zeit, war allerdings nur eine Oase; ringsum safen 
Heiden. Zwar hat es z. B. in Karri (= Harran), der Stadt der Dea 
Luna und zahlreicher Tempel, einzelne Christen gegeben, wie 
wir aus Martyrien wissen +); allein noch in der Peregrinatio Silviae 
c. 20 (c. ann. 385) lesen wir: ,In ipsa civitate extra paucos cle- 
ricos et sanctos monachos, si qui tamen in civitate commorantur 
— aber auf dem Lande dort sind sie zahlreich —, penitus nullum 
Christianum inveni, sed totum gentes sunt“; dazu Theodoret, h. 
e. IV,15, wo es von Karra heift (z. Z. des Valens), es sei ver- 
wildert und voll Dornen des Heidentums (vgl. V, 4; HI, 21 und 
ahnliche Nachrichten bei Ephraem).2) Sicher bezeugt sind christ- 
liche Gemeinden fiir die Zeit vor 325 fiir Nisibis*), Resaina, 
Macedonopolis (am Euphrat, westlich von Edessa), Persa (= Perra), 
denn die Bischéfe dieser Stidte waren zusammen mit ihrem edesse- 
nischen Kollegen zu Nicia anwesend (fiir Nisibis sind auch sonst 
Zeugnisse vorhanden, cf. Theodoret, h. e. I, 6). 

Was die Verbreitung des Christentums in Mesopotamien und 
Persien anbetrifft, so ist auf die Nachricht, da schon im 2. Jahr- 
hundert in Persien gegen 360 Kirchen waren (Assemani, Bibl. 
Orient. III, 1 p. 611), nichts zu geben; sicher aber ist, dafi Dionys. 
Alex. (um 250) nicht nur Kirchen in Mesopotamien kennt, sondern 
auch von dem Verkehr und Zusammenhang spricht, den sie mit 
anderen Kirchen haben (Euseb. VII,5), weiter dai der pseudo- 
bardesanische Dialog ,.Von den Gesetzen der Liinder“ (3. Jahrh.) 
eine betrichtliche Verbreitung des Christentums bis in die dst- 
lichen Gebiete Persiens voraussetzt (cf. Euseb., Praepar. ev. VI, 
10, 46)*), ferner dab Eusebius yon Mirtyrern in Mesopotamien in 
der diokletianischen Verfolgung spricht (h. e. VIII, 12)5) und daf& 


*) Ein Bischof aber wurde nicht geduldet; der erste Bischof wurde 
unter Konstantius denominiert. 


*) Harran war eine tiberwiegend heidnische Stadt noch z. Z. Justinians 
(Procop., de bello pers. II, 18); das Christentum hat hier nie festen Fu® fassen 
kénnen (vgl. Chwolsohn, Die Ssabier und der Ssabismus. 1856). 


*) Hier ist Ephraem, der beriihmte syrische Schriftsteller, am Anfang 
des 4. Jahrhunderts von christlichen Eltern geboren. Bald darauf ist eine 
christliche Schule in Nisibis nachweisbar. 

*) Ovte of ev Magtig Xguotievol modvyauoter, Mdedou tuyydvortes, ob 
of &y Mydig xvol mootueace tots vexgovs, ody of é&y Hegoids yauodat tes 
Juyarégas autor, Mépou dvtes, ov maga Béxtoors xai Tdows posioovor tous 
yemorsg xta. 

5) Auf die Perser wird es zu beziehen sein, wenn Konstantin (Vita II, 53) 
sagt, da® sich die Barbaren noch jetzt riihmten, sie hitten die in der 
diokletianischen Verfolgung aus detn rémischen Reich Gefliichteten aufge- 
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die groBe persische Christenverfolgung des 4. Jahrhunderts auf 
eine ziemlich starke Verbreitung des Christentums bereits im 3. 
hindeutet (vgl. auch die Entstehung des Manichdismus und die 
Geschichte des Mani nach den z. T. freilich romanhaften Acta 
Archelai; Archelaus selbst wird von Hieronymus de vir. inl. 72 
als episcopus Mesopotamiae bezeichnet). Konstantin schreibt an 
den Konig Sapur (Vita Const. IV,13): Ich freue mich, da ich 
vernehme, dafi auch in Persien durchweg die angesehensten Orte 
durch die Anwesenheit von Christen geziert sind“+), Endlich ist 
auf Aphraates hinzuweisen. Seine zwischen 337 und 345 verfabten 
Homilien zeigen ein Christentum, welches von den Geschicken 
des griechischen wesentlich unberiihrt ist, welches also auch schon 
vor 325 ebenso bestanden hat wie nach 325; sie zeigen aber auch 
ein verbreitetes und starkes Kirchenwesen. Fiir einige Plitze 
kénnen wir bestimmt Christen vor 325 annehmen, so fiir Amida 
(= Diarbekir, s. die Abgar-Legende, Acta Thadd. 5; sichere Riick- 
schliisse)”), vor allem aber fiir Seleucia-Ktesiphon (sicherer Schlu8 
aus der nicht ganz unbrauchbaren Bischofsliste); der in Nic&éa an- 
wesende persische Bischof war aber nicht aus Seleucia.*) Fiir 


nommen, in einer sehr milden Gefangenschaft gehalten und ihnen die un- 
gestérte Ubung ihrer Religion und dessen, was dazu gehirt, gelassen. 

1) Vgl. Vita IV,8: mvousvos yé tov nape tO Heoowy ESver mAndvvEew 
Tas tot Heovd éxxhnoias haods te wverdvdgouvs tais Xovotod moluvais évayEhd- 
Ceotay xi. 

2) Nach Ebed Jesu waren der Bischof von Amida und der von Gustra 
(= Ostra? s. Bratke, Religionsgespriich am Hof der Sassaniden 1899 S. 264) 
zu Niciia anwesend. 

3) Nach Gregor. Barheb., Chron. III, 22f, und anderen Legendenschreibern 
hatte Seleucia drei aufeinanderfolgende Bischéfe, die Verwandte Jesu waren (!). 
— Uber Mari, der als Stifter des Patriarchats von Seleucia-Ktesiphon gilt, 
s. Raabe, Die Gesch. des Dominus Mari 1893 und Westphal, Unters. tiber 
die Quellen und die Glaubwiirdigkeit der Patriarchenchroniken 1901 S. 30 ff.; 
tiber einen angeblichen Briefwechsel des Katholikus Papa von Seleucia (f 326) 
s. Braun, Ztschr. f. kathol. Theol. Bd. 18, 1894, 8S. 167 ff. Uber Papa s. West- 
phal, a.a. O. 8. 60ff. Die Persénlichkeit des im hohen Alter verstorbenen 
Bischofs steht fest und wohl auch die von ihm gehaltene Synode (im J. 3139/4). 
Sein Nachfolger war Simeon bar Sabtae, der Mirtyrer. Eusebius (Vita Con- 
stant. IV, 43) erzihlt, da& bei der Einweihung der Kirche in Jerusalem 2e@yjy 
xal Hsegodv énvoxonwy (also gab es mehrere) iegdy yoruc, Ta HEvee Aoyua 
zéyxorswxas dyjg. — Jener Mari ist vielleicht eine historische Person, Bischof 
und Missionar am Tigris; aber die Legende hat ihn wie einen Zwiélfapostel 
behandelt und macht ihn zum Stifter des Christentums in dem ganzen ést- 
lichen Orient. Die Legenden, die sich auf den Zentralsitz Seleucia -Ktesiphon 
beziehen und der nestorianischen Kirche ein apostolisches Zeitalter und dem 
Bistum einen besonderen Glanz schaffen wollen, sind ganz besonders tenden- 
ziés und dreist. Sie sind aber auch leicht zu durchschauen und spiegeln in 
ihren zahlreichen Widerspriichen alle méglichen Wiinsche ab (Beziehung zu 
Antiochien, zu Jerusalem, zu Jesus selbst; volle Selbstiindigkeit u. s. w.). 
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Batana lassen sich Christen in vornicinischer Zeit aus Silviae 
Peregr. 19 erschlieBen. Aus den von Hoffmann edierten Akten 
persischer Mirtyrer') la8t sich entnehmen, daS es zu Harbath 
Glal, Kerkuk (= Karkha dh Bheth Slokh), Arbela 2), Shargerd, 
Dara, Lasom Christen gegeben hat (fiir das Dorf Diodoris in 
Mesopotamien kann man das vielleicht aus den Acta Achelai fol- 
gern, fiir Sibapolis aus einem Martyrium)’). Auch fir Kaschkar 
wird man eine Christengemeinde vor 325 annehmen diirfen.*) 


Origenes im 3. Buch des Kommentars zur Genesis beruft sich 
auf eine Tradition, da8 der Apostel Thomas Parthien, Andreas 
Skythien als Missionsgebiet erhalten habe (bei Euseb., h. e. III, 1). 
Man wird daraus schlieBen diirfen, daf man in der ersten Hilfte 
des 3. Jahrhunderts von Christen daselbst wuBte. Das Gleiche 
gilt von Indien. Freilich das Indien, in welches Pantinus von 
Alexandrien aus gegangen ist (Euseb., V, 10), ist wohl Siidarabien 
(oder gar das axumitische Reich?); aber das Indien, in welchem 


1) Abh. z. Kunde des Morgenlands VII, 3 8. 9 ff. 46 ff. 52. 267 (vgl. dazu 
Noéldeke, Gétt. Gel. Anz. 1880 S. 873; er urteilt, daS am untern Tigris um 
170 die erste organisierte christliche Gemeinde entstanden sei). 


2) Der zu Niciia anwesende Bischof war wahrscheinlich aus einer der 
beiden zuletzt genannten Stiidte (s. Westphal, a.a. O. S. 66). 


3) Uber die Verbreitung des Christentums im Osten hat Néldeke die 
Gtite gehabt, mir folgendes zu schreiben (27. Sept. 1901): ,Der Versuch, die 
Ausbreitung des Christentums méglichst im Einzelnen nachzuweisen, ist sehr 
ktihn, aber Sie haben doch schon Vieles festgestellt. Aus dem Orient wird 
wohl kaum groSe Hiilfe kommen, denn die wenigen guten Quellen, die alter 
als das 4. Jahrhundert sind, ergeben in dieser Hinsicht nur sehr wenig, ab- 
gesehen von dem, was allgemein bekannt ist. Aus Aphraates und den alten 
Miirtyrerakten sieht man allerdings, da® gegen die Mitte des 4. Jahrhunderts 
in den Tigrislandschaften das Christentum weit verbreitet und organisiert 
war mit Bischéfen und sonstigem Klerus. Daf diese persischen Christen 
aber damals eime geschlossene Kirche unter eimem Katholikus gebildet 
hitten, ist eine Fabel. Simeon bar Sabta’e war nur Bischof von Seleucia 
und Ktesiphon. Die Konstituierung dieser Kirchen, die spiiter nestorianisch 
werden, erfolgt erst im Anfang des 5. Jahrhunderts, und noch lange nachher 
weigerte sich die christliche Kirche der Persis, tiber deren Entstehung wir 
leider gar nichts wissen, sich dem Katholikus zu unterwerfen. Das hart- 
nickige Festhalten der Harranier am Heidentum beruht wohl z. T. auf nach- 
barlicher Eifersucht gegen das friih dem Christentum gewonnene Edessa. 
Schade, da sich von den syrischen Schriften der harranischen Heiden 
(,Sabier*) aus islamitischer Zeit nichts im Original erhalten hat.“ — Aus 
Mesopotamien stammte der Minch Audius, der z. Z. des Arius eine eigene 
religidse Bewegung entfesselt hat (Epiphan. haer. 70,1). — Die Zahlangaben 
in Bezug auf die Miirtyrer in der Verfolgung des Sapur sind ganz un- 
brauchbar. Merkwiirdig, da&S auch hier noch immer die Juden als die 
Hauptanstifter der Verfoleung bezeichnet werden. 


*) 8S. Westphal, a.a. 0. S. 34. 
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die alten (saec. IIT) Thomas-Akten den Apostel Thomas wirken 
lassen, ist der nordwestliche Teil des heutigen Indiens (nur der 
Cod. Paris. 1617 des Martyriums des Thomas hat Axum ein- 
geschwiarzt, s. Bonnet p. 87). Acta Thom. 3 wird Andrapolis 
als Ort der Wirksamkeit des Apostels genannt; iiber andre dort 
erwihnte Ortschaften s. Lipsius, Apokr. Apostelgesch. I S. 280 
nach Gutschmid. Die Andreas-Uberlieferungen mit ihren Orts- 
angaben, sowie die Simon- und Judas-Traditionen lasse ich auf 
sich beruhen, da sie nachkonstantinisch sind (s. meine Chrono- 
logie I 8, 548f.).*) 


6. Arabien. 


Die grofen Gebiete siidlich von Palastina, Damaskus und 
Mesopotamien, die den Namen ,,Arabien‘‘ tragen, sind von den 
Rémern — mit Ausnahme des Ostjordanlandes und einiger Punkte 
stidlich yom toten Meere — nicht kultiviert, auch nicht unterworfen 
worden.*) Christen sind daher in unserer Epoche nur in den 
genannten Strichen, in denen es bevélkerte arabisch - griechisch- 
romische Stadte von hoher Kultur gab*), zu suchen.*) Paulus be- 
gab sich gleich nach seiner Bekehrung nach ,,Arabien“ (Gal. 1, 17), 
d. h. schwerlich in die Wiiste, sondern in ein Gebiet siidlich von 
Damaskus, in welchem er keine Juden zu treffen hoffen durfte. 

Da die Judenchristen aus Palastina nach Pella und Kochaba 
iibersiedelten, haben wir bereits gesehen. 

Zur Zeit des Origenes gab es in den Stadten sitidlich vom 
Hauran zahlreiche Bistiimer, die zu einer Synode zusammen- 
geschlossen waren. Der Bischof Beryll von Bostra — nach Euseb., 


1) Zu vgl. ist tibrigens die oben 8. 364 zitierte Stelle des Origenes: ,nec 
apud Seras nec apud Ariacin audierunt Christianitatis sermonem.“ — Be- 
merkt sei, da® die erste protestantische Missionsgeschichte, die in Deutsch- 
land geschrieben worden ist, sich auf Indien bezog, s. M. V. La Croze, 
Hist. du christianisme des Indes. 1724, dazu Wiegand in den Beitr. z. Férd. 
christ]. Theol. V1, 3 8. 270ff. Die alteste Zeit wird von La Croze kaum 
gestreift, da er die Legenden tiber Thomas als unglaubwiirdig erkannt hat. 

2) S. Mommsen: Rom. Gesch. V 8. 471 ff. 

3) Mommsen S. 485: ,An dieser Ostgrenze des Reiches ward der helle- 
nischen Zivilisation — von den Rémern — ein Grenzgebiet gewonnen, das: 
mit dem romanisierten Rheinland zusammengestellt werden darf; die Bogen- 
und Kuppelbauten Ostsyriens halten wohl den Vergleich aus mit den 
Schléssern und Grabmiilern der Edlen und der Kaufherrn der Belgica.“ 
Bostra ist nach dem Sturz von Palmyra besonders emporgebliiht. 

4) Vormuhammedanische arabische Bibeltibersetzungen gibt es aber nicht. 
Das ist der stirkste Beweis, da®8 das Christentum in ilterer Zeit bei den 
Arabern schlechterdings keinen Boden gefunden hat. Hs hat ihn nie gefunden, 
denn die arabischen Bibeliibersetzungen sind niemals ftir Araber gemacht. 
worden, sondern fiir arabisierte Kopten und Syrer. 
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h. e. VI, 20 durch Briefe und Schriften bekannt — erregte um das 
Jahr 240 Aufsehen durch die christologische These, daB dem Er- 
léser vor seiner zeitlichen Erscheinung keine eigene persénliche 
Hypostase zukomme. Es mag sein, daB diese Lehre eine Absage 
gegen die Priiexistenzvorstellungen als hellenische bedeuten 
sollte und da8 sie somit als Ausdruck eines nationalen christlichen 
Geistes gemeint war (vgl. Pauls von Samosata Lehre); indessen 
ist das nicht gewiB. Sicher ist aber — denn Eusebius, h. e. VI, 33 
berichtet es uns —, da ,,sehr viele Bischéfe Untersuchungen 
und Disputationen damals anstellten; sie sind vornehmlich in 
Arabien zu suchen, wenn sich auch palistinensische Bischéfe be- 
teiligt haben mégen.') Eusebius erziihlt ferner, da eme Synode 
zu Bostra abgehalten wurde, zu der Origenes eingeladen und deren 
geistiger Leiter er war. Bald darauf fand eine zweite Synode 
daselbst statt (nach dem freilich wenig glaubwiirdigen Liber 
Synodicus sollen 14 Bischéfe zusammengekommen sein); wiederum 
war Origenes eingeladen und erschien. Es handelte sich um die 
Lehre, welche ein Teil der arabischen Bischéfe vertrat, dab die 
Seele mit dem Leibe entschlafe und verwese, um dann mit dem 
Leibe auferweckt zu werden (Euseb. VI, 37). Hier ist der semitische 
Geist derer, die dies lehrten, und ihre Abkehr yon der hellenischen 
Spekulation (wesenhafte Unsterblichkeit der Seele) ganz deutlich. 
Das Christentum ist also in solche soll man sagen nationale Kreise 
in Arabien gedrungen, welche das alexandrinische theologische 
Christentum ablehnten, aber nicht Barbaren waren, sondern eine 
eigene Theologie ausarbeiteten.?) 

Die arabischen Gemeinden standen mit der rémischen im 
Zusammenhang und bedurften Unterstiitzungen. Wir erfahren das 
durch einen gliicklichen Zufall: Dionysius von Alexandrien bei 
Kuseb., h. e. VII, 5 spricht davon.) 


*) Eine arabische Provinzialsynode ist schon ein paar Jahr friiher, als 
es sich um den Prozefi des Origenes handelte, zusammengetreten und hat 
sich fir ihn entschieden (s. Hieron., ep. 33, 4). Er war damals den arabischen 
Bischéfen bereits persénlich bekannt; denn um das Jahr 215 war er auf Er- 
suchen des rémischen Statthalters in Arabien dorthin gereist und hatte 
diesem seine Lehre vorgetragen (Euseb., h. e. VI, 19). 


___*) Wie man auch tiber jene beiden eigentiimlichen Lehren urteilen mag, 
die in Bostra und ,Arabien‘ konzipiert und der alexandrinischen Theologie 
entgegengesetzt worden sind — einen Beweis fiir die Selbstiindigkeit und 
geistige Regsamkeit der ,arabischen“ Hellenen bieten sie jedenfalls. Sie 
diirfen mit den eigenartigen Bauten, deren Ruinen sich in Bostra finden, zu- 
sammengestellt werden als Beweise einer eigenartigen Kultur. 


*) Bei Optatus (II, 12) erfihrt man, ebenfalls beiliufig, da® auch zwi- 
schen Nordafrika und Arabien ein Austausch bestand: ,quid Arabia provincia, 
unde probamus venientes a vobis (scil. Donatistis] esse rebaptizatos?* . 
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DaB es z. Z. des Eusebius auch in den Stiidten éstlich und 
nordéstlich vom toten Meere Christen gab, ergibt sich aus dem 
Onomasticon des Eusebius und aus den Akten des Konzils von 
Nicéa. Zu Cariathaim (Kerioth, Kurejat, s. Bideker, a. a. O. 
S. 176) bemerkt das Onom.: ,,Cariathaim nunc est vicus Christianis 
omnibus florens iuxta Madaba (s. Bideker, S.173f.), urbem 
Arabiae.“ In Nicia waren die Bischéfe von Philadelphia (Epipha- 
nius, haer. 58 und Epitome, berichtet, da’ in Bakatha [Bakathus], 
Lyteonwmuia wis “Agapias tij¢ Didadedpias [bez. év Baxddou tis 
Diladelpnris ydoas xéoay tod “Jooddvov| die Sekte der Valesier 
hause), Esbus und Sodom (die Lage ist m. W. unbekannt) zugegen. 
Aus dem ndérdlichen Teil waren die Bischéfe von Bostra, der 
wichtigsten, trefflich gelegenen Stadt des Landes, und Dionysias 
anwesend. In den Listen von Niciia findet sich iibereinstimmend 
noch unter Arabien ein Bischof Sopater Beretaneus. Wo dieser 
Ort zu suchen ist, weiB man nicht; mit Bereitan, welches wohl 
mit Berothai zu identifizieren ist (Bideker, 8. 358), kann er nicht 
identisch sein, da dieser Ort im Libanon liegt. Nach freilich 
nicht ganz sicherer Uberlieferung soll auch ein arabischer Bischof 
von Zanaatha (?) zu Nicia anwesend gewesen sein!); dieser Ort 
ist unbekannt. Endlich lafit sich — jedoch ist der Schlu{ ungewib 
— aus Epiphan. 51, 30 folgern, daB es in Gerasa Christen gegeben 
hat. In der nabatiischen Stadt Petra lassen sich Christen vor 
Konstantin nicht nachweisen.”) 

Die spirlichen und ziemlich erfolglosen Versuche, das Christen- 
tum in die nomadisierenden Stimme zu tragen, fallen erst in eine 
spitere Zeit und miissen daher hier tibergangen werden.*) Wohl 
aber haben wir hier der Tatsache zu gedenken, daf Pantaénus um 
180 von Alexandrien nach Indien, d.h. wohl nach Siidarabien, 
gegangen ist, wo jiidische Kolonisten waren (Euseb., h. e. V, 10, 3). 
,Hr soll daselbst das Evangelium nach Matthius, das schon vor 


1) Die Namen der Bischéfe (Nikomachus, Kyrion, Gennadius, Severus, 
Sopater, ein anderer Severus, Maron) sind siimtlich griechisch bez. lateinisch. 

2) Nach Sozom. VI, 15 haben sich noch um das Jahr 400 die Kinwohner 
von Petra und Areopolis (= Rabba, dstlich von der Mitte des toten Meeres) 
des Christentums kriftig erwehrt. Von Petra erzihlt Epiphanius (p. 51 ¢. 22, 
bei Ohler im Nachtrag T. II p. 631), nachdem er von der Feier der Kore in 
Alexandrien, welche den ,Aon* geboren hat, berichtet: Tovro xed ey Tere 
Thi Moder (untedmohic dE kote tis AgaPias) Ev TH ExEioE eidwhiy ovirws yiverat 
nal Aoapiny duchéxtw e&vuvodor vijy Hagtévoy, xuhovyveEs HvUyyY Agapuott Xaasov, 
tovréouy Koony nyouy Mapdévoy, zai tov && avis yeyevynuévoy Aovocony, 
touréotw Movoyery, tov deonortov, 

8) §. z. B. Rufin II,6 (= Socrat. IV, 36, Theodoret IV, 20), Cyrillus 
Scythopolit., Vita Euthymii (émisxonos toy nageupohwr) und vel. Duchesne, 
Les missions chrétiennes au sud de l'empire Romain (1896) p. 112 ff. 
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seiner Ankunft dahin gekommen war, bei einigen Bewohnern, 
welche Kenntnis von Christus hatten, gefunden haben. Diesen soll 
Bartholomius gepredigt und ihnen das Evangelium des Matthaus 
in hebraischer Sprache hinterlassen haben, welches sich denn auch 
daselbst bis auf die erwahnte Zeit erhalten hat.‘ 


7. Agypten und die Thebais, Libyen und die Pentapolis.’) 


Die empfindlichste Liicke in unserer Kenntnis der altesten 
Kirchengeschichte ist unsere vollstandige Unkenntnis der Geschichte 
des Christentums in Alexandrien und Agypten bis zum Jahre c. 180 
(Episkopat des Demetrius). rst um diese Zeit tritt fiir uns die 
alexandrinische Kirche in das Licht der Geschichte, und da ist 
sie bereits eine stattliche Kirche und hat schon die hohe Schule 
in ihrer Mitte, die ihren Einflu8 verbreiten und ihren Ruhm vyer- 
kiindigen sollte. Eusebius hat in seinen Quellen tiber die alteste 
Geschichte des Christentums in Alexandrien nichts gefunden.’) 
Von einigen sehr alten christlichen Schriftstiicken (Barnabasbrief, 
Didache, Kerygma Petri, Apostol. Kirchenordnung etc.) kénnen 
wir vermuten, daf sie agyptischen bez. alexandrinischen Ursprungs 
sind, aber streng beweisen laft es sich kaum fiir eines. 

Was wir von der alexandrinischen bez. agyptischen Kirche 
vor Demetrius héren, ist folgendes?): (1) es existierte daselbst 
ein Evangelium, welches von Clemens Alex. u. a. als evayyéhoy 


1) Ich stelle die Pentapolis (Cyrenaica) hierher, obgleich sie politisch 
zu Kreta gehért; aber in kirchlicher Hinsicht hat sie, soviel wir wissen, stets 
nach Alexandrien gravitiert. 

2) Daher wissen wir auch tiber das Verhiiltnis der sich ausbreitenden 
Kirche zu der groBen Judenschaft in Alexandrien und Agypten so gut wie 
nichts. Es ist eine blo®e Vermutung, aber vielleicht eine richtige, das in 
den Nilliindern mehr Juden zum Christentum tibergetreten sind als sonst 
irgendwo. 

8) Verwiesen sei auf Apollo, den Alexandriner (Apostelgesch. 18, 24; er 
scheint in Alexandrien — doch ist das nicht sicher — sich der tiiuferischen . 
Bewegung angeschlossen zu haben) und auf die Geschichte, die Justin 
Apol. I, 29, von einem alexandrinischen Christen, der entmannt sein wollte, 
erzihlt. Einen wichtigen, freilich mit Vorsicht zu benutzenden Bericht iiber 
das ilteste Christentum in Alexandrien und seine Eigenart besii®en wir, wenn 
der Brief des Hadrian an Servian (Vita Saturn. 8) zuverliissig wiire, aber er 
ist umstritten und daher nur fiir das 3. Jahrhundert zu gebrauchen. Die 
Worte lauten: ,Aegyptum, quam mihi laudabas, totam didici levem pendulam 
et ad omnia famae momenta volitantem. illic qui Serapidem colunt Christiani 
sunt et devoti sunt Serapidi qui se Christi episcopos dicunt; nemo illic archi- 
synagogus Judaeorum, nemo Samarites, nemo Christianorum presbyter, non 
mathematicus, non haruspex, non aliptes. ipse ille patriarcha cum Aegyptum 
venerit, ab aliis Serapidem adorare, ab aliis cogitur Christum . . . unus illis 


deus nummus est; hune Christiani, hune Judaei, hune omnes venerantur et 
gentes, “ 
g : 
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xav Aiyuatiovs bezeichnet wird; am Ende des 2. Jahrhunderts 
hatten es die rechtgliubigen Christen bereits aus ihrem Gebrauche 
entfernt. Sein hiiretisch-asketischer und modalistischer Charakter 
wirft ein eigentiimliches Licht auf die Eigenart des alteren agyp- 
tischen Christentums. Daf es urspriinglich nicht nur bei wirklich 
haretischen Parteien im Gebrauch stand, die es auch spater noch 
benutzten, sondern auch in der agyptischen Christenheit tiberhaupt, 
folgt aus der Haltung des Clemens Alex. ihm gegeniiber, noch 
deutlicher aber aus dem Namen selbst. Dieser ist entweder so 
zu ‘verstehen, daf das Buch urspriinglich von den Agyptischen 
Heidenchristen gebraucht worden ist im Unterschied von den 
agyptischen Judenchristen, welche das edayyéhioy xa “EBoaiovs 
aramaisch bez. in griechischer Ubersetzung lasen'), oder so, daf 
xat Alyvatiovs im Gegensatz zu xat’ “AleEdvdoevay steht. Das 
Evangelium wire dann das Buch der Provinzialen im Gegensatz 
zu den Alexandrinern.”) (2) In Agypten wirkte der Hiretiker 
Basilides. Epiphanius (haer. 24,1) schreibt tiber ihn: é& tf tay 
Alyvatioy ydoa tas dvateipas émo.sito, eita &oyetar*) eis ta uéon 
tov Ioocmaitov xai “Adoipitov, ob jy adda nai megi toy Latryy 
zal “AleEdvdoevay xal “AheEavdoeorohitny yor ijtow voudy’ voor 
yao ot Aiybatot pact tiy Exaotns MOhEews mEQuOiHiOa TtoL MEGiZWeOY. 
(3) Ein Agyptier, der zunichst in Agypten gewirkt hat, war wahr- 
scheinlich auch Valentin. Epiphanius (1. ¢. 31,2) schreibt, keiner 
der friiheren Ketzerbestreiter habe seine Heimat genannt, auch 
zu ihm selbst sei nur eine nicht sichere Kunde gekommen, épacay 
abtoy tyes yeyerioda Doepovitny [PaeBpawWitny] tijs Alyvatov 
naogahudbtny, éy “AheEavdgeia O& menadertadau tiv tH “Eddjveov 
aadeiay, dazu 31,7: émoujoato 6é obtog 10 xhovypma xai éy Alybatc 
Sev 0) xai so hetpava éyidyns dotéwy eu év Aiyiat~ nEQudeieran 
rovtov  on0od, #y te tH “AdorBityn xat Looowairy xai Agowoity xal 
Onpatdy zai toic xdtw pégeowy ths magadias xal “AleEavdgevorodity.*) 
(4) Wir wissen aus dem palistinensischen Schreiben vom Jahre 
ce. 190, welches Eusebius (h. e. V, 25) erwahnt, daf die palistinen- 
sische Kirche seit lingerer oder kiirzerer Zeit Briefe mit der alexan- 
drinischen austauschte, um das Osterfest an demselben Termin zu 
feiern.®) (5) Eusebius teilt uns mit einem ,,paoir die Nachricht 


1) Clemens benutzt noch beide Evangelien nebeneinander, unterscheidet 
sie aber scharf von den kanonischen. , 

2) Diese Meinung empfiehlt Bardenhe wer, Gesch. der altkirchl. Litt. 
I. Bd. S. 387; ich finde sie nicht wahrscheinlich. 

8) Die Ausdrucksweise ist mir unverstiindlich. _ 

*) Auch andere Gnostiker sind fiir Agypten nachweisbar, die ich hier 
tibergehe. Von Apelles, dem Schiiler Marcions, wissen wir, dai er zeitweise 
in Alexandrien sich aufgehalten hat. 

5) Ireniius hat nach einem auf uns gekommenen armenischen Brieffrag- 
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mit (h. e. II, 16), die wir bis zum Anfang des 3. Jahrhunderts 
hinauffiihren kénnen, da8 der Apostelschiiler Markus in Agypten 
das Evangelium gepredigt, éxxdnoias te mQ@tor én’ abtis “AdeEay- 
doeias gegriindet habe.t) Wir vermogen die Angabe nicht zu 
kontrollieren; sehr merkwiirdig ist der Ausdruck ,,Kirchen*.*) Ale- 
xandrien war wie eine Provinz. (6) Wir besitzen eine alexandri- 
nische Liste (sie stand u. W. zuerst in der Chronik des Afri- 
kanus), welche die Bischéfe Alexandriens von Markus an ver- 
zeichnete; leider ist sie lediglich konstruiert, und wir vermogen 
nichts aus ihr zu lernen.*) Das ist alles, was wir von der altesten 
Geschichte des Christentums in Agypten héren! 

Erst mit dem Auftreten des Clemens Alex. und des lang- 
lebigen Bischofs Demetrius (Bischof von 188/9 — 231) wird es 
heller.t) Aber leider erfahren wir von jenem sehr wenig Kon- 
kretes tiber die Kirche. Daf sie samt ihrer Schule in Alexan- 
drien bereits eine nicht unbedeutende Rolle spielt, dai die letztere 
auch von Heiden besucht wird, da sich Presbyter, Diakonen und 
» Witwen“ in der Kirche finden, daf sie Mitglieder aus allen Stin- 
den zahlt, da8 viele christliche Hiretiker in Alexandrien die Kirche 
beunruhigen, lernen wir, aber auch nicht viel mehr; doch sagt 
er (Strom. VI, 18, 167), daf das Christentum ausgebreitet sei xara 
Z9v0c ual xduny xai add adoay. In Bezug auf die Stellung des 
Demetrius lait sich aus freilich nicht ganz sicheren Quellen er- 
schlieBen, dafi er der erste monarchische Bischof in Alexandrien 
und Agypten gewesen ist, wihrend bis dahin die Gemeinden 
durch Presbyter und Diakonen regiert worden sind, eine Ein- 
richtung, die auch fiir gréfere Ortschaften in den Nomen (nicht 
fiir die Hauptstiidte) noch bis ins 4. Jahrhundert fortbestand. 
Der Gang der Dinge scheint der gewesen zu sein, dafi zuerst 
und allein Alexandrien einen monarchischen Bischof hatte, der 
sich sehr bald als das Gegenbild zu dem ,,Oberpriester von Ale- 
xandrien und ganz Agypten“*) empfand und gerierte. Dann be- 
gann dieser Bischof fiir die Hauptstiidte in den Nomen Bischéfe 
zu weihen. — ,,Wie die Stidte sind auch die Nomen in der 
christlichen Epoche die Grundlage der episkopalen Sprengel ge- 


ment ein Schreiben an einen alexandrinischen Christen gerichtet (Harvey, 
Opp. Iven. II, 456). 

1) Auch von einem Wirken des Barnabas daselbst wird erziihlt. 

2) So alle Zeugen. 

5) 8S. meine Chronologie I 8. 124 ff. 202 ff. 

*) Nach Eusebius (h. e. VI, 1) sind in der Verfolgung des Septimius 
Severus (am Jahre 202) Christen ,aus Agypten und der ganzen Thebais 
Mirtyrer geworden*. Er spricht (V1, 2, 3) von uvgvou, was eine Ubertreibung ist. 

5) 8S. Mommsen, Rém. Gesch. V 8. 558f. 568. 
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worden“'), Nach einer unverichtlichen Nachricht hat Demetrius 
nur erst drei solcher Bischéfe geweiht, sein Nachfolger Heraklas 
aber bereits zwanzig. Im Laufe des 3. Jahrhunderts erhielten 
wohl alle Nomen-Hauptstiidte ihre eigenen Bischéfe (s. u.) unter 
der in Agypten besonders kriftig ausgeprigten, ziemlich unum- 
schrankten Oberleitung des Metropoliten.2) Demetrius hat gegen 
Ende seines Lebens bereits Synoden gehalten (gegen Origenes), 
s. Photius, Cod. 118: odvodos éuoxdamyv xai ww agecputéowy 
(gleich darauf heiBt es: G4” 6 ye Anmijtows cua-woiy émuoxdmots 
Aiyuantiots). 

Eusebius (h. e. VI, 1) berichtet uns, da8 bereits im Jahre 202 
an <Aiyiatov xal Onfatdos aadons“ Christen nach Alexandrien 
geschleppt worden seien. Es gab also iiberall im Lande Christen. 

Aus den Werken des Origenes und der Historie dieses Mannes, 
dem die Gesamtkirche des Morgenlands die Verschmelzung mit 
der geistigen Kultur in noch héherem Mafe verdankt als dem 
Clemens, liBt sich fiir die extensive und intensive Verbreitung 
des Christentums viel gewinnen (s. 0. 8. 364f.), nur nicht fiir Alexan- 
drien und Agypten. Doch wenn er dem Celsus einriéiumt, da 
die Christen, gemessen an dem rémischen Reich, jetzt noch ,sehr 
spiirlich“ sind, so diirfen wir uns auch keine tibertriebenen Vor- 
stellungen von ihrer Anzahl im Heimatland des Origenes bis zum 
Jahr 240 machen (vgl. auch seine Nachricht, die christlichen 
Martyrer seien spiirlich und leicht zu zihlen). Umgekehrt, wenn 
er die stetige Verbreitung des Christentums (auch unter den 
oberen Stiinden) so stark findet, da er bereits den Sieg desselben 
ins Auge fat, so geht daraus doch eine bedeutende Anzahl 
hervor.’) 


1) Mommsen, a.a. O. 8. 556. 

2) Auf die Urspriinge und den Gang der Organisation in Alexandrien 
und Agypten kann hier nicht niher eingegangen werden. Nichts weif ich 
mit der Notiz bei Epiphan., haer. 68, 7 anzufangen, Alexandrien habe niemals, 
wie andere Stiidte, zwei Bischéfe gehabt. In Bezug auf die Metropolitan- 
yechte des alexandrinischen Bischofs hat man den Hindruck, da® sie so un- 
umschriinkt gewesen sind wie die des Kaisers in politicis. Vgl. u. a. Epiphan., 
haer. 68, 1: Todro 0g éori, tov &v ry “AdeEavdoeia aoyvenloxonoy néons TE 
Aiytntov zai Onguidos, Magedrov te xal Augins, “Auuwrianys, Magewridos ve 
zal Mevranohews Exew tiv exxhnovactixny dvoiznow. 

8) Da® in Alexandrien eine genaue Einwohnerstatistik im Zusammen- 
hang mit den Armenunterstiitzungen gefiihrt wurde, folgt aus dem, was 
Dionysius Alex. nach der groBen Pest um das Jahr 260 geschrieben hat (bei 
Euseb., h. e. VII, 21): ,Da wundern sie sich noch ..., warum unsere grobe 
Stadt nicht mehr eine so grofe Menge Hinwohner in sich fat — wenn man 
auch von den unmtindigen Kindern zu ziihlen anfiingt bis hinauf zum héchsten 
Greisenalter —, als sie vormals blof® an sog. Halbalten ernihrte? Denn die 
Leute vom 40. bis zum 70. Lebensjahr waren damals um soviel mehr, das 
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Die Zahl der Nomen bez. Stadte, in denen wir Christen vor 
der Zeit des Meletius, dem Nicdnischen Konzil und den Angaben 
des Athanasius nachzuweisen vermégen, ist sehr gering; aber 
das liegt lediglich an unseren Quellen. Es sind folgende: 

Der Prosopitische, Athribitische, Saitische, [Pharbathische], 
Arsinoitische Gau (s. 0.). Zum letzteren vgl. Dionysius Alex. bet 
Euseb. VII, 24, wo erzahlt ist, daB die chiliastische Bewegung sich 
daselbst besonders verbreitete. Wahrscheinlich war Nepos, dessen 
Bistum (a. a. O.) nicht genannt ist, Bischof dieses Gaues. Auch 
»Presbyter und Lehrer“ der Briider in den Dorfern des arsinoiti- 
schen Nomos werden von Dionysius erwihnt. Das Christentum 
war also in das platte Land eingedrungen. 

Die Thebais (s. 0.). 

Antinoe: um 220 gab es dort eine christliche Gemeinde (s. 
Alexander Hieros. bei Euseb., h. e. VI, 11). 

Thmuis: aus der Historia Origenis bei Photius (s. meine 
Litt. Gesch. I 8. 332) ergibt sich, dafS zu der Zeit, da Origenes 
aus Alexandrien von Heraklas aufs neue entfernt wurde, in Thmuis 
ein Bischof war (Ammonius), den Heraklas absetzte; sein Nach- 
folger wurde Philippus.') 8S. auch Euseb., h. e. VIII, 9. 

Philadelphia im arsinoitischen Gau: dafi Christen dort z. Z. 
des Decius waren, folgt aus dem libellus libellatici, den Wessely 
publiziert hat (Anzeiger der philosoph.-histor. Klasse der Wiener 
Akad. 1894, 3. Jan.). 

Alexander-Insel, Dorf auf einer Insel der Fajjum-Seen (Li- 
bellus libellatici, publiziert von Krebs, Sitzungsber. der Pr. Akad. 
d. Wiss. 1893, 30. Nov.). 

Hermopolis [parva oder magna]: Dionysius Alex. schrieb an 
den Bischof Konon dieser Gemeinde (Euseb., h. e. VI, 46). 

Nilus [Nilopolis]: den Bischof dieser Stadt, Chiremon, er- 
wihnt Dionysius Alex. bei Euseb., h. e. VI, 42.?) 


man jetzt ihre Zahl nicht mehr vollmachen kann, wenn man auch Personen, 
vom 14, bis zum 80. Jahre in das Verzeichnis fiir die dffentliche Getreide- 
austeilung eintragen wiirde, und diejenigen, welche dem Aussehen nach noch 
sehr jung sind, sind gleichsam Altersgenossen derer geworden, die sonst die 
betagtesten Manner waren [die Getreidespende wurde also auf sie ausgedehnt]. 
Allein obgleich sie sehen, wie das Menschengeschlecht immer mehr verringert 
und dahingerafft wird, so zittern sie doch nicht tiber das von Tag zu Tag 
immer mehr um sich greifende Aussterben der Menschheit.“ Eine sehr starke 
Bevélkerungsabnahme in Alexandrien um die Mitte des 3. Jahrhunderts muB 
demnach angenommen werden. 


*) Ein Landgut Rostoces bei Thmuis (Martyrol. Hieron.). 


) Christen scheinen auch nach Dionys. Alex. bei Euseb. VI, 40 in Tapo- 
siris bei Alexandrien gewesen zu sein. Im Dorfe Kephro ,bei der Wiiste“ 
(Te Méen tH5 Atping) hat nach seinem Selbstzeugnis der verbannte Dionysius. 


Die Verbreitung des Christentums bis zum Jahre 325. 453 


Ptolemais i. der Pentapolis: Christen daselbst nach Dionysius 
bei Euseb. VII, 6. 


Berenike in der Cyrenaica: ein Bischof Ammon daselbst nach 
Dionys. 1. c. VII, 26. 


Nach Euseb., h. e. VII,13 hat Gallienus an die Bischéfe 
Dionysius, Pinnas, Demetrius und die iibrigen [iigyptischen] Bischife 
geschrieben. Wo die Sitze der beiden letztgenannten zu suchen 
sind, wissen wir nicht; aber es liegt nahe, anzunehmen, da sie 
(s. Kanon 6 vy. Niciia) die dem alexandrinischen Obermetropoliten 
untergeordneten Metropoliten von Libyen und der Pentapolis ge- 
wesen sind. 


Oxyrynchus: Geschichte des Petrus v. Alex., s. K. Schmidt 
in den Texten und Unters. N. F. V,4 und Achelis, Martyrol. 
8. 173ff. Letzterer hat aus der echten Passio, die im Martyrol. 
Hieron. benutzt ist, geschlossen, daf die Christen in Oxyrynchus 
z. Z. der groBen Verfolgung noch sehr sparlich waren; nur 17 Chri- 
sten sollen daselbst gewesen sein. Allein aus dem Brief des 
Petrus, den Schmidt veréffentlicht hat, gewinnt man ein anderes 
Bild (die Stadt hatte einen Bischof und die Presbyter waren z. T. 
aus der wohlhabenden Klasse der Biirgerschaft), und die Passio 
laBt auch eine andere Deutung zu. 


In der kleinen und in der grofen Oase hat es nach dem 
Vorbericht zu den Festbriefen des Athanasius (Larsow p. 26) im 
Jahre 329 Christen gegeben. Jetzt aber wissen wir (was wir 
freilich auch schon a priori vermuten konnten, da die Oasen als 
Exile dienten), daf es schon in der Verfolgungszeit — der dio- 
kletianischen oder einer friiheren — in Kysis im siidlichen Teil 
der grofen Oase Christen mit Presbytern gegeben hat und wohl 


Alex. zuerst das Wort Gottes mit Erfolg ausgestreut. In dem Strich des 
mareotischen Gaues, in welchem das Dorf Kolluthion, der neue Verbannungs- 
ort des Dionysius, lag, gab es, obgleich der Gau nahe bei Alexandrien war, 
um die Mitte des 3. Jahrhunderts keine oder so gut wie keine Christen 
(s. Dionys. Alex. bei Euseb., h. e. VI, 11). Dionysius hat das Christentum auch 
dort gepflanzt. Uber die Mareotis (Mareotische Christen bei Dionysius, 
Euseb. VII, 11) hei®t es in einem Schreiben der jerusalemischen Synode bei 
Athanas., Apol. c. Arian. 85: ,,Die Mareotis ist eine alexandrinische Land- 
schaft. Es war noch niemals in dieser Landschaft ein Bischof, noch ein 
Landbischof, sondern dem Bischof von Alexandrien sind die Kirchen des 
ganzen Landstrichs unterworfen. Die einzelnen Presbyter haben eigene grobe 
Dorfer, der Zahl nach wohl zehn und dariiber*, cf. Sokrates, h, e, I, 27: 
Magedrys ywou ris “AheSavdoeias ori? xOUc dé siow &v avty modhal opodoe 
xa nokvdvdgumor, zal éy craig éxxhyoiaa nodhai xa Aeunoal. tartovta dé 
ad ab éxxknoiaa tnd 10 ris “Adskavdgsiac énioxdnw xei siow ind Tijv vty 
nodw ws magoixia. Zu Christen in der Mareotis s. auch Athanas., 1. c. c. 74 
und Epiphan., haer. 68, 7 (mehrere Kirchen daselbst schon um 300), 
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auch noch in anderen Ortschaften daselbst.') Vielleicht gab es 
auch in Syene (Deifmann S. 18) Christen. Sehr viele schmach- 
teten z. Z. der Verfolgung des Maximinus Daza in den Porphyr- 
briichen der Thebais (Euseb., h. e. VIL, 9, Mart. Pal. 8,1; 9, 1); 
andere wurden in groBen Haufen aus Agypten in die Bergwerke 
nach Palastina und Cilicien gefiihrt (Mart. Pal. 8,13: 1380 agyp- 
tische Martyrer). see 

Nach einem Papyrus (Amherst) aus der Zeit des alexandrini- 
schen Bischofs Maximus (264/5—281/2) gab es damals einen 
Bischof namens Apollonius im arsinoitischen Gau; s. Harn ack, 
Sitzungsber. d. K. Pr. Akad. d. Wissensch. 1890, 15. Nov. 

Im Martyrol. Hieron. (s. Achelis, Martyrol. S. 143) findet 
sich ein Martyrium ,in Aegypto in Anacipoli*|?]. 

Aus den Bruchstiicken der Briefe des Dionysius Alex. und 
aus den Verfolgungsberichten gewinnt man den Eindruck, dab 
die Zahl der Christen in Alexandrien groB und auch die Ver- 
breitung im Lande — in den Stidten und Dérfern (Euseb. VI, 42, 1) 
— bedeutend gewesen ist. Ganz beilaiufig erfihrt man z. B. (bei 
Euseb., h. e. VII, 11, 17), dab év zooaoteiors togowtéow |v. Alexan- 
drien] xeuégvous xata uéoos ovvaywyai regelmibig gehalten werden. 
Agypten (Unterigypten) gehérte gewif nach der Mitte des 3. Jahr- 
hunderts zu den Gebieten, in denen die Christen besonders zahl- 
reich waren”), wenn es auch Dionysius nicht unbekannt geblieben 
ist, daf es in Kleinasien Provinzen gab, deren Kirchen noch zahl- 
reicher waren (bei Euseb., h. e. VII, 7).°) 

In Bezug auf die aigyptische bischéfliche Hierarchie fiir den 
Anfang des 4. Jahrhunderts sind wir in einer besonders gliicklichen 
Lage, wenn auch die Verbreitung des Christentums gerade in 
Agypten durch die Bischofslisten nur sehr unyollkommen illustriert 


*) Dei®mann, Ein Originaldokument aus der dioklet. Verfolgung 
(1902). 8. 12ff. 

*) Zur Zeit der decianischen Verfolgung waren bereits Christen in 
dffentlichen Amtern in Alexandrien und auch zahlreich unter den Reichen 
(Euseb. VI, 41; VII, 11). Da® sich sogar aus ganz kleinen Stiidten Libelli 
der Verleugner bis heute erhalten haben, beweist wohl am besten, wie zahl- 
reich die Christen waren. Dionysius (Euseb., h. e. VI, 41) unterscheidet in 
seinem Bericht tiber die alexandrinischen Opfer der Verfolgung zwischen 
Hellenen und Agyptiern. Christen waren unter beiden Teilen der Bevélke- 
rung zu finden. 

*) Aus der Geschichte des igyptischen Ménchtums vor dem Jahre 325 
liBt sich fiir die kirchliche Geographie so gut wie nichts gewinnen. Doch 
ist die Ménchskolonie des Pachomius in Tabennisi (so, nicht Tabenne Nesus; 
s. v.Schubert, Lehrbuch der KGesch. I 8, 465 f.) vor jenem Zeitpunkt an- 
zusetzen. Auch wird erzihlt, da Pachomius in Chenoboscium am Nil in 


der Thebais Christ geworden sei (Vita Pachom.). Der Ort ist nicht mehr 
zu identifizieren, 
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wird, da jeder Nomos nur einen Bischof hatte und zahlreiche 
und grofe christliche Stadt- und Dorfgemeinden existierten, die 
von Presbytern regiert wurden; kleine Dérfer hatten nicht einmal 
einen solchen. In Betracht kommt (1) die Angabe des Athanasius 
vom Jahre 339, daB es ,nahezu 100 Bischéfe in Agypten, der 
Thebais, Libyen und der Pentapolis gebe“, s. Apol. c. Arian. 1 
und 71. An der ersten Stelle sagt er das rund, an der zweiten 
erzahlt er, dafS nahezu 100 Bischdfe aus denselben Gebieten die 
Beschliisse der alexandrinischen Synode von 339 gebilligt hatten. 
Sie waren nicht simtlich auf der Synode zugegen; aber Athanasius 
hat dafiir gesorgt, daf die ihm giinstigen Beschliisse auch von 
den Nichtanwesenden unterzeichnet wurden. Gab es im Jahre 339 
in jenen vier Gebieten nahezu 100 Bischéfe, so wird die Zahl 
um 325 vielleicht etwas geringer gewesen sein, aber schwerlich 
viel; die Organisation und Konsolidierung der iigyptischen Kirche 
ist wie die so vieler anderer Kirchen bereits in dem 3. Drittel des 
3. Jahrhunderts wesentlich abgeschlossen worden. (2) Das Akten- 
stiick, in welchem Meletius seine Anhiinger in der Agyptischen 
Hierarchie aufgezihlt und welches er zu Niciia (325) iiberreicht 
hat. Diese Liste (bei Athanas., l.c.c. 71) zahlt 29 Bischéfe, 
nimlich in 

Lykopolis, 

Antinoe (s. auch Palladius, Hist. Laus. 7), 

Hermopolis (hierhin soll Joseph mit dem Jesusknaben gefliichtet 
sein, s. Palladius, Hist. Laus. 8), 

Kusaé (= Kos), 

Diospolis, 

Tentyrae (obere Thebais, im Bezirk von Ptolemais)*), 

Koptus (dstlich yom Nil im Bezirk yon Maximianopolis), 

Hermethes (?) in der Thebais, 

Kynos sup. (Kynopolis?) 

Oxyrynchus (zu Rufins Zeit hatte die Stadt 12 Kirchen; ,nullus 
ibi invenitur haereticus aut paganus, sed omnes cives Chri- 
stiani) ”), 

Herakleopolis, 

Nilopolis, 

Letopolis, 


1) Merkwiirdig ist, da} in Ptolemais selbst, der zweiten Stadt Agyptens, 
ein Bistum in unserer Zeit nirgends genannt wird. Das kann nicht zufillig 
sein. Diese Stadt mu® sich scharf gegen das Christentum abgesperrt haben. 

2) Die fortbestehenden heidnischen Konventikel, die Wilcken (Archiv 
f. Papyrusforschung I, 3 S. 407.) fiir Oxyrynchus annimmt, beruhen m. E. 
auf einer unrichtigen Deutung des Ausdrucks aeyavima ovyrédgvae in einer 
Urkunde des Jahres 426. 
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Nikiopolis, 

Kleopatris, 

Arsinoites, 

Leontopolis im Bezirk von Heliopolis (s. die Geschichte des 
Hierakas, der hier lebte, bei Epiphan., haer. 67), 

Athribis, 

Bubastus in Pharbethus, 

Phakusa, 

Pelusium, 

Tanis, 

Thmuis, 

Kynos inf. und Busiris (im Nomos von Sais), 

Sebennytus, 

Phthenegys, 

Metelis, 

Memphis, 

dazu ein Bischof namens Agathammon ,,im alexandrinischen Ge- 
biet“ (Chorbischof) 1), auSerdem ein Priester aus Parembole. 
(3) Die Liste der Bischéfe aus Agypten, der Thebais und 

den beiden Libyen, die in Niciia zugegen waren, nimlich aus 

Alexandrien, 

Alphokranon, 

Kynopolis, 

Pharbatus, 

Panephysis, 

Herakleopolis magn., 

Herakleopolis pary. (aus einem Dorf Koma bei dieser Stadt 
stammte der h. Antonius; er hatte christliche Eltern; also gab 
es in Koma um das Jahr 270 Christen), 

Ptolemais, 

Pelusium, 

Thuis, 

Memphis’), 

Nomos Thautites, 

Schedia, 

Antinoe, 


*) In Martyrerberichten aus der Zeit der gro®en Verfolgung sowie bei 
Eusebius bez. Dionysius Alex. wird uns noch mancher Bischofsname fiir 
Agypten genannt; wir kennen aber den Ort des betreffenden Bischofs nicht, 
s. zB. die Namen bei Euseb., h. e. VIII, 13. 


*) Aus Memphis stammte der Hiretiker Markus, der nach Spanien kam 
und dort eine vornehme Frau namens Agape und einen Redner Helpidius 


fiir sich gewann, die ihrerseits dann den Priscillian gewannen, s. Sulp. Sev., 
Chronic. II, 46. 
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Lykopolis (diese drei sind aus der Thebais), 
Ptolemais, | 
Berenike, 

Barke, 

Antipyrgos, 

Tauche, 

Paratonium, 

Marmarika (diese sieben sind aus Libya sup. et inf.).1) 

Es lassen sich also bis zum Jahre 325 in ungefihr 50 Stidten 
(bez. Nomen) dieser Provinzen Christen nachweisen; mehr als 40 
von ihnen waren Bischofsstidte. In Alexandrien gab es eine 
ganze Anzahl yon Kirchen; wir kennen die, an welcher Arius 
predigte, ferner die des Pierius, genannt nach dem beriihmten 
Schulvorsteher (s. meine Litt. Gesch. I 8. 439), und mehrere 
andere.*) Auch die Novatianer besafen in Alexandrien mehrere 
Kirchen, die erst Cyrillus Alex. hat schlieBen lassen (Socrat. VII, 7). 
Die Berichte iiber die Bischéfe Petrus und Alexander von Ale- 
xandrien und die Briefe des letzteren zeigen uns, eine wie her- 
vorragende Stellung der alexandrinische Bischof in der ganzen 
Kirche genof und illustrieren daher die GréBe der Christenge- 
meinde in Alexandrien. — Ein weiterer Beweis fiir die starke Ver- 
breitung des Christentums in Agypten ist die Tatsache, daf es auch 
in Oberigypten am Anfang des 4. Jahrhunderts michtig war — 
man vergleiche die Schilderungen tiber die gerade in der Thebais 
so furchtbar wiitende diokletianische Verfolgung —, ferner das 
Hervorbrechen und die Propaganda des Ménchtums im letzten 
Drittel des 3. Jahrhunderts. In Alexandrien verstand man besser 
als in irgend einer anderen Stadt und Provinz, das Christentum 
fiir die verschiedenen Stufen der Bildung verschieden auszu- 


1) Zu Niciia war auch Paphnutius anwesend, Bischof einer unbekannten 
Stadt in der oberen Thebais. — Da®& es in Darnis (Dardanis) schon vor 325 
Christen und einen Bischof gegeben hat, ist sehr wahrscheinlich, denn z. Z. 
des Athanasius war es bereits Metropolitansitz fiir Libya II. — Gleich nach 
dem Jahre 325 sind (s. Athanas., Apol. 64) als figyptische Ortschaften, in 
denen christliche Gemeinden waren, bezeugt Dikella, Phasko, Chenebyri, 
Myrsine, Bomotheus und Taposiris (s.o.) Auch Hypsele, wo Arsenius, der 
Gegner des Athanasius, Bischof war, darf man zu den Stiidten ziihlen, die 
schon vor 325 eine Gemeinde besafen. 

2) Epiphan., haer. 69,2: efol whelovg voy covtudy ev ti “AdeSuvdoel¢ 
éxxdynolae ... Avovvciov xahovutyyn éxxdnoia, zal 1 tov Oswve zal 4 Iveolov 
zal Leouniwvos xai 1% THs Iegoalaus xui cod Abd xe 9 cov Mevdvdiov nal " 
-Avrvavod xai a ms Bawxchews zat Ghda ev utd dé rovrwy Kodhovios tls 
dnjoyev, év éréog dé Kagnwvns, tv chhg dé Laquards nel ‘Ageios ovros xvi. 
Beiliufig erfahren wir (c. 3), da® Arius in Alexandrien 700 gottgeweihte 
Jungfrauen, 7 Presbyter und 12 Diakonen fiir sich gewann. Das zeigt auch 


die GréBe der Gemeinde. 
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prigen, und das hat gewifs die Propaganda auBerordentlich ge- 
fordert. Spater freilich wuchsen die christlichen Massen der Un- 
gebildeten den Gebildeten und auch dem Bischof von Alexan- 
drien iiber den Kopf. Der erste Christ, von dem wir wissen, 
da er seine Bibelstudien auch in agyptischer (koptischer) Sprache 
veroffentlicht hat, ist der Asket Hierakas (Epiphan., haer. 67), 
ein iilterer Zeitgenosse des Arius, als halber Haretiker verdachtig. 
Etwa um dieselbe Zeit, d. h. in der 2. Hialfte des 3. Jahrhunderts, 
migen die koptischen Bibeliibersetzungen begonnen haben 1), unter 
denen die oberigyptische die alteste zu sein scheint (ganz ver- 
stindlich; denn hier war das Griechische nicht so verbreitet). 
Es sind ihrer eine ganze Anzahl (sicher drei) gemif den ver- 
schiedenen koptischen Dialekten, und sie beweisen daher, wie 
tief und stark das Christentum in Agypten eingewirkt hat. Mit 
statistischen Nachweisungen kénnen wir leider auch hier nicht 
aufwarten. Wie viele aus der Millionen-Beyélkerung*) Christen 
waren, als die groBe Verfolgung hereinbrach, wer kann es sagen? 
Aber das ist wohl gewi8, daf die Christen die Zahl der Juden 
langst tibertroffen hatten: iiber eine Million werden sie am An- 
fang des 4. Jahrhunderts stark gewesen sein. Ihre grofie Anzahl 
geht auch daraus hervor, dafi das Heidentum, das eingeborene 
und das hellenische, in Agypten verhiiltnismifig schnell im 4. Jahr- 
hundert — vom Kulte in Philé und anderen heryorragenden 
Tempelstiidten abgesehen (s. Wilcken, Archiy fiir Papyrusforschung 
I, 3 8. 396ff., der iibrigens zeigt, dab es am Anfang des 5. Jahr- 
hunderts doch auch christliche Kirchen in Philé gegeben hat) — 
zuriickgetreten ist. Wir héren freilich, daB die abgelegene Land- 
schaft Bukolia im 4. Jahrhundert noch ganz heidnisch war (Hieron., 
Vita Hilarion. c. 43), und dafi in Antinoe z. Z. des Valens fast noch 
die ganze Stadt dem Gdétzendienst ergeben war; aber das waren 
Ausnahmen. Eben deshalb waren unbequeme Kleriker vom Kaiser 
dorthin exiliert worden (Theodoret, h.e. [V,15). Die Nachricht, dab 
andere verbannte Kleriker um dieselbe Zeit auf einer Nilinsel nur 
Heiden und einen Gétzentempel fanden (Socrat., h. e. IV, 24), ver- 
liert, wenn man auf die Anekdote iiberhaupt etwas geben will, durch 
die Frage der Heiden an die landenden Christen: 2ete xal 
évtabda éehaoa judas, alle Bedeutung, ja wird zu einem Zeugnis 
fiir die Verbreitung des Christentums. Judentum und Hellenis- 
mus hatten in Agypten augenscheinlich dem Christentum kriaftig 
vorgearbeitet, und die seltsame nationale Religion, liingst sinnlos 


She: ! S. Nestle, ,Bibeliibersetzungen* in der Protest. REncykl, * III 


*) S. Mommsen, a. a. O. S. 578. 
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geworden'), hatte nicht dieselbe Anziehungs- und Widerstands- 
kraft, welche einzelne syrisch-phénizische Kulte bewihrten. 

Von der iltesten Geschichte des Christentums in der Penta- 
polis (Cyrenaica), in der sehr zahlreiche Juden waren und die 
schon deshalb fiir das Christentum disponiert war, wissen wir 
nichts (Ireniius I, 10 behauptet, dafi es Christen in Libyen gebe).?) 
Die Tatsache aber, da z. Z. des Dionysius Alex. Basilides Me- 
tropolit der Pentapolis war (Dionys. ep. ad Basil., Euseb. VII, 26, 
Routh, Reliq. 8. IIT? p. 223 sq.), lehrt, daSf es schon um die 
Mitte des 3. Jahrhunderts dort ein geordnetes Kirchenwesen und 
mehrere Bistiimer (z. B. Berenike, s. 0. 8. 453) gab. Die moda- 
listische Christologie hat dort um dieselbe Zeit besonders zahl- 
reiche und tiberzeugte Anhinger gefunden. Sabellius stammte 
aus der Pentapolis. 

In die weiten Gebiete siidlich von Philé und nach Abessynien 
ist das Christentum erst im 4.Jahrhundert gedrungen, s. Duchesne, 
Les missions chrétiennes au sud de l’empire Romain (1896). Was 
in Bezug auf eine altere Zeit erzihlt wird, ist Legende.*) 


8. Cilicien. 


Seit Antiochien zu groBer Bedeutung gelangt war, hat es 
stets sehr stark auf Cilicien eingewirkt, und die ganze Provinz 
gravitierte mehr und mehr nach dem hellenischen Syrien.*) Dies 
zeigt sich auch in der Kirchengeschichte. Fiir Lukas gehdéren 
Syrien und Cilicien als Missionsgebiete zusammen; christliche Ge- 
meinden sind dort gleichzeitig mit den iltesten syrischen ent- 


1) Es ist héchst beachtenswert, wie wenig von der agyptischen Religion 
in der altchristlichen Litteratur die Rede ist. Auch der christliche Guosticis- 
mus, so stark von syrischer und asiatischer Kultweisheit beeinfluBt, zeigt 
kaum Spuren der igyptischen (doch s. die Pistis Sophia). Diese muff im 
2. und 3. Jahrhundert stark zersetzt gewesen sein und teils dem Hellenis- 
mus, teils rohen Hauskulten Platz gemacht haben. 

2) Eine gewisse Wahrscheinlichkeit besteht, dafB das, was Tertullian 
ad Seapul. 4 von dem Prokonsul Pudens erziihlt, sich vor dem Jahre 166 und 
zwar in der Cyrenaica abgespielt hat, wodurch Christen fiir diese Zeit da- 
selbst konstatiert wiren. Allein die Verlegung ist nicht ganz sicher; auch 
Kreta kann gemeint sein; s. Neumann, Rémischer Staat u. allgem. Kirche 
18. 33f. 

3) DaB zu einigen ,Athiopen* an der Grenze die christliche Predigt 
schon friiher gedrungen ist, ist damit nicht ausgeschlossen. Origenes scheint 
um solche Fille zu wissen. Er schreibt (in Matth. comment. ser. 39, T. IV 
p- 269ff. ed. Lommatzsch): ,non fertur praedicatum esse evangelium apud 
omnes Aethiopas, maxime apud eos, qui sunt ultra flumen*. 


4) Unter Domitian oder Trajan tagte sogar das Kowéy Keduxias in 
Antiochien. 
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standen; Paulus, der Sohn der Stadt Tarsus +), hat selbst in seinem 
Heimatlande gewirkt, und an der grofen heidenchristlichen Kontro- 
verse beteiligten sich die cilicischen Gemeinden mit Antiochien 
und den syrischen zusammen (Apostelgesch. 15, 23: Brief von 
Jerusalem an die Heidenchristen zu Antiochien und Syrien und 
Cilicien; 15, 41: Gemeinden in Syrien und Cilicien; Paulus selbst 
faBt Gal. 1,21 die xdéuara rt. Svoeias x. Kidixias zusammen. Ein 
Diakon Philo aus Cilicien begleitet den Ignatius auf dem Trans- 
port, Ignat. ad Philadelph. 11). Auch in spaterer Zeit wurden 
die cilicischen Bistiimer hiufig von Antiochien aus besetzt. 

Unsere Kunde von der cilicischen Kiréhengeschichte bis zum 
Niciinum ist ganz gering. In der Chronik des Dionysius von 
Telmahar (ed. Siegfried und Gelzer p. 67) wird ein Bischof 
von Alexandria parva [Alexandrette] fiir die Zeit um das Jahr 200 
erwihnt. Helenus, Bischof von Tarsus, wird ein paarmal von 
Dionysius Alex. genannt, und wir kénnen aus der Art der Zitierung 
sehen, dafi er Metropolit von Cilicien war, welches also eine 
eréBere Anzahl von Bistiimern damals besessen haben mu (bei 
Euseb., h. e. VI, 46 und VII, 5: ,Helenus, Bischof von Tarsus in 
Cilicien und die itibrigen Bischéfe jener Gegend“, ,Helenus von 
Tarsus und alle Kirchen Ciliciens“). Tarsus, die durch bliihende 
wissenschaftliche Studien ausgezeichnete Stadt, war ja auch politisch 
die Hauptstadt der Provinz. An der Synode zu Ancyra (ce. 314) 
nahmen Lupus von Tarsus, Amphion von Epiphania und der 
Bischof von Neronias teil (s. auch die zeitlich ihr sofort nach- 
folgende Synode von Neo-Ciisarea). Nach Cilicien in die Berg- 
werke wurden viele Christen von weither deportiert (Mart. 
Pal. 10, 1; 11,6). Dai es in Pompejopolis Christen gab, folgt 
aus dem Martyrium des Tarachus und Genossen (Ruinart p. 451 ff.). 
Kin Bistum in Anazarbus ergibt sich aus dem Brief des Alexander 
von Alex. (bei Athanasius, de synod. 17); eine nicht genannte 
Bischofsstadt in Cilicien (Anfang des 4. Jahrhunderts) s. bei Epi- 
phan., haer. 30, 11. 

Auf dem nicinischen Konzil sind nicht weniger als 9 cilicische 
Bischéfe, dazu ein Chorepiskope, anwesend gewesen, nimlich die 
Bischéfe von Tarsus, Epiphania*), Neronias, Kastabala®), Flavias 4), 


*) Juden waren in Cilicien und speziell in Tarsus zahlreich (s. Apostel- 
gesch. 6,9 und Epiphan. haer. 30). 

*) Nach Ammian Marcell. (XXII, 11,3) war hier Georgius, der G - 
bischof des Athanasius, geboren. ade ca Sie 

*) S. die unechten Briefe des Ignatius. 

*) Alexander, der nachmalige Bischof von Jerusalem (1. Hialfte des 


3. Jahrhunderts), soll nach einigen, schwerlich mit Recht, friiher Bischof von 
Flavias gewesen sein. 
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Adana, Mopsvestia, Ageii') und Alexandria parva.?) Diese An- 
zahl und die Tatsache, daf sich der Chorepiskopat auch in Cilicien 
bereits entwickelt hatte, lift auf einen betriichtlichen Grad der 
Christianisierung dieser Provinz schliefen. 


9. Kleinasien (ohne Cilicien), 
Kappadocien, Armenien, Diospontus, Paphlagonien und 
Pontus Polemoniacus, Bithynien, Asien, Lydien, Mysien, 
Karien, Phrygien, Galatien, Pisidien, Lycaonien, Lycien, 

Pamphylien, Isaurien.’) 


Kleinasien, und zwar die meisten der obenstehenden Provinzen 
zusammengefabt, ist das christliche Land xar éfoyijy in vor- 
konstantinischer Zeit gewesen. Daf es so war, ist mit Sicherheit. 
zu behaupten; warum es so war, ist auch nicht undurchdringlich, 
wenngleich fiir die verschiedenen Teile Kleinasiens Verschiedenes 
in Betracht kommt. Hier hatte der Hellenismus eine Form der 
Ausbildung gewonnen, die ibn dem Christentum besonders zu- 
giinglich machte, und hier gab es andere Provinzen, die von ihm 
noch wenig beriihrt waren und nur eine schwache Kultur be- 
saBen, also ein frischer Boden waren.*) Hier gab es in sehr vielen 
Provinzen eine zahlreiche Judenschaft, die, obgleich selbst dem 
Christentum feindlich, doch den Boden fiir dasselbe in vielen Ge-- 
miitern und Képfen bereitet hatte. Hier hatten sich bereits merk- 
wiirdige Mischungen zwischen Jiidischem und Heidnischem gebildet, 
wie in der Mythologie, so im Gedanken (Verehrer des Yeos byr- 
otos), und fiir einen neuen Synkretismus war die Bevdélkerung 
aufgeschlossen. Hier gab es keine miachtigen und einigenden 
nationalen Religionen, die dem Christentum einen so fanatischen 
Widerstand entgegensetzten, wie die syrophénizischen, obgleich 
groge lokale Kultstatten und einige anziehende Kulte nicht fehlten. 
Hier herrschte auf dem religiésen Gebiet eine ebenso grofe Zer- 


1) 8. die Zerstérung des Askulaptempels daselbst durch Konstantin und 
vgl. auch die Acta Claudii et Asterii (Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859,. 
p. 309 ff.). 

2) Das Verzeichnis bringt den Narcissus von Neronias als Narcissus von 
Irenopolis doppelt; die Stidte sind aber identisch. 

3) S. Mommsen, Rém. Gesch. V 8 995ff. und den ausfiihrlichen und 
lehrreichen Artikel ,Kleinasien* von Joh. Wei, Prot. REncykl. ? Bd. 10. 

*) Man beachte auch, wie spit die ganze Osthilfte der Provinz wirk- 
lich rémisch geworden ist. Zwar Cicilien war es angeblich schon 100 Jahre 
vor Christus, aber es dauerte noch 200 Jahre, bis es die Romer wirklich 
ganz in Besitz nahmen. Unter Tiberius erst wurde Kappadocien gewonnen, 
unter Nero der westliche Pontus, unter Vespasian Kommagene und Armenia. 


minor u. Ss. W. 
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kliiftung wie auf dem provinziellen und nationalen, die in der neuen 
Zeit — zuniichst der neuen Zeit, welche der Augustus brachte — 
wie ein Anachronismus empfunden werden mubte. Darum hat der 
Kaiserkult hier vornehmlich seinen Sitz gehabt; aber der Kaiser- 
kult, wenn auch eine Vorbereitung der universalen Religion, ist 
doch eine ganz unwiirdige Darstellung derselben und konnte den 
religidsen Menschen jener Zeit nicht geniigen. Bildungsgrad und 
Lebensweise waren in diesen Provinzen, in deren westlichen Ge- 
bieten das Handwerk, die Fabrikation und der Handel bliihten, 
ganz verschieden; aber soweit es Kultur gab — sie war im Westen 
sehr hoch —, war es dieselbe, die hellenische. Mit diesem Hellenis- 
mus ist das Christentum wie in keinem anderen Lande zusammen- 
geschmolzen. Ein wirklicher Ubergang und ein Ineinanderfliefen 
ist erfolgt — anders als in Alexandrien, nimlich nicht nur in der 
religidsen Philosophie, sondern auf allen Gebieten: die christliche 
Theologie, der Kultus, die Mythologie und Heiligenlegende zeigen 
das, und die Probe liefert das 4., ja schon das ausgehende 3. Jahr- 
hundert, nimlich in der Art, wie hier das Heidentum unterge- 
gangen ist. Es ist absorbiert worden — ohne heftige Kimpfe —; 
es verschwindet, um, diesem Verschwinden proportional, in der 
Kirche wieder aufzutauchen. Nirgendswo hat die Besiegung und 
,Ausrottung* des Heidentums so wenig Schwierigkeiten gemacht; 
es war eben keine Ausrottung, sondern eine Umformung. Klein- 
asien ist (im 4. Jahrhundert) das erste ganz christliche Land, 
wenn man von einigen abgelegenen Strichen und ein paar vor- 
nehmen Kultstiitten absieht. Die heutige griechische Kirche ist die 
Kirche Konstantinopels und Kleinasiens, oder vielmehr die Klein- 
asiens. Konstantinopel selbst hat seine Krifte in erster Linie yon 
hier, erst in zweiter von Antiochien erhalten. Nach Kleinasien zog 
es den Apostel Paulus. Ephesus wurde der zweite Stiitzpunkt des 
Christentums nach Antiochien. Hier weilte der groBe Unbekannte, 
Johannes, und hier ist das Tiefste geschrieben worden, was von 
Jesus gesagt werden konnte. Nach Phrygien kamen die Téchter 
des Philippus. Alle grofen Entwicklungen der christlichen Religion 
im 2. Jahrhundert haben in Asien begonnen, und alle groBen 
Kiimpfe sind hier vornehmlich ausgefochten worden: der Kampf 
der Wander- mit der lokalen Organisation, der gnostische Kampf, 
die christologische Kontroverse (Praxeas, Theodotus, Epigonus 
stammen aus Asien), die montanistische, die nur hier eine volks- 
tiimliche gewesen ist, u.s.w. Hier ist der metropolitane und 
synodale Ausbau der Kirche begriindet worden. ') 


_ 7) Tertullian schreibt de ieiunio 13 — augenscheinlich war in Nord- 
afrika die Hinrichtung noch nicht eingebtirgert, bez. nur in der montanistij- 
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Schon in der Zeit vor Trajan finden wir hier christliche Ge- 
meinden in Perge (Pamphylien), im pisidischen Antiochien, in 
Ikonium, Derbe und Lystra (Act. 13. 14), in ungenannten galati- 
tischen, kappadocischen und bithynischen Orten, in Ephesus, Ko- 
lossi, Laodicea, dem phrygischen Hierapolis (Paulusbriefe), in 
Smyrna, Pergamum, Sardes, in Philadelphia, Tyatira (Apoc. Joh.) 
und in Troas (Apostelgesch., Paulus und Ignat. ad Philad. 11). 
Auch die Gemeinden in Magnesia am Miander und Tralles (s. 
die Ignatiusbriefe) sind sicherlich vortrajanisch. ~ Diese Namen 
bezeichnen nicht alle Stidte, in denen es damals christliche Ge- 
meinden gegeben hat.') Wie stark und wie mannigfaltig das 
Christentum in ihnen bereits ausgeprigt war, lehren die sieben 
Briefe der Johannes-Apokalypse, das Buch selbst und die ignati- 
anischen Schreiben. Der Brief an die Gemeinde von Laodicea 
fiihrt uns bereits eine Kirche vor, die mit der Welt einen Kom- 
promiB geschlossen hat und sich reich und satt fiihlt (Apoc. 3, 17). 
Ignatius spricht (Ephes. 1,3) von der zodvadndia der ephesinischen 
Gemeinde, und der Apokalyptiker (Apoc. 7,9) wei es, dai ein 
bylos smolts, bv Gow utjoo obdeis @dvato, vor dem Thron des 
Lammes stehen wird. Aber schon ein Menschenalter friiher hat 
Paulus jenen Brief nach Asien geschrieben, den sog. Epheserbrief, 
dessen Geschichtsbetrachtung die herrliche Erfahrung von der 
Menschheit-bezwingenden Macht Christi und dem Vélkerfrieden, 
den der Heiland gebracht, zur Voraussetzung hat: Er — nicht 
der Augustus — ist der Friede, der aus Zwei Eins gemacht und 
den trennenden Zaun niedergerissen hat. Die Sprache der Kaiser- 
verehrung ist auf den Erléser angewendet (Hphes. 2, 14). 


Ein bekanntes, aber nie hoch genug zu schitzendes nicht- 
christliches Zeugnis vollendet dieses Bild. Es bezieht sich auf 
Bithynien und den Pontus, zwei kleinasiatische Provinzen, in Bezug 
auf welche wir zwar aus der Adresse des 1. Petrusbriefs wissen, 


schen Kirche daselbst —: ,Aguntur praeterea per Graecias [hier ist Asien mit 
zu verstehen] illa certis in locis concilia ex universis ecclesiis, per quae et 
altiora quaeque in commune tractantur, et ipsa repraesentatio totius nominis 
Christiani magna veneratione celebratur.‘ Die Synoden sind in Asien nach 
dem Vorbilde der Landtage entstanden. Welche Bedeutung sie fiir die 
Kraftigung der christlichen Sache besaSen, zeigt die Gesetzgebung des 
Licinius, der sie verbot (Vita Constant. I, 51: aydeur undauos ahajhos &mt- 
xowwreiy tovs émuaxonovs und” énidnusiv avrvar esivad toe Ty TOU NEhas &uxhy- 
ola, undé ye cvvddous undé Bovdes nat draoxEe pers meol TOY AvoitEhwOy MoLELo«l), 


1) Das folgt schon daraus, dafs die Apokalypse Kolossii, Magnesia und 
Tyalles nicht nennt; sie hat daher auch gewi® andere Stiidte nicht genannt, 
obgleich auch sie Kirchen besafien. Auch bei Ignatius findet sich nur eine 
Auswahl. Da® es in Asien noch-andere Kirchen gab, deutet er selbst an 
(Trall. 12. Polyc. 8), vgl. auch die Adresse des 1. Petrusbriefs. 
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dag Christen schon friihe dort zu finden waren’), tber die wir 
aber Naheres aus dem Neuen Testament nicht erfahren.*) Was 
uns Plinius — denn um sein Zeugnis handelt es sich — von ihnen 
erzihlt, gilt gewif ihnlich von den Provinzen Asien und Phrygien. 
Plinius schreibt dem Kaiser Trajan (ep. 96 c. ann. 111/13), daB in 
die Christenprozesse Leute yon allen Altersstufen und aus allen 
Stinden verwickelt seien (auch rémische Biirger fehlen nicht), und 
da8 von den Verleugnern einige erklirt hitten, sie seien vor vielen 
Jahren Christen gewesen, seien es aber nun nicht mehr; einer 
behauptete, er sei es vor zwanzig Jahren gewesen. Er fahrt dann 
fort: ,Dilata cognitione ad consulendum te decucurri. Visa est 
enim mihi res digna consultatione, maxime propter periclitantium 
numerum. Multi enim omnis aetatis, omnis ordinis, utriusque sexus 
etiam, vocantur in periculum et vocabuntur. Neque civitates 
tantum sed vicos etiam atque agros superstitionis istius 
contagio pervagata est; quae videtur sisti et corrigi posse. 
Certe satis constat prope iam desolata templa coepisse 
celebrari et sacra sollemnia diu intermissa repeti pastumque 
venire victimarum, cuius adhue rarissimus emptor invenie- 
batur. Ex quo facile est opinari quae turba hominum emendari 
possit, si sit paenitentiae locus.“ 


Plinius hatte Grund, die Verbreitung méglichst kriftig darzu- 
stellen; aber auch wenn man das in Anschlag bringt, bleibt sein 
Zeugnis noch erstaunlich genug. Daf die christliche Bewegung 
bis auf das platte Land vorgedrungen war, daf alle Schichten 
der Bevélkerung von ihr ergriffen sind, kann er nicht erfunden 
haben. Wer waren die Missionare, die diese Wirkung erzielt haben? 
Wir wissen es nicht. Wie vorbereitet mub der Boden gewesen 
sein, wenn die christliche Saat so iippig aufging! Man darf aber 
diesen Pliniusbrief als die bezeichnendste Urkunde auch fiir den 
Fortgang der Mission an der ganzen Westkiiste in Anspruch nehmen. 

Stidte und Ortschaften hat Plinius nicht genannt; er hitte 
augenscheinlich zu viele nennen miissen; die christlichen Schrift- 
steller sind aber so schweigsam, dafi sie die Liicke nicht ergiinzen. 
Nur fiir Amisus im Pontus lassen sich mit einiger Wahrscheinlich- 


_ _ +) Der Brief zeigt unstreitig eine gewisse Verbreitung des Christentums 
in jenen Provinzen. Die Beziehungen der Christen zur nichtchristlichen Be- 
vélkerung bilden bereits eine wesentliche Voraussetzung fiir die Ermahnungen 
des Verfassers. Das ist in den Paulusbriefen anders. Augenscheinlich haben 
die Christen bereits unliebsames Aufsehen erregt und stehen unter der Feind- 
schaft der Provinzialeu; aber die Obrigkeit hiilt sich noch zuriick. Das 
Schreiben gehért wohl in die friihere Zeit Domitians. 


*) Briider aus dem Pontus kommen in einer alten Priifatio zum Joh. 
Ky. vor; s. das alte Manuskript von Toledo. 
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keit Christen fiir die Zeit um das Jahr 100 aus christlichen 
Quellen nachweisen.*) 

Fir die Zeit von Trajan bis zum Tode Mare Aurels”) fiigen 
diese Quellen etwa noch 14 asiatische Stidtenamen mit Christen- 
gemeinden zu den oben angefiihrten 17 hinzu — eine verschwin- 
dend geringe Zahl gegeniiber den vielen neuen Gemeinden, die 
sich in Kleinasien in diesen 80 Jahren gebildet haben miissen. 
Genannt werden Sinope. am schwarzen Meere (Heimat Marcions, 
dessen Vater dort Bischof gewesen sein soll, Hippolyt bei Epiphan.,. 
haer. 42, 1), Philomelium in Pisidien (Brief der Gemeinde von 
Smyrna iiber den Tod Polykarps), Parium in Mysien (den Acta 
Onesiphori darf man in dieser Hinsicht Glauben  schenken), 
Nikomedien (Brief des Bischofs Dionysius von Korinth an die 
dortige Gemeinde, bei Euseb., h. e. IV, 23), Amastris ,und die 
tibrigen Kirchen im Pontus“ (Brief des Dionysius an sie, 1. c.; die 
metropolitane Organisation ist also z. Z. M. Aurels im Pontus schon 
durchgefiihrt), Hieropolis in Phrygien (wie man auch iiber die 
beriihmte Abercius-Inschrift urteilen mag — daf das Christentum 
damals nach Hieropolis gekommen war, wird man ihr entnehmen 
diirfen).*) Die iibrigen acht Stidte sind uns aus den Quellen 
fiir die montanistische Bewegung bekannt, niaimlich Ancyra in 
Galatien (bei Euseb. V, 16) und Otrus, Pepuza, Tymion [= Du- 
manli?], (Ardabau) [év tH xara thy Povyiay Mvoia = Kardaba?]*), 
Apamea, Kumane und Eumenea, simtlich in Phrygien (bei 
Euseb. V, 16. 18). In den montanistischen Kimpfen und Be- 
wegungen sind u. W. zuerst Synoden in Kleinasien gehalten worden, 
die sich tibrigens nicht streng auf eine Provinz beschrankten, 

Bevor ich auf die Nachrichten, die wir fiir die einzelnen 
Provinzen Kleinasiens besitzen, eingehe, will ich kurz einige 
Daten zusammenstellen, welche die starke Verbreitung des Christen- 
tums am Ende unserer Epoche, um das Jahr 325, beweisen: 


(1) Die Christenedikte des Maximinus Daza mit ihren Be- 
hauptungen, da ,fast alle“ zum Christentum tibertreten (Euseb., 


1) §. Ramsay, The Church in the Roman empire, 1893, p. 211. 225, 

2) Man erinnere sich hier auch des Reskripts Hadrians an Minucius 
Fundanus und des interpolierten Reskripts des Pius an das Commune Asiae 
(Texte und Unters. XIII Heft 4). Beide Reskripte setzen eine nicht un- 
betriichtliche Verbreitung des Christentums iu Asien voraus: der Landtag: 
beschiftigt sich bereits mit ihm. Dagegen wird nichts auf die Anekdote zu 
geben sein, die Lampridius in der Vita Alexandri Sev. 43 in Bezug auf 


Hadrian und das Christentum berichtet. 
8) Wahrscheinlich ist auch durch die Acta Pauli eine im 2. Jahrhundert 

in Myra in Lycien bestehende Kirche bezeugt. 
4) §. Ramsay, Phrygia p. 573. 


Harnack, Mission. 
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h. e. EX, 9)1), beziehen sich vornehmlich auf die Zustiinde in Klein- 
asien (und Syrien). Aus den servilen Bitten der Stadte, auch 
Nikomediens (1. c. und IX, 2ff.), der Kaiser mége den Befehl 
geben, da kein Christ in ihrer Mitte, ja nicht einmal in ihrer 
Umgebung, wohnen diirfe, darf man nicht auf eine verhiltnismabig 
geringe Anzahl von Christen in ihnen schlieBen. Gerade fiir 
Bithynien ist durch das Edikt des Kaisers (1. c.) eine besonders 
grofe Anzahl von Christen bezeugt. Die Petition der Stadte hatte 
letatlich den Zweck, die Abhaltung der dffentlichen Gottesdienste 
innerhalb der Stadtmauern zu untersagen, und war vielleicht gar 
nicht ernst gemeint; man wollte sich bei dem Kaiser durch solche 
Petition einschmeicheln.?) 

(2) Lucian yon Antiochien in seiner bereits oben (S. 365 f.) 
zitierten, in Nikomedien gehaltenen Rede sagt, da ,,pars paene 
mundi iam maior huic veritati adstipulatur, urbes integrae; aut 
si in his aliquid suspectum videtur, contestatur de his etiam agrestis 
manus, ignara figmenti*. 

(3) Das ,urbes integrae“ wird fiir Phrygien bestitigt durch 
Euseb., h. e. VIII, 11, 1, wo berichtet wird, da8 in der diokletiani- 
schen Verfoleung eine ganze Stadt in dieser Provinz christlich 
war und verbrannt worden sei (id) yotvy 6iny Xowtaray addy 
aitavdooy augi ty Dovyiay éy xbuh@ meoipahdrtes bahitat, ado TE 
bpapartes xatéplesay avtovs dua vyniow xai yvyaki, tov Xototoy 
éuupowpmévovs).*) Aber schon c. 80 Jahre friiher — so mufS man 
wohl den Gewihrsmann des Epiphanius, haer. 51, 33 verstehen —, 
ist Thyatira eine wesentlich christliche (montanistische) Stadt ge- 


- wesen. 


(4) Aus Vita Constant. II, 1. 2 folgt, daf es in Amasia im 


1) ‘Hyixa ovveidoy, oyeddy cnavtas evdounovs xarahep tetons TS Tw 
tev Ponoxelas TH EFvEL TOY XQUoTLAYOY EavTOvs CuUuUEULyotas, cf. das Edikt 
IX, 7, 9: (das Christentum) syedoy eineiv ré mevtayod ts oizovusyyns aioytyvas 
eniete. Die Bezeichnung der Christen als 10 &9vos toy Xovotrevo@y kommt 
in den kaiserlichen Reskripten jener Zeit hiiufiger vor. 

*) Nimmt man an, dafs die Petitionen wirklich ernst gemeint waren 
und die formliche Vertreibung aller Christen begehrten, so folgt auch daraus 
noch nichts ftir die Anzahl der Christen. Man erinnere sich zur Vergleichung, 
wie stark die Hugenotten in Frankreich waren, als man sie noch vélhig aus- 
rotten wollte. Es ist dabei immer darauf gerechnet, da®& die Mehrzahl ihren 
Glauben preisgeben wird. 

3) Die Fortsetzung ist besonders lehrreich, weil sie zeigt, in welchem 
Mabe das Christentum eingebiirgert war; sogar die Stadtbehérden waren christ- 
lich: “Ore di} mevdnust mévres of thy nédw oixodytes, hoywotis te aitos nai 
orgatnyos avy trois Ev TédEL M&OL xa OAw dijuw, XeLotLavos pas SuokoyodrtEs, 
ovd? dmwotiovy trois meootatiovew sidwhoduresiv énerdcoyouy. Auch Lactantius 
(Instit. V, 11) gedenkt des Vorgangs: ,unus in Phrygia universum populum 
cum ipso pariter conventiculo concremavit.* 
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Pontus z. Z. des Licinius Imp. mehrere Kirchen gab. Waren 
in dieser Stadt, die nicht ersten Rangs war, mehrere Kirchen, so 
diirfen wir unbedenklich annehmen, da8 in zahlreichen Stidten 
Kleinasiens nicht eine, sondern bereits mehrere Kirchen vorhanden 
waren. ') 

(5) Schon Dionysius Alex. (bei Euseb., h. e. VII, 7) hat die 
Gemeinden Phrygiens und der Nachbarprovinzen die ,menschen- 
reichsten Kirchen“ genannt. Diese Gebiete hatten im Morgenland 
die zahlreichsten Bistiimer und die gréSten Gemeinden. Auch 
das niciinische Konzil bestiitigt jenes, wenn auch unsicher, da die 
Beteiligung am Konzil von allerlei Zufalligkeiten abhing. Aber 
wenn aus einer verhiltnismaifig abgelegenen und wilden Provinz 
wie Isaurien 13 Bischéfe und 4 Chorbischife in Niciia anwesend 
waren, und zwar aus allen Teilen der Provinz, so beweist das 
evident die Stiirke des Christentums daselbst. 

(6) Nicht nur die Anzahl der in Nic&éa anwesenden Chor- 
bischéfe, sondern in noch héherem Mage die christlichen Inschriften 
aus kleinen Stidtchen Phrygiens und die Geschichte des Gregorius 
Thaumaturgus (s. u.), das Zeugnis des Lucian sowie andere Quellen 
beweisen, daf das Christentum in Kleinasien im 38. Jahrhundert 
bereits tief in die Stadt- und Landbevélkerung eingedrungen war 
und die heimischen Kulte z. T. aufgesogen hatte.) 

(7) Die julianische Reaktion hat nachweisbar in Kleinasien 


1) Die Kirchen erwiesen sich in den Stiidten bereits iiberall als zu klein, 
weshalb Licinius (Vita Constantini I, 53), hygienische Griinde vorschiitzend, 
den Befehl gab, die Christen sollten ihre Gottesdienste im Freien halten. Es 
war das freilich fiir ihn nur ein Vorwand, um die Stiidte zu siubern bez. die 
Gottesdienste zu erschweren. 

2) Uber die christlichen Inschriften Kleinasiens besitzen wir eine vor- 
ziigliche zusammenfassende Arbeit: Cumont, Les Inser. Chrét. de l’Asie 
mineure, Rome 1895 [Extr. des Mélanges d’Archéologie et d'Histoire T.XV). 
Datierte Inschriften vor Konstantins Zeit sind freilich nur neun nachgewiesen 
(dazu die Inschrift von Arycanda, die sich auf die Christen bezieht); aber 
Duchesne und Cumont haben gezeigt, da man auf Grund innerer Indizien 
eine betriichtliche Anzahl undatierter Inschriften als vorkonstantinisch in 
Anspruch nehmen darf. Die datierten Inschriften stammen aus Hieropolis, 
Eumenea, Sebaste, Apamea, Pepuza und Trajanopolis. Mit Recht bemerkt 
Cumont in Bezug auf die Lage der Christen in Asien (p. 26f.): ,La paix 
relative ou vécurent ces communautés, n’y laissa pas grandir comme ailleurs 
la haine contre lEtat romain, On pouvait devenir chrétien et rester bon 
citoyen : on aimait & faire l’éloge de sa ville natale, on y exergait des fonc- 
tions publiques, on déposait aux archives la copie de son testament, on 
stipulait contre les violateurs de son tombeau des amendes au profit de la 
caisse municipale ou du trésor public... Rien d’étonnant que dans un pareil 
milieu les idées et les coutumes antiques se soient plus qu’ailleurs mélées 
aux convictions nouvelles, que dans la vie journaliére on ait cherché un 


compromis entre le passé et le présent.“ 
30* 
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keinen Boden finden kénnen, so stark war bereits das Christentum 
dort verbreitet. Hieraus ergibt sich u.a., daB die Namen der 
Bistiimer, die wir fiir Kleinasien kennen, fiir ihre wirkliche An- 
zahl noch weniger mafgebend sind als fiir andere Provinzen. 
Besteht iiberhaupt in Bezug auf eine groBe Anzahl von Provinzen 
des Morgenlandes das freilich nicht strikt zu erweisende Urteil 
zu Recht, daS das Netzwerk der bischéflichen Hierarchie um 
325 bereits fertig gekniipft war und ihm spiter nicht viele 
Maschen mehr eingeknotet worden sind'), so gilt dies Urteil in 
erster Linie von Kleinasien. Dennoch trage ich, um nichts Un- 
sicheres einzumischen, Bedenken, die uns aus der spiteren Zeit 
bekannte Didzesaneinteilung der asiatischen Provinzen mitzuteilen. 
Ich beschrinke mich auch hier auf die Nennung solcher Stidte 
und Ortschaften, fiir welche christliche Gemeinden bis zum Jahre 
325 sicher nachweisbar sind. 


A. Kappadocien. 


Paulus ist an dieser nicht stark bevélkerten, stidtearmen 
Provinz vorbeigegangen — ihn zog es nach Westen —; aber 
bereits nach I Petr. 1,1 gab es in Kappadocien Christen. Zu 
Nicia waren sieben kappadocische Bischéfe anwesend, der von 
Ciasarea, Tyana, Colonia, Kybistra, Komana, Spania (= Spalia) 
und Parnassus”), und nicht weniger als fiinf Chorbischéfe.*) Das. 
ist ein Beweis, wie tief das Christentum in die Landbevélkerung 
eingedrungen war. Schon um 258 muf das Land eine starke 
christliche Bevélkerung besessen haben; denn die damals ein- 
fallenden Gothen schleppten auch Christen — unter ihnen auch 
Kleriker — mit sich fort; zu ihnen gehérten die Voreltern des 
Ulfilas, die bereits christlich waren. Sie hatten im Dorfe Sada- 
golthina bei der Stadt Parnassus ihren Wohnsitz gehabt (Philo- 
storg., h.e. I, 5). DaB auch Nazianz (Diocisarea) schon vor 
Konstantin eine christliche Gemeinde besa, ergibt sich aus der 
Geschichte des Vaters des Gregor von Nazianz.*) 


*) Von der Griindung neuer Bistiimer im Orient durch Konstantin und 
seine Séhne héren wir nur sehr wenig; hier war augenscheinlich das Meiste 
schon geschehen. Kirchenbau (Neubau und Vergré®erungen) und Ausstattung 
der Kirchen, das war die Hauptsorge des ersten christlichen Kaisers. 

*) Der letztere ist nicht ganz sicher; aber da® es Christen dort schon 
in der Mitte des 3. Jahrhunderts gab, unterliegt keimem Zweitel; denn in 
dem Dorfe Sadagolthina bei Parnassus fanden sich solche. — Vielleicht hatte. 
Kamulia bei Cisarea damals schon Christen (s. Dobschiitz, Christusbilder 
S. 40 S. 14**), 

*) Auch auf der Synode zu Neo-Ciisarea waren kappadocische Chor- 
bischéfe anwesend; zu Ancyra der Bischof von Ciisarea. 

*) In der Landschaft Melitene westlich vom oberen Kuphrat, die man. 
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Kappadocische Christen begegnen in anderen Provinzen seit 
dem 2. Jahrhundert dfters (vgl. z. B. die Acta Justini 4: Euel- 
pistus aus Kappadocien von christlichen Eltern). Von einer 
kappadocischen Christenverfoleung zwischen 180 und 196 weif 
sogar Tertullian im fernen Karthago zu berichten!) (ad Scapul. 3: 
»Claudius Lucius Herminianus in Cappadocia, cum indigne ferens 
uxorem suam ad hance sectam transisse Christianos crudeliter 
tractasset solusque in praetorio suo vastatus peste convivis vermi- 
bus ebulisset, Nemo sciat, aiebat, ne gaudeant Christiani aut 
sperent Christianae. postea cognito errore suo quod tormentis 
quosdam a proposito suo excidere fecisset, paene Christianus 
decessit“), 

Das Bistum Cisarea, die Metropole Kappadociens, wurde 
weiteren Kreisen in der Kirche bekannt durch zwei Manner, beide 
Freunde der Wissenschaft, Alexander und Firmilian. Jener?) 
war in jungen Jahren Bischof in Cisarea*), Freund des Clemens 
und Origenes, wurde dann Bischof in Jerusalem und starb, nach- 
dem er in Jerusalem eine Bibliothek gegriindet hatte, in hohen 
Jahren. Firmilian, ebenfalls ein Mann alexandrinischer Wissen- 
schaft und ein gliihender Verehrer des Origenes (c, 230—268), stand 
mit den hervorragendsten Miannern in der ganzen Kirche, selbst 
mit Cyprian in Karthago, in Verbindung.‘) Durch ihn), den Bischof, 
ist Cisarea ein Zentrum theologischer Bildung geworden; hier lebte 
die gelehrte Jungfrau Juliana, die den Origenes zwei Jahre beher- 
bergt und von Symmachus ein oder mehrere Biicher erhalten hat. Aus 
dem Brief an Cyprian (Cypr. ep. 75) ist mancherlei fiir die kappa- 
docische Kirchengeschichte der 1. Halfte des 3. Jahrhunderts zu 
gewinnen. Man hért von Synoden, von Verfolgungen, von Hire- 
tikern und Schwérmern. Besonders interessant ist der Bericht 
iiber eine Prophetin (1. ¢. c. 10), welche, den friiheren phrygischen 
Prophetinnen verwandt, z. Z. des Maximinus Thrax das ganze christ- 
liche Volk aufregte und auch einen Presbyter und einen Diakon 
fiir sich gewann. Im Ketzertaufstreit nahm Firmilian an der Seite 
Cyprians seine Stellung. Der beriihmteste Miirtyrer Kappado- 
ciens (Zeit des Valerian?) war Mamas, ein einfacher Hirt. Akten 
sind leider nicht vorhanden. 


auch zu Kappadocien rechnen kann, sind schon z. Z. M. Aurels Christen nach- 
weisbar, s. unter ,Armenien‘. 

1) §. Neumann, a.a.O.1 8. 70. 

2) Vgl. meine Litt.-Gesch. I 8. 505f. ; 

8) Eusebius hat den Ort nicht gekannt, aber Gregor von Nyssa (Migne 
Bd. 46 p. 905) nennt ihn uns. 

4) Vgl. meine Litt.-Gesch. 8. 407 ff. 

5) Gregor von Nyssa hat ihn einen ,vornehmen* Kappadocier genannt. 


+ 
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Alexander und namentlich Firmilian haben die theologische 
Bedeutung der ciisareensischen und kappadocischen Kirche be- 
griindet. Fiir das 4. Jahrhundert darf man yon einer eigentiim- 
lichen origenistisch-kappadocischen Theologie sprechen, die von 
hichster Bedeutung fiir die Gesamtkirche, ja recht eigentlich die 
orthodoxe Theologie geworden ist. Séhne Kappadociens sind 
Basilius und die beiden grofBen Gregore.t) Ein wie volkstiim- 
liches, mit dem Heidentum verschmolzenes Christentum sich da- 
neben in Kappadocien entwickelt hatte, das kann man aus hun- 
derten von Mitteilungen und Ziigen in den Werken der Kappa- 
docier erschlieBen (vgl. auch die ,,Hypsistarier“, den Kult des 
Peds Bytotos). Man lese vor allem den Brief des Basilius an 
Glycerius (ep. 169 [412]).2) Diese Kappadocier haben es, ihrem 
Lehrer, dem Thaumaturgen, folgend,*) verstanden, fiir die Ge- 
bildeten den Hellenismus mit dem Christentum auszugleichen — der 
Hellenismus soll als Vorstufe gelten — und die Kulte zu christiani- 
sieren. Vor allem aber haben sie es verstanden, der Macht und 
Heiligkeit der katholischen Kirche alles einzuordnen, die zahl- 
reich vorhandenen Synkretismen ihr zu unterwerfen und ihnen 
dadurch ein Ende zu bereiten und doch Dauer zu verleihen, daf 
sie sie als lokal berechtigte Varietiten unter die Autoritit der 
einen Kirche und ihres Kultus beugten. Das wiire ihnen nicht mig- 
lich gewesen, wenn Kappadocien nicht schon um 325 ein wesentlich 
christliches, freilich noch christlich zerkliiftetes Land gewesen wire. 

Endlich kommt der Kirche Kappadociens noch dadurch eine 
besondere Bedeutung zu, daf sie die Mutterkirche der gothischen 
und zum Teil auch der armenischen geworden ist. 


B. Armenien, Diospontus, Paphlagonien 
und Pontus Polemoniakus. 


Ganz im Dunklen liegt die ‘lteste Kirchengeschichte yon 
Klein- und Grof-Armenien. Sie tritt fiir uns, von der Landschaft 
Melitene abgesehen, zuerst in die Erscheinung durch die Angabe, 
die wir bei Eusebius lesen (h. e. VI, 46), Dionysius Alex. habe 
»an die Briider in Armenien, deren Bischof Meruzanes war“, ge- 


') Bemerkenswert und lehrreich ist, da® Eusebius (Vita Constant. IV, 43), 
die zur Kinweihung der Kirche in Jerusalem zusammengestrémten Bischéfe 
nach ihrer provinziellen Herkunft bez. nach einem Merkmal gruppenweise 
charakterisierend, bei den Kappadociern bemerkt: xa! Kanacdoxay 0° of MO@TOL 
AKWEVTEL hoywry ueoot ois necr dieMgenoy, Das sind die Nachfolger Firmi- 
lians und die Vorgiinger der Gregore. 

*) S. dazu Ramsay, The Church in the Roman empire, p. 443 ff. 
*) S. den niichsten Abschnitt. 
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schrieben. Meruzanes war aller Wahrscheinlichkeit nach Bischof 
von Sebaste in Klein-Armenien; denn diese Stadt ist z. Z. des Nici- 
nums die Metropole der Provinz. Die Ausdrucksweise des Euse- 
bius (Dionysius) aber macht es wahrscheinlich, dai Sebaste um 
260 nicht die einzige christliche Kirche in Klein-Armenien ge- 
wesen ist.) Was aber die Landschaft Melitene betrifft, die zum 
stidlichen Teil Klein-Armeniens zu rechnen ist, so sind Christen 
daselbst schon z. Z. M. Aurels nachweisbar; denn in der dort 
stationierten Legio fulminata gab es zahlreiche Christen, wie die 
Geschichte vom Regenwunder beweist (s.0.). Daf die Soldaten 
dieser Legion zu einem grofen Teil auch aus jenem Gebiet stamm- 
ten, darf man mit Recht annehmen (Euseb. V, 5). Daf das Christen- 
tum in Melitene sehr stark war, folgt auch aus Euseb. VIII, 6 
(s. was oben S. 438 zu dieser Stelle bemerkt worden ist).?) 

Aus der Zeit der Licinianischen Verfolgung besitzen wir fiir 
Klein-Armenien die kostbare Urkunde des Testaments der 40 Mar- 
tyrer von Sebaste.*) Sie zeigt uns, dafi das Christentum in den 
kleinen Ortschaften der Provinz damals ebenso verbreitet war 
wie in Kappadocien. In Sarin, Phydela, Chaduthi, Charisphone, 
Ximara — Ortschaften, die m. W., aufer Phydela, nicht zu 
identifizieren sind — und in anderen nicht genannten Dérfern 
gibt es Christen.*) Das Christentum ist auch hier hellenisch (vgl. 
die zahlreich vorkommenden Personennamen); Presbyter leiten 
die Dorfgemeinden nebst Diakonen.’) 


1) Ich finde in meinen Papieren Nikopolis in Klein-Armenien als Stadt 
bezeichnet, in der sich auf Grund von Martyrien Christen vor Konstantin 
nachweisen lassen; aber ich vermag die Beweisstelle nicht anzugeben. 

*) Zur melitenischen Legion gehérte auch der christliche Soldat Poly- 
euctes, der unter Decius oder Valerian Mirtyrer geworden ist (s. Aubé, 
Polyeucte dans l'histoire, Paris, 1882 und Conybeare, The Apology and 
Acts of Apollonius and other monuments of early Christianity, London, 1894 
p- 123ff., Acta SS. Febr. T. II p. 650ff.). Darf man der Angabe im der relativ 
besten Rezension der Akten des Polyeuctes Glauben schenken, er sei der 
erste Martyrer in Melitene gewesen, so folgt daraus, dafs sich das Christentum 
daselbst bis zur Zeit des Decius hat ungestért entwickeln kénnen. 

3) §. Bonwetsch, Neue kirchl. Zeitschr. III (1892) 8. 705 1f. ; derselbe in 
den Stud. z. Gesch. d. Theol. u. Kirche (1897) S. 73 ff. v. Gebhardt, Acta 
Martyrum Selecta (1902) S. 166 ff. 

4) Ob wirklich die Stadt Zela (Pontus) in dem Aktenstiick gemeint ist 
oder der Name verdorben ist, ist fraglich. 

5) Folgende Stelle ist fiir die Verbreitungsgeschichte fast einzigartig, ich 
teile sie daher wit: Hoocayopevouey — heifst es im Testament ¢. 3 — toy xvoW 
Tov noespitegoy Pidinnoy xai HMgoxdvavoy xa Avwyéyny Gua vi dyig éxndyoic* 
noosayogevouey tov xvou Hooxhvavoy ev TO yooiv Poke tue tii ayie exxhyole 
usta tay idiwy. nedsuyogEvouEy Mcéoy were tips exxdnoiac, Méyvoy wsra Ts 
éxxinolac. Meosayopsvousy Aouvoy were THY idiwy, “Tany tov naréga ijuay xc 
Ov ddny usta ths exxhyolas. Neccayogevw zal eyo Mehétvos tovs ovyyevels “ov 
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In Nicia war der Bischof von Sebaste und der von Satala 
(im ifuBersten Nordosten der Provinz) anwesend. Dah es in 
Melitene Christen gab, folgt ferner aus Martyrien, vgl. vor allem 
Euseb. VIII, 6, 8: die Angabe, daB es ,an jedem Ort“ einen zahl- 
reichen Klerus gab, bezieht sich auf Syrien und Melitene. 


GroB-Armenien — eine der bemerkenswertesten Tatsachen 
der Ausbreitungsgeschichte des Christentums — war bereits 
am Anfang des 4. Jahrhunderts ein offiziell christiani- 
siertes Land. Eusebius bezeichnet die Armenier einfach als 
Christen, Maximinus Dazas Kampf gegen sie als einen Religions- 
kampf (h. e. IX, 8, 2: tovrois aoocenaviotata tH tveavya@ 6 meds 
"Aoueviovs adlewos, Gydoas # doyaiov qihovs te xai ovpuayous 
‘Pwopaiwr, ov xal abtobs Xowotiavols Gytas nal thy eis tO VBeiov 
evoépevay did ono0vdts mowvmévovs 6 Deomons eiddhoig Odvew xa 
daiuoow énavayxdoa seeiopauévos éyDoobs ayti pihwy nai mole- 
pious arti ovupdywr xateotjoato). Konstantin hatte den armeni- 
schen Kénig zum Vorliufer, als er das Christentum anerkannte 
und privilegierte. Die griechischen.Quellen sind leider iiber die 
Christianisierung Armeniens sehr schweigsam (doch s. Sozom. II, 
8); spate byzantinische und die fabelnden armenischen Chronisten 
kommen nicht in Betracht. Wir héren nur, daB zwei Bischife 
aus GroB-Armenien Teilnehmer am Niciinischen Konzil waren; 
aber nur ihre Namen (Aristakes — er soll der Sohn Gregors des 
Erleuchters gewesen sein — und Akrites) sind genannt, nicht ihre 
Sitze; der erstere mag in AStiSat residiert haben, der Metropole. 
Die zuverliissigen Nachrichten der armenischen Historiker sind 
sparlich; aber einiges li®t sich doch feststellen.!) Die Mis- 
sionszentren fiir Armenien im 3. und, sofern die Mission fort- 
dauerte, im 4. Jahrhundert sind Caisarea in Kappadocien?) und 


Aovravioy Keionoy xai Togdvov usta toy idiwy. o0cKyoosvousY xual Tovs ev 
T™ yuooin Laosly, tov neeopitegoy usta toy idiwy, tovs diaxovovs ETR TOY 
Wiwy, Mc&iuoy usre toy Wiwy, “Hovywr uste roy idiwr, Kugvaxoy usta tov 
Wiwr, meocayopsvouey tovs &v Xadovdl névras xe’ Ovouc, Me0GKyopEvouEY xecl 
tovs Ev Xaguopwry névrus xa’ dvouc, meocayogsiw zal éyw “AétLog tovs ovy- 
yeveis wou Mcoxoy xai “Axvilvay xe tov TosoBvtepoy Kihavdwoy xai tovs aded- 
povs “ov Mcoxoy Tevpwrva Togdvv xai Keisnoy xl tes cdehpes uov xai ty 
svusioy wov Jouvay usta tod newlov uov. MQodKyoQEvM xa yw EV'tvytos Tots 
év Eiuceois, mv unréoa aov “lovaley xat tovs cdshpovs wou Kvgudhoy “Pov pov 
xa “Piyhov xal Kugidhay xot vay wupyy uov Baothsiay xai trove dvaxovove 
Khewiduoy xi “Povgivoy xal Hoeoxhor. MeosnyooEsvousy xui tovs dnHnoétas Tod 
Feov Sungixvoy (roy rod) ‘Auuwviov xai Pevéovor, xal Swodvver ete toy idiwy. 

*) 8. Gelzer in der Protest. REncykl.2 Bd. 2 8. 74% 

2) Wie verbreitet und stark mu das Christentum am Ende des 3. Jahr- 
hunderts in Klein-Armenien und Kappadocien, den Nachbarprovinzen, gewesen 
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Edessa (Rezeption des Thaddius und der Abgar-Legende), dann 
Antiochien und vielleicht auch Nisibis (s. Marquart, Zeitschr. d. 
deutsch. morgenl. Gesellsch. 1896 S. 651) gewesen. Infolge da- 
von haben die Armenier griechisches und syrisches Christentum 
und die Litteraturen beider Volker (doch aus Syrien konnte 
hauptsichlich nur aus dem Griechischen iibersetzte Litteratur 
kommen) erhalten; das Syrische ist in einigen Gebieten zeitweise 
sogar Kirchensprache in Armenien gewesen. Der grofe Missionar 
oder besser Kirchengriinder Armeniens war Gregor der Er- 
leuchter, der, vor den Persern aus seinem Vaterland fliichtend, 
in Casarea sich das Christentum, also das griechische, angeeignet 
hat. Als nun Armenien das persische Joch abschiittelte, stand 
Gregor dem Kénige, der nur anfangs christenfeindlich war, zur 
Seite, und dem persischen Feuerdienst wurde das Christentum ent- 
gegengesetzt. Als exklusive Religion war es viel mehr als jeder 
hellenische oder als der altnationale Kult geeignet, die Armenier 
gegen die Perser zu schiitzen. Das Land wurde planmifig und 
energisch christianisiert, der Tempeldienst gestiirzt. Auf Wunsch 
des Kénigs, so wird erzihlt, reiste Gregor mit einem glinzenden 
Gefolge armenischer Feudalfiirsten nach Casarea, wo ihn Leon- 
tius — es ist derselbe Bischof, der in Nicia anwesend war — 
zum Katholikus von Armenien weihte. Zu AStiSat wurde nun 
das gefeiertste Heiligtum des Reichs zerstért und die armenische 
Haupt- und Mutterkirche erbaut. Zwélf Bistiimer sollen von 
Gregor eingerichtet worden sein, nachdem die Bekehrung mit 
Gewalt durchgesetzt worden war. Alles dies hat sich im ersten 
Anfang des 4. Jahrhunderts abgespielt. Zur Zeit des Niciinums 
war Gregor schon gestorben und sein Sohn (Aristakes?) sein 
Nachfolger. 


Die starke Verbreitung des Christentums um das Jahr 170 
im Pontus ist durch Lucian (Alexander Abunot. 25. 38) bezeugt: 
»Von Atheisten und Christen ist das ganze Land voll“. Dort (auch 
Paphlagonien ist einzuschlieBen) gab es z. Z. des M. Aurel und 
Commodus mehrere Kirchen mit einem Metropoliten, der in 
Amastris residierte. Dies ergibt sich aus dem Briefe des Diony- 
sius von Korinth dorthin (bei Euseb., h. e. IV, 23: 17 éxxdnoia ti 
naooixovon "Auactow dua vais xara Idvtov) und aus der Beteili- 
gung der pontischen Kirche am Osterstreit (I. c. V, 23: ein Schreiben 
toy xata IIdvtov émoxdawy, ov IIdhuas cs aoyadtatos mQovté- 
zaxto). Als Gemeinden daselbst sind bekannt Pompejopolis und 


sein, wenn sich der gro®-armenische Kénig entschloB, es in seinem Lande 
zur Staatsreligion zu erheben! 
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Jonopolis; ihre Bischéfe waren zusammen mit dem von Amasiris 
in Niciia anwesend. Auch Gangra hat sicherlich um 325 schon 
eine Gemeinde gehabt; denn da die Stadt um 350 eine Metropolitan- 
stadt war, kann sie nicht 25 Jahre friiher noch ganz heidnisch 
gewesen sein. Aus der Geschichte des Christentums im Pontus 
um das Jahr 200 hat uns Hippolyt (Comm. in Dan. p. 232f. ed. 
Bonwetsch) eine Episode aufbewahrt, die sehr stark an die 
der Prophetin in Kappadocien und an die montanistische Bewe- 
gung in Phrygien erinnert und beweist, wie sehr die christliche 
Bevélkerung Kleinasiens zu solchen enthusiastischen Bewegungen 
disponiert war. Leider nennt er uns die Stadt nicht, deren Bi- 
schof die Bewegung in Szene gesetzt hat.1) Novatianer (in ge- 
ordneten Gemeinden) waren in Paphlagonien besonders zahlreich, 
s.,Socra ts Al.38: 


Aus dem Diospontus waren zu Nicia drei Bischéfe an- 
wesend, der von Amasia, Komana und Zela. Der letztere war 
auch auf der Synode zu Ancyra im Jahre 314 zugegen; Amasia 
war schon zur Zeit des Gregor Thaumat. (um 240) Bistum und 
Metropole des Diospontus; Komana hatte durch Gregor einen 
Bischof erhalten (s. Gregor v. Nyssa, Vita Gregorii c. 19f.)?) 
Die Gemeinde von Sinope im Diospontus gehért schon dem an- 
fangenden 2. Jahrhundert an: Marcion ist von dort ausgegangen 
(s. 0. S. 465). Daf es im Diospontus mehrere bischéfliche Kirchen 
vor 325 gab, geht auch aus dem Bericht iiber die Verfolgung 


1) “Ereoos Tis Ouolws Ev TH Ilovtw xual adtds MQ0EGTWS Exxdnoias, evha Bis 
wey avno wel TamEwopowy, uy mooceywy dé copakds tais yeapais, edhe toic 
eQcucow ols avros Eewou utdhoy Enioterer. Enitvyuv yg ég évi xa devtéow 
xe TOLTM EVENVYLY, HOESaTO hoimtoy noodeyELY ois KdEAPoIs We MEOGrTHS* TOdE 
Eloy nai T0de uEhder yiveodeu, xel dy note TAcYynSels Eimer yivwoxETE, cehol, 
ove ered Evuavtoy 7) xolois wéhder yivecde. of dé axovcartEs wvitod mMQ0AEYoYTOS, 
ws Ot »EvEoTHXEY 9) Huge Tod xvolov", usta xhavdudry xai odvoudy éd€ovto 
tov xvglov vuxeds xal 1Uuegas 190 opIahudy eyortes ty Exeoyousyny TIS xOlOEWS 
yucoar, nal eis Tooovroy nyayev popos xai devia rots edsdqovts, wate eout 
vray tas yuious xal tods «ygovs goyjuovg [es war also eine Landgemeinde}, 
TH TE xtHUETe HYTOY ob MAsioUs xarEeNWAnoaY. 6 Je E—y avtois* eay uy yevntae 
xaFOS ELMOv, Unxéte unde Tais youpais niotEevonte, GAA moLeitw Exaotos KuGY 
0 Bovdecae, Aber das Jahr lief ab, und das Angekiindigte traf nicht ein; der 
Prophet wurde als Liigner erwiesen, ci dé yeapal épdvnour cAntevovout, ob 
08 cdehpot svoednjouy oxavdckilousvol, Wore Aowmoy tac MKOFEVOUS HUTOY yHUce 
xed tovs wdous ent ty yewoylay ywonou* of dé eix}] TR Eavt@y xtiUate 
MWAH OUT ES ev 0€9nouy VOTEOOY EMMLTODYTES. 

7) Angeblich sollen alle Biirger“ von Komana den Gregor um die Ein- 
richtung eines Kirchenwesens gebeten haben. Gregor gab ihnen den Alexander 
zum Bischof, ‘einen Philosophen und Asketen. Ein episcopus Comanorum 


soll nach Palladius zusammen mit Lucian in Nikomedien gemartert worden 
sein (s. Ruinart p. 529). 
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des Licinius (Vita Constant. II, 2, h.e. X,8, 15: ,Amasia und 
die tibrigen Kirchen im Pontus“) hervor. 


Aus der eben angefiihrten Vita des Gregorius Thauma- 
turgus, die Gregor von Nyssa in Form einer Rede verfaft hat), 
sind wir tiber die Christianisierung des westlichen Teils des Pon- 
tus Polemoniacus gut unterrichtet und erhalten zugleich ein be- 
sonders lehrreiches Bild von der Art, wie sich die Mission ab- 
gespielt hat und wie das Heidentum ,untergegangen“, d.h. auf- 
gesogen worden ist. 

Gregor der Wundertiter, von heidnischen Eltern in Neo- 
Cisarea geboren, wurde von Origenes fiir das Christentum ge- 
wonnen, schlof Freundschaft mit Firmilian yon Kappadocien, kehrte 
in seine Vaterstadt zuriick und wurde von Phadimus, dem Bischof 
von Amasia, zum Bischof von Neo-Cisarea geweiht (um 240). 
Damals sollen in der Stadt und Umgegend nicht mehr als 17 
Christen gewesen sein. Nach seinem Tode (kurz vor dem 
Jahre 270) sollen nur noch ebensoviele Heiden in der Stadt ge- 
zahlt worden sein.”) Sicher ist, daf die Christianisierung von 
Stadt und Land eine umfassende war.*) Sie gelang Gregor, weil 
er dem heidnischen Wunderwesen ein christliches entgegensetzte 
— Maria und Johannes erschienen ihm, und er machte von diesen 
Erscheinungen ausgiebigen Gebrauch —, weil er den Mut hatte, 
die Betriigereien und den Schwindel der heidnischen Priester auf- 
zudecken, und weil er dem rohen Volke die Festtage in christ- 
licher Umformung lief. ,,Uberallhin drang die Predigt, und die 
Geheimnislehre war wirksam, und das Streben nach dem Guten 
nahm zu, indem das Priestertum iiberall eingefiihrt wurde.“ Gregor 
hielt nach der Gewohnheit des Landes Versammlungen unter 
freiem Himmel ab. In der decianischen Verfolgung ,gab der 
groBe Mann, da er die Schwache der menschlichen Natur einsah 
und erkannte, dafS die meisten nicht bis in den Tod fir die 
Religion den Kampf zu bestehen verméchten, den Rat, die Kirche 
moége vor der schrecklichen Verfolgung etwas zuriick- 
weichen“ (er selbst floh auch). ,Nach der Verfolgung, als es 


1) Migne Bd. 46 p. 893ff., vgl. dazu Rufins Kirchengesch. (VII, 25), die 
syrische ,Erziihlung von den Ruhmestaten Gregors* und Basilius, de spiritu s. 74. 

2) ,(Kurz vor seinem Tode) erforschte Gregor sorgfiltig die ganze um- 
liegende Gegend, um zu erfahren, ob es noch einige gebe, die den Glauben 
noch nicht angenommen hiitten, Als er nun erfuhr, es seien derer nicht 
mehr als 17... ., dankte er Gott, da®B er seinem Nachfolger soviele Gdtzen- 
diener hinterlasse, als er selbst anfangs Christen hatte.“ 

3) An ihr beteiligte sich auch Athenodorus, der Bruder des Gregor, 
der Bischof an einem unbekannten Ort des Pontus gewesen ist. 
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erlaubt war, allem Eifer in der Gottesverehrung sich hinzugeben, 
ging er wieder in die Stadt und, indem er das ganze umliegende 
Land bereiste, vermehrte er den EHifer im Gottesdienst bei allen 
Gemeinden dadurch, daSf er eine Festfeier fiir die anordnete, 
welche fiir den Glauben gekiémpft hatten. Indem nun der eine 
dahin, der andere dorthin die Leiber der Miartyrer brachte, ver- 
sammelten sie sich nach vollendetem Kreislauf des Jahres und 
freuten sich, indem sie zur Ehre der Martyrer die Fest- 
feier begingen. Denn auch das war ein Beweis seiner groBen 
Weisheit, dai er, da er das ganze Geschlecht seiner Zeit zu einem 
neuen Leben wie ein Lenker der Natur umgestaltete, und sie fest 
an die Ziigel des Glaubens und der Erkenntnis Gottes 
fesselte, den Untergebenen das Joch des Glaubens ein 
wenig erleichterte, um sich in Freudengenuf zu er- 
lustigen. Denn da er einsah, daf der kérperlichen Ver- 
enigungen wegen die unerfahrene und unwissende 
Menge den falschen Gétzen anhange, so erlaubte er den 
Leuten, damit beiihnen zunichst das Wichtigste erreicht 
wiirde — daf sie nimlich statt auf eitle Verehrung auf 
Gott ihren Blick richteten —, an der HErinnerung der 
heiligen Martyrer sich zu erfreuen, sich wohl sein zu 
lassen und zu belustigen, weil mit der Zeit einmal das 
Leben von selbst mehr Ernst und Strenge annehmen 
wiirde, indem der Glaube hierzu Anweisung gebe.* Gregor 
ist der einzige Missionar in den ersten drei Jahrhunderten, von dem 
wir wissen, dafi er eine solche Missionsmethode geiibt hat‘): der 


) Zu den Religionsmischungen in Asien vgl. auch Texte und Unters. 
N.F. Bd. 4 H. 1 (Marutas 8. 11ff). — Was Gregor zuerst getan und bezeugt 
hat, das bezeugt Theodoret (Graec. affect. curat. VIII fin., Opp. ed Schulze IV 
p. 923f.) generell ftir die ganze Kirche, aber ohne die Naivetit des Gregor 
und ohne die Naivetiit in Bezug auf die Feste: ré uéy yee éxeivwy [der Gotter] 
mavtEhos JtEelvdIn tEeuévyn, Wo und oynuctwy dieusiver to Eidos, unde ray 
poudy tov troy Tovs viv evFoWmors énioteoFa’ ai Je TovTWY Bhar xEPWoI- 
wInouy Tos THY UKETVEWY BHxOIC. ToOVS yao oixelovs YEexQovs 6 DeondTHS aYTELO- 
HFe ois VuErégots Peois' xe tovs uésy yoovdore enépyve, tTovtots dé Te 
éxelvoy anévemme yéoa. dytl yee di) toy Havdlwy xai Avaciwy xa Avoyvclwy 
xul tOv Choy ‘udy eogrdv Mérgov xai Meihov xai Owue zat Zeoyliov xal 
Magzehdov xi Agovtion xe Mavtedejuovos xal Avrwrivov xa Mevotxiov xab 
tov Ghhoy ucoriowy éenitehodyvta. Ijuodowia, xat eavti TS Méhet Moumeles 
nai aozxoougylas xel aisyooeenuoodyns swpooves éooracorvras mavnyvees. Da- 
zu vgl. man noch p. 921f., wo die Mirtyrer in allen Néten — und Theodoret 
zihlt schon Dutzende von Fillen auf: Unfruchtbarkeit, Reisegefahren u. s. w. 
— als die anzurufenden Helfer erscheinen. Auf die Rezeption einer heidnischen 
Sitte ist wohl auch zuriickzufiihren, was wir Acta Archelai 2 lesen; hier erziihlt 
ein Christ folgenden Gebrauch bei den Christen seines Heimatlandes, welches 
nahe von Edessa lag: ,Est nobis mos huiusmodi patrum nostrorum in nos 
traditione descendens, quique a nobis observatus est usque ad hune diem: per 
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Miartyrerkult mit rauschender, heidnischer Festfreude trat an die 
Stelle der alten lokalen Kulte. Die Methode hatte einen iiber- 
raschenden Erfolg; das Land wurde christianisiert. Schnell holte 
jenes Gebiet ein, was in der Mission anfangs versiumt worden 
war, und trat als wesentlich christliches Land den schon frither 
christianisierten kleinasiatischen Provinzen zur Seite. — Im 
Jahre 315 (oder um dieses Jahr) wurde eine gréBere Synode 
in Neo-Caesarea gehalten, deren Akten wir besitzen.') 

Auch in die griechischen Kiistenstidte des dstlichen Pontus 
Polemoniakus drang das Christentum vor dem Jahre 325 ein. 
Der Bischof von Trapezunt und sogar der des fernen Pityus 
waren zu Nicia anwesend. LEinige Iberer (Georgier) mégen schon 
damals Christen geworden sein; aber die Bekehrung dieses Volks 
begann erst nach dem grofen Konzil, teils von den genannten 
Stidten, teils von Armenien aus, teils, tiber Armenien hinweg, 
von Syrien her (s. Theodoret., h. e. I, 23). 


C. Bithynien. 


Nach dem urkundlichen und iiberraschenden Zeugnis, welches. 
uns Plinius fiir die starke Verbreitung des Christentums in dieser 
Provinz gebracht hat (s. 0.), héren wir von der Kirche daselbst. 
bis z. Z. Diokletians so gut wie nichts. Wir wissen nur, daf 
Dionysius Cor. einen Brief an die Gemeinde von Nikomedien 
(um 170) gerichtet hat, in welchem er sie vor der Hiaresie des 
Marcion warnte (bei Euseb., h. e. TV, 23). und dafi Origenes laingere 
Zeit (um 240) dort zugebracht hat (Ep. Orig. ad Julium Afric.). 
Der Ausbruch der diokletianischen Verfolgung zeigt uns aber 
Nikomedien als eine halbchristliche Stadt; der Kaiserhof selbst 
ist angefiillt von Christen.*) Die zahlreichen Martyrien sowohl 


annos singulos extra urbem egressi una cum coniugibus ac liberis supplicamus 
soli et invisibili deo, imbres ab eo satis nostris ac frugibus obsecrantes.“ 
Das Folgende zeigt, da dabei gefastet und die Nacht durchwacht wurde. 


1 8. Routh, Relig. Sacrae?IV p.179ff. Die Gesetzgebung zur Ein- 
schrinkung der Rechte der Chorepiskopen (und Chorpriester), die kurz zuvor 
za Ancyra begonnen hatte (s. den nichsten Abschnitt) wurde in Neo-Cisarea 
fortgesetzt, s. d. 15. Kanon. Ein Teil der Bischéfe, die zu Ancyra (ann. 314) 
anwesend waren, war auch auf dieser Synode, dazu zwei kappadocische Chor- 
episkopen. 

2) Auch Maximinus Daza bezeugt in einem Reskript (Euseb., h. e. 1X, 9, 17), 
da@ Nikomedien und die bithynische Provinz sehr viele Christen zihlen: 
Mera dé radra, bre TH mMagEhFovte EvvavtT@ evtvza@s ENEBHY Els ty Nixouy- 
dewey... éyvwr maslotous tis aityis Fonoxeias cvdouc Ev cvrots Tois MEQEoU” 
otxery. Auch darauf mag hingewiesen sein, dafi die beiden Schriftsteller, 
welche damals das Christentum litterarisch angegriffen haben, in Bithynien 
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wie vor allem die Geschichte Nikomediens z. Z. Konstantins und 
seiner Sdhne verbiirgen es uns, dafi diese Metropole ein Hauptsitz 
der Kirche gewesen sein mu$B, Die Grundlage der Kalender der 
meisten Kirchen geht auf den Festkalender der Kirche von Niko- 
medien zuriick. Was von der Hauptstadt gilt, gilt auch von den 
Stidten der Provinz; sie waren sehr stark christianisiert. Konstantin 
hat auch deshalb die neue Hauptstadt nach Konstantinopel ver- 
legt, weil die gegeniiberliegende Provinz so viele Christen zahlte, 
und auch die Wahl Niciéas als Ort des Konzils ist gewiB unter 
diesem Gesichtspunkt erfolgt. Dennoch héren wir, von Nikomedien 
abgesehen, von keiner einzigen christlichen Gemeinde in Bithynien 
vor der grofen Verfolgung, bez. vor dem Jahre 325.') Der Grund 
liegt darin, daf ihr kein hervorragender Bischof oder Schriftsteller 
geschenkt worden ist. Dagegen bezeugt uns das Nicinum, dab 
auBer Nikomedien, der Metropole, die Stidte Niciia, Chalcedon), 
Kius, Prusa, Apollonias, Prusa al., Adriani, Caisarea bischéfliche 
Gemeinden besafen. Auch auf dem Lande gab es bischéfliche 
Kirchen, wie die Anwesenheit zweier Chorbischéfe in Nicia be- 
weist.*) Die novatianische Kirche besaf in Bithynien Gemeinden, 
so in Nikomedien (s. Sokrat. I, 13; IV, 28) und in Niciia (1. c. IV, 28; 
VII, 12. 25). Aus Vita Constant. TV, 43 folgt, daB es in Bithynien 
besonders viele Bischéfe gegeben hat. 


D. Galatien, Phrygien und Pisidien (mit Lycaonien). 


Diese zentralen Provinzen Kleinasiens, deren Grenzen bez. 
Bezeichnungen éfters gewechselt haben (die Namen Phrygien und: 
Galatien wurden oft in einem engeren und weiteren Sinn gebraucht, 
ohne Riicksicht auf die eben zu Recht bestehende politische Ein- 
teilung)*), haben als christliche eine gemeinsame Geschichte ge- 


aufgetreten sind; s. Lactant., Inst. V, 2: »Ego cum in Bithynia oratorias litteras 
accitus docerem . .. duo exstiterunt ibidem, qui iacenti et abiectae veritati 
insultarent.“ Der eine von ihnen war Hierokles; der andere ist nicht genannt. 


*) Doch ist eine christliche Gemeinde in Apamea (Bithyn.) anzunehmen, 
wenn, wie sehr wahrscheinlich, in den Acta Tryphonis et Respicii (Ruinart, 
Acta Mart., Ratisb. 1859, p. 208ff.) ,Apamea* nicht aber »Aprima* zu lesen 
ist. Die beiden Heiligen stammten tibrigens nicht aus der Stadt selbst, 
sondern ,de Apameae finibus de Sansoro [Campsade?] vico.“ Sie bezeugen 
also, dafs das Christentum auch auf dem Lande in Bithynien fortlebte. 

*) Von Martyrien daselbst wird berichtet, ebenso auch in Bezug auf Niciia. 

*) Auch in Drepana (= Helenopolis) wird eine christliche Gemeinde 
gewesen sein (s. Vita Constantini IV, 61). In einer nicht zu identifizierenden 
Stadt Parethia (?) am Hellespont waren Christen (s. Martyr. Hieron., Achelis, 
a. a. O. S. 117). 


*) Auf die Frage, was Galatien im Galaterbrief und sonst bei Paulus 
bedeutet, gehe ich nicht ein. 
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habt; doch gravitierte das siidwestliche Phrygien nach Asien.) 
Die montanistische Bewegung, die im eigentlichen Phrygien ent- 
standen war und, verbunden mit der novatianischen, geradezu eine 
nationale geworden ist*), war fiir diese Proyinzen besonders be- 
zeichnend.*) Der Charakter der Phrygier zeigt ein eigentiimliches 
Gemisch von wildem Enthusiasmus und yon Ernst. Sokrates, der 
ihnen wohl will, schreibt (IV, 28): @aiverar ta Dovydy fv 
oMpooréctega sivas tay ddhwv 2rd" xal yao Oo) xal onaridxc 
Povyes duvbovow’ éungeatei yao tO piv Iujuxdy aaod SxiIas xat 
Ooaki, tH d& imduuntixd oi xeds dricyorta Hhuov vhy oiunow 
&yortes ahéov Oovievovor ta dé Haphaydyvwy xai Dovydy vn mods 
ovdétegoy tovtmy émooen@s eer obd8 yao innodoomia obdé Yéatoa 
onovddlorta: viv mag’ abtois ... > pthoos ée€aiowoy mao’ adtoic 
4) mooveia vouilerat. Die also geschilderten Phrygier sind bereits 
Christen; der wilde religiése Enthusiasmus ist gezihmt worden; 
der Ernst ist geblieben.*) Montanus soll, bevor er Christ wurde, 
Cybele-Priester gewesen sein. Bewegungen, wie er sie entfacht 
hat, haben wir auch schon in Kappadocien und im Pontus kennen 
gelernt; aber Montanus und seine Prophetinnen verstanden es, 
ihrer Bewegung Kraft und Dauer zu verleihen, indem sie ihr sofort 
eine feste Organisation gaben. Altchristliches hat sich in diesem 
Binnenlande linger erhalten als anderswo. Nicht nur Propheten, 
sondern auch ,Lehrer“ aus der Zahl der Laien kommen hier 
noch im 3. Jahrhundert vor. In einem Briefe, den Alexander 
von Jerusalem und Theoktistus von Cisarea um das Jahr 218 in 
Sachen des Origenes geschrieben haben, lest man (bei Euseb., 
h. e. VI, 19, 18): “Oxov cigioxorvtar oi énitidevot mQd¢ 10 WpEheiv 
tovs adehpots, zal magaxahotyta tH la@ moocomdey ba0 tHY 
dyioy émuoxdnmyv, doneo & Aaodvdois (Isaurien) HKiedmcs b00 
Néwvocs zal éy “Ixovie (Pisidien) Laviivoc tad Kéhoov nai & 


1) Der Brief der Gemeinden von Lyon und Vienne, in dem sie ihre 
Leiden erzihlen (ann. 177/8), ist an die Gemeinden von Asien und Phrygien 
gerichtet. Man darf vielleicht vermuten, da unter Phrygien der stidwest- 
liche Teil allein zu verstehen ist. 

2) Die Bewegung hei®t tiberall im Reiche, wohin sie gekommen ist, die 
»phrygische* oder kataphrygische. Im 4. Jahrhundert gab es eine montani- 
stisch-novatianische Kirche in Phrygien mit zahlreichen Gemeinden, s. 
Sokrat. IV, 28; V, 22 ete. 

3) Nach Theodoret, haer. fab. II, 6, haben der Pontus Polemoniakus, 
der Helenopontus, Armenien, Kappadocien, Lycaonien, Pisidien, Pamphylien, 
Lycien und Karien den Montanismus nicht aufgenommen. Das heift: es gab 
zu seiner Zeit dort keine Montanisten mehr, sie sind also — Pisidien aus- 
genommen — dort wohl stets nur spirlich gewesen. 

4) Spiiter tauchen in Kleinasien die enthusiastischen und wilden Messa- 
lianer auf. 


480 Die Verbreitung der christlichen Religion. 


Svurvddow (Phrygien) Oeddmeos 620 *Arrixod thy maxagiwy adeh- 
pay. sixds O& nal év Gdhowg téno1g tobto yiveodar, Huds dé ay) 
eidévat. Solche Laienlehrer wie Euelpis, Paulinus und Theodor 
gab es also damals in Palistina und Agypten nicht mehr; die 
palistinensischen Bischéfe muften ihre Beispiele aus dem Innern 
Kleinasiens holen.*) 

Die montanistische Bewegung, und zwar fast von dem Momente 
an, wo sie auftaucht, zeigt uns eine sehr starke Verbreitung des 
Christentums in Phrygien und den benachbarten Teilen von Galatien; 
in kleinen Ortschaften finden sich Christen.?) Diese Erkenntnis 
ist in den letzten zwei Jahrzehnten verstiirkt worden durch die 
eindringenden lokalen Untersuchungen Ramsays. Dank seinen 
verdienstvollen Arbeiten kennen wir die inschriftlichen Reste und 
die Topographie keines anderen Gebietes von Binnen- Kleinasien 
so genau wie die Phrygiens. Sie haben die starke Verbreitung 
des Judentums*) und des Christentums daselbst in altester Zeit 
gezeigt; sie haben uns auch innerhalb des Gebiets von Phrygien 
und Galatien zu unterscheiden gelehrt und uns die Striche kennt- 
lich gemacht, in welche das Christentum nur spirlich Eingang 
gefunden hat. 

Sehr rasch flutete die montanistische Bewegung nach Galatien 
und Ancyra einerseits*), nach Asien andererseits hiniiber.*) Die 
Synoden, die die Kirchlichen hielten, um sich der neuen Pro- 
pheten zu erwehren, wurden von Gemeinden aus den Zentral- 
provinzen beschickt, ja von entfernten Gegenden kamen Teil- 
nehmer (Kuseb., h. e. V, 19). Hinige Decennien spiiter regte die 
Frage, ob die Ketzertaufe giiltig sei, diese Kirchen auf. Zu 
Tkonium und Synnada (zwischen 230 und 235) wurden grofe 
Synoden gehalten; die Bischéfe aus Phrygien, Galatien, Cilicien 
und den iibrigen Nachbarprovinzen [Kappadocien] strémten zu- 
sammen.°) Firmilian und Dionysius Alex., die uns berichten, 


*) Die Stelle bietet zugleich einen schénen Beweis dafiir, wie gut be- 
kannt die Kirchen untereinander waren. 

*) Das erste Dorf, welches wir mit Namen kennen und das eine Christen- 
gemeinde gehabt hat (schon um 170), ist Kumane in Phrygien. Auch Pepuza 
und T'ymion waren kleine Ortschaften. 

Me) Ramsay, Phrygia p. 667f.: ,Akmonia, Sebaste, Eumeneia, Apameia, 
Dokimion, Iconium are the cities where we can identify Jewish inscriptions, 
legends and names. * 

*) Der Antimontanist (bei Euseb. V, 16,4) fand die Kirche von Anecyra 
von dem Montanismus ganz tibertiiubt. : 

*) Thyatira wurde ganz von ihr gewonnen (Epiph., haer. 51, 33). 

__*) 8. Firmilian (Cypr. 75, 7. 19): ,quod totum nos iam pridem in Iconio 
qui Phrygiae locus est collecti in unum convenientibus ex Galatia et Cilicia. 
et ceteris proximis regionibus confirmavimus.“  ,plurimi simul convenientes 
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sprechen von vielen Bischéfen, nennen aber die Anzahl nicht; 
dagegen sagt Augustin — einer uns unbekannten Quelle folgend —, 


es seien in Ikonium 50 Bischife anwesend gewesen. Das ist eine 
bedeutende Anzahl! 


Im folgenden gebe ich eine Liste der uns bekannten galati- 
schen, phrygischen und pisidischen Orte, in denen sich Christen 
befanden: 


Galatien: 


Ancyra (Metropole; Antimontanist bei Euseb. V, 16; ein sehr 
lebendiges Bild von der Gemeinde z. Z. der groBen Verfolgung 
erhalt man aus den Acta Theodoti!); sie schiitzen auch davor, 
sich tibertriebene Vorstellungen von der GréSe der Gemeinde 
zu machen; der Kramer Theodotus beherrscht sie; aufer der 
Kirche oder den Kirchen gab es auch zwei Oratorien in der 
Stadt, ein uagriquy téy natguaezav und ein pagtdour tar 
satégwy (c. 16). Franchi hat es wahrscheinlich gemacht, daf 
es sich beim zweiten um ein umgeweihtes heidnisches Heilig- 
tum handelt; auch der h. Sosander (c. 19) ist wohl ein umge- 
weihter Heros; gréBere Synode daselbst im Jahre 314, deren 
Akten wir besitzen.?) ) 

Malus (Dorf bei Ancyra, tijs adlews danwuiopuévov onusiov 
fuixood meds tecoagdxorta, Acta Theodoti c. 10 und sonst; es 
scheint ganz christlich gewesen zu sein; die kleine Gemeinde 
wird von einem Presbyter regiert und bleibt unbehelligt, waihrend 
in der Metropole die Verfolgung wiitet). 


in Iconio diligentissime tractavimus.“ Dionysius Alex. (bei Euseb. VII, 7): 
MEUGInLE ZaL TODTO, OTL Un Vo Of ev A—~oizn MOvoY TOdTO NUQELonyayoY, GAAC 
zai 190 mohhot xara tovs 190 HuwY EenLoxono0rs EY Tails NohvayIownotEdrats 
Exxdnolas xa tais Gvvddoig tay ddehg~ay éy “Ixoviw xai Svvvddois xai mage 
modhois tovto édocEy, 

1) Zum ersten Male zuverliissig ediert und kommentiert von Franchi 
de Cavalieri, Roma, 1902. 

2) §. Routh, Relig. Sacr.2IV p.113ff. Von den 25 Kanones dieser 
Synode sind zwei fiir die Verbreitungsgeschichte wichtig, niimlich der 13., 
welcher eine Gesetzgebung in Bezug auf die Chorepiskopen enthilt und ihre 
Kompetenzen beschriinkt (er bezeichnet den Anfang der Beschriinkung dieser 
Institution), und der 24. Kanon, welcher gewisse heidnische Superstitionen 
verbietet (of xatauartevousvor xal Taig ovvydeiais Tay EIvaY eaxohovdodytEs 
7) stadyortés twas gig Tovs éavt@y otxovg Eni cvEVveéoEL PEQMKELOY 1) Heel 
zadcéooe. xth.). Achtzehn Bischdfe haben diese Beschltisse unterzeichnet, 
niimlich (fiir alle ist der Sitz nicht sicher nachweisbar) der von Antiochia 
Syr., Ancyra, Ciisarea Kapp., Tarsus, Amasia, Juliopolis Gal., Nikomedien, 
Zela Pont., Ikonium, Laodicea Phryg., Antiochia Pisid., Perge, Neronias, 
Epiphania, Apamea Syr. Es waren also Galatien, Syrien, Kappadocien, Cilicien, 
Diospontus, Bithynien, Pisidien, Phrygien, Pamphylien (vielleicht auch 
Cypern) vertreten. 

Harnack, Mission, 


“es 


ies) 


482 Die Verbreitung der christlichen Religion. 


Medicones (Dorf bei Ancyra, Acta Theodoti 10; auch hier 
scheinen Christen zu sein). 

Tavium (Bistum; Nicaa). 

Gadamaua [= Ekdaumana] (Bistum; Nicia). 

Kina [?] (Bistum, Nicaa). 

Juliopolis (Bistum; der Bischof war zu Ancyra 314 an- 
wesend und zu Niciia). 


PhrygienJ)« 

Laodicea (Metropole; Paulus; Streit iiber die Osterfrage 
daselbst, Melito bei Euseb., h. e. IV, 26, 3; ef. V, 24, 5; Nicia). 

Hierapolis (Paulus; der Evangelist Philippus und seine 
Téchter; Papias; Apollinaris von Hierapolis; Euseb. III, 31. 36. 
39; IV, 26; V, 19. 24; Nicia). 

Kolossa (Paulus). 

Otrus (Euseb. V, 16). 

Hieropolis (Inschriften). 

Pepuza (Euseb. V, 18; eine datierte Inschrift vom Jahre 
260,68. Cumont, I. c. p. $6 ur 156). 

Tymion (Euseb. V, 18). 

[Ardabau| (Geburtsort des Montanus; Euseb. V, 16). 

Apamea (Euseb. V, 16; Niciia). 

Kumane, Dorf (Euseb. V, 16). 

Eumenea (Euseb. V, 16; V, 24; zwei datierte Inschriften 
vom Jahre 249 bez. 250, s. Cumont, l.c. p. 36 nr. 135. 136). 

Sanaus [= Valentia] (Niciia). 

Synnada (Euseb. VI, 19; VII, 7; Niciéa). 

Trajanopolis (datierte Inschrift vom Jahre 279, s. Cumont, 
l.c. p. 37 nr. 172). Die Stadt ist identisch mit Grimenotyrae, 
s. Ramsay, Phrygia p. 558. 

Azani (Niciia). 

Dorylium (Niciia). 

EKukarpia (Niciia). 

Kotiiium (ein novyatianischer Bischof daselbst, Socrat. 
TV,.23): 


) Richtig Duchesne (Orig. du culte p.11): ,La Phrygie était & peu 
prés chrétienne que la Gaule ne comptait encore qu'un trés petit nombre 
déglises organisées.“ Ramsay (St. Paul the traveller etc. 3. Aufl., Vorrede 
p. Vf): Christianity spred with mervellous rapidity at the end of the 1. 
and in the 2. century in the parts of Phrygia that lay along the road from 
Pisidian Antioch to Ephesus and in the neighbourhood of Iconium, whereas 


it did not become powerful in those parts of Phrygia that adjoined North 
Galatia till the 4, century.“ 
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Lampe und Bezirk der Siblianoi (Inschriften, s. Ramsay 
Phrygia p. 2224f, 539f). 

Hyrgalischer Distrikt mit Lunda und Motella (Inschriften, 
s. Ramsay, p. 540f.). 

Sebaste bez. Dioskome (zwei datierte Inschriften vom 
Jahre 253 bez. 256, s. Ramsay, p. 560f. und Cumont, l.c. 
p. 36 nr. 160. 161). 

[Stektorion] (Inschriften, s. Ramsay, p. 719f.). 

Bruzos (Inschriften, s. Ramsay, p. 700f.). 

Distrikt Moxiane (Inschriften, s. Ramsay, p. 717f.). 

Prymnessus (das Martyrium der Ariadne; s. Franchi de 
Cavalieri, Acta Theodoti etc.). 

[Themisonion] (Inschriften, s. Ramsay, p. 556). 

Akmonia bez. Keramon Agora (Inschriften, s. Ramsay 
p. 562ff. 621ff. 674). 

Tiberiopolis (Martyr.). 

Amorion (Martyr.). *) 


Pisidien und Lycaonien?”): 

Ikonium (Metropole; Paulus; Acta Theclae; Acta Justini: 
Hierax aus Ikonium, von christlichen Eltern; Euseb., h. e. 
VI, 19; VII, 7; VII, 28; Nikomas, Bischof von Ikonium; Nicia). 

Antiochia (Paulus). 

Lystra (Paulus). 

Derbe (Paulus). 

Philomelium (Brief der Gemeinde von Smyrna an diese 
Gemeinde, um das Jahr 156). 

Hadrianopolis (Nicia). 

Neapolis (desgl.). 

Seleucia (desgl.). 

Limena (desgl.). 

Amblada (desgl.). 


1) In den Acta Achatii (Ruinart, Acta Mart., Ratisb. 1859, p. 199 ff.), 
die in die Zeit des Decius gehéren sollen, werden (c. 4) ,Cataphryges, homines 
religionis antiquae‘ und ,Christiani catholicae legis“ unterschieden. Also 
ist das Antiochien, welches c.1 genannt ist, und dessen Bischof Achatius 
war (oder war er Chorbischof in der Umgegend der Stadt? er hei®Bt ,scutum 
quoddam ac refugium Antiochiae regionis), das pisidische. Am Schlu8 der 
Akten wird ein ,Piso Traianorum (al. Troianorum) episcopus“ genannt. Ist 
die Stadt nicht das phrygische Trajanopolis, welches nicht allzufern von 
Antiochien Pisid: liegt? An den Bischof von Troas in Klein-Mysien, der 
wohl auch ,episcopus Troianus“ heift, ist schwerlich zu denken. 

2) Die Bistiimer liegen, von Ikonium abgesehen, simtlich in der West- 
hilfte der Provinz. Die groGe Osthilfte scheint nicht christianisiert worden 


Za sein. 
ai 
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Metropolis (desgl.). 

Apamea (desgl.; aber schon friiher eine datierte Inschrift 
vom Jahre 254, s. Cumont, 1. ¢. p. 38 nr. 209). 

Pappa (desgl.). 

Baris (desgl.). 

Vasada (desgl.). 

[Kalytis = Kanytis? in Pisidien] (Martt.). 

Es steht mit Pisidien ahnlich wie mit Bithynien: die Provinz 
(bez. ihre Westhilfte) ist — wie die Bischéfe, die in Nic&a an- 
wesend waren, bezeugen — stark christianisiert gewesen; aber 
hervorragende Bischéfe oder Schriftsteller sind nicht aufgetreten; 
daher erfahren wir, auSer von Ikonium, nichts aus der Kirchen- 
geschichte dieses Gebiets. 


E. Asien (Lydien, Mysien) und Karien. 

Die Provinz Asien ist durch Paulus und den Unbekannten, 
Johannes, die christliche Hauptprovinz in Kleinasien geworden. 
Daf die Gemeinden in Ephesus, Smyrna, Pergamum, Sardes, 
Philadelphia, Thyatira, Troas, Magnesia am Miander, Tralles und 
wohl auch Parium schon in iltester Zeit gegriindet worden sind, 
ist bereits beriihrt worden. Ignatius spricht auf Grund seiner 
Reiseeindriicke und dessen, was er in Asien gesehen hat, von 
den éioxoso. xatd ta aéoata [scil. tod xdopov| doquodéytes — so 
verbreitet und zahlreich schienen sie ihm zu sein (Ephes. 8). 
Papylus (Mart. Carpi c. 32) sagt dem Richter in Pergamum: é 
don éxagyia xai mdlev sioiy pou téxva xata Yedy. Das bezieht 
sich in erster Linie auf Asien. Irenius (III, 3,4) spricht von 
,len Kirchen in Asien“. Die Stellung und das SelbstbewuBtsein 
von Ephesus wird uns durch den Brief des Polykrates, Bischof 
von Ephesus, an Victor von Rom im Osterstreit deutlich (bei 
Kuseb. V, 24). Ephesus ist die Tragerin der grofen Erinnerungen 
der asiatisch-phrygischen Kirchen, Erinnerungen, durch welche diese 
Kirchen der rémischen mindestens ebenbiirtig sind. ,,.Denn auch 
in Asien ruhen grofe Lichter, welche auferstehen werden am 
Tage der Erscheinung des Herrn: namlich Philippus, einer der 
zwolf Apostel, welcher in Hierapolis ruht, und zwei seiner Téchter, 
die als Jungfrauen alt geworden, und die andere Tochter von 
ihm, welche einen Wandel im heiligen Geist fiihrte und in Ephe- 
sus begraben liegt; sodann auch Johannes, der an der Brust des 
Herrn gelegen, welcher Priester mit dem Stirnband und Glaubens- 
zeuge und Lehrer war; er schlift in Ephesus. Ferner Polykarp 
in Smyrna, Bischof und Mirtyrer, und Thraseas, ebenfalls Bischof 
und Mirtyrer von Eumenea, der in Smyrna ruht. Was soll ich 
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ferner den Bischof und Martyrer Sagaris, der in Laodicea schlaft, 
anfiihren, und ebenso den seligen Papirius und den Eunuchen 
Melito, der in seinem ganzen Wandel voll des heiligen Geistes 
war und in Sardes liegt?“ Bemerkenswert ist es auch, da Poly- 
krates bald darauf fortfihrt (§ 6): Ich, Polykrates, werde es 
halten nach der Uberlieferung meiner Verwandten, deren einigen 
auch ich gefolgt bin; denn sieben Verwandte von mir waren 
Bischéfe, ich bin der achte.“ Auf welchen Bischofssitzen diese 
Verwandten in Asien zu suchen sind, ist nicht bekannt. Auch 
kennen wir leider die Teilnehmer an der stark besuchten asia- 
tischen Synode im Osterstreit nicht. Polykrates schreibt (1. ¢.): 
,ich kénnte die mitanwesenden Bischiéfe nennen, die ich auf 
Kuren [des rémischen Bischofs Victor] Wunsch zusammen berufen 
habe; wiirde ich deren Namen anfiihren, so wiire ihrer eine sehr 
ansehnliche Zahl.“ 

Fiir die Gemeinde in Smyrna haben wir an dem johanneischen, 
zwei ignatianischen und dem polykarpischen Briefe, sowie an dem 
Briefe der Gemeinde nach Philomelium und an dem Martyrium 
des Pionius (Zeit des Decius) wichtige Quellen (s. auch die Be- 
richte tiber den Modalisten Noétus in Smyrna). Der Streit zwischen 
Juden und Christen daselbst und das hohe Ansehen des Polykarp 
(,des Vaters der Christen“, wie die Heiden sagten, ep. Smyrn. 12) 
treten scharf hervor. In der Nachbarschaft von Smyrna gab es 
mehrere christliche Gemeinden z. Z. des Polykarp; denn Irenius 
schreibt an Florinus (bei Euseb., h. e. V, 24), Polykarp habe 
Briefe an sie gerichtet. In Smyrna oder Umgegend hat es z. Z. 
des Pionius auch eine marcionitische Gemeinde gegeben; denn 
mit ihm wurde der marcionitische Presbyter Metrodorus ge- 
martert.') Leider gewinnen wir aber aus allen Urkunden fiir die 
Kirche zu Smyrna kein Bild ihrer Gréfe.*) Hine Liste der ersten 
Bischéfe von Smyrna in den Const. App. VII, 46. 

Pergamum, die Stadt, in der der erste asiatische Miartyrer 
gefallen war, ist uns in der alten Kirchengeschichte, auBber durch 
den johanneischen Brief, durch das Martyrium des Carpus, Papylus 
und der Agathonike bekannt, Sardes durch Melito, den Bischof 
um das Jahr 170. Seine grofe Konzeption in Bezug auf das 
Verhiltnis von Kaiserreich und Kirche wiire ihm nicht méglich 
gewesen, wenn nicht das Christentum in Sardes und Asien schon 
eine. Macht gewesen wiire. Daf es in Thyatira am Anfange des 


1) Die scharfe Betonung ,Katholische Kirche“ im Martyrium des 
Pionius macht es deutlich, da es in Smyrna und Asien auch Sektenkirchen, 


vor allem montanistische, gab. 
2) Im Mart. Pionii wird ein Dorf Karina genannt, welches einen christ- 


lichen Presbyter besaB. 
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3. Jahrhunderts fast die ganze Stadt erobert hatte, sagt uns der 
Gewiihrsmann des Epiphanius (haer. 51, 33); er spricht auch yon 
Kirchen, die sich nahe bei Thyatira gebildet hatten, ohne ihre 
Namen zu nennen. Papylus, der in Pergamum Martyrer wurde, 
war ein aus Thyatira stammender Wanderprediger. 

Die besonders starke Verbreitung und die Riihrigkeit der 
asiatischen Gemeinden im Interesse der Gesamtkirche geht auch 
aus einer Stelle im Romane des Lucian, Peregrinus Proteus (c. 13) 
hervor. Lucian erzihlt, daS Peregrinus Christ geworden und in 
Syrien als solcher gefangen gesetzt worden sei; dann fahrt er 
fort: ,Sogar aus einigen Stiédten der Provinz Asien 
kamen Leute, welche die Christen im Namen ihrer Gemeinde 
abgeschickt hatten, um Beistand zu leisten, die Verteidigung zu 
fiihren und den Mann zu trésten. Sie entwickeln nimlich eme 
unglaubliche Rithrigkeit, sobald sich etwas dergleichen ereignet, 
was ihre gemeinschaftlichen Interessen beriihrt; nichts ist ihnen 
alsdann zu teuer.“ 

Aus den Unterschriften des Niciinums lassen sich noch fiir 
folgende asiatische (lydische, mysische) und karische Stadte 
Christengemeinden nachweisen: Cyzikus (hier gab es auch eine 
novatianische Gemeinde, Socrat. II, 38), Ilium, [ium aliud [?], 
Hypipa, Ania, Bagis, Tripolis, Ancyra ferrea, Aurelianopolis, 
Standus [?, Silandus? Blaundus?], Hierocisarea.') Aus Karien: 
Antiochia, Aphrodisias (hier auch Mart. und christliche Inschriften), 
Apollonias, Kibyra (hier Inschriften und s. Epiphan., haer. 51, 30) 
und Milet. Fiir Lampsakus ergibt sich eine Christengemeinde aus 
Martyrerakten z. Z. des Decius (Ruinart p. 205). 

Die Bedeutung von Ephesus und der asiatischen Kirchen fiir die 
Gesamtkirche (hier ist wahrscheinlich der Vier-Evangelien-Kanon 
entstanden) ist seit dem Ausgange des 2. Jahrhunderts zuriick- 
getreten — ob infolge des Osterstreits? — und der rémischen 
Kirche zugelegt worden, aber die Zahl der Christen daselbst hat 
deshalb nicht abgenommen, sondern ist gewachsen. 


F. Lycien, Pamphylien und Isaurien. 

Nicht weniger als 25 Bischéfe aus diesen drei Siidprovinzen 
Kleinasiens sind in Nicia zugegen gewesen (darunter 4 isaurische 
Chorepiskopen); aber was wir von den Kirchen in diesen Gebieten 
wissen, steht in einem traurigen Gegensatz dazu. Fir Lycien 
(Olympus und Patara) ist uns die Persénlichkeit des Methodius 
jenes einfluBreichen Kirchenlehrers um das Jahr 300 betannt. 


1) Zu Niciia anwesend waren auferdem die Bischof 
Smyrna, Sardes, Thyatira, Philadelphia. Se ae 
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ferner lehrt uns die jiingst entdeckte Inschrift von Arycanda 
(Maximinus Daza), daf Christen daselbst gewesen sind, und daf 
die Stadt sich an den servilen Petitionen gegen sie beteiligt hat); 
endlich machen es die Acta Pauli wahrscheinlich, da8 Christen 
in Myra gewesen sind, und Eusebs Mart. Pal. (c. 4,5) lassen 
vielleicht in Bezug auf Gagi, nicht weit von Olympus, dasselbe 
erschliefien.?) Von den Kirchen in Pamphylien aber héren wir, 
nachdem die Apostelgeschichte Perge genannt hat, bis zum Nici- 
num — abgesehen von einem Martyrium in Attalia — _ nichts 
mehr, und in Bezug auf Isaurien besitzen wir nur die Notiz bei 
Kuseb. VI, 19, die oben S. 479 mitgeteilt worden ist. Die Liste 
der uns gréftenteils durch das Nicéinum bekannten Gemeinden 
in den drei Provinzen ist folgende: 

Lycien: Patara (Methodius, Martyrien, Nic.), Olympus (Me- 
thodius), Arycanda (Inscr. Dazae Imp.), |Gagi] (Euseb.), Myra 
(Acta Paul.), Perdikia? (Nic., aber unsicher). 

Pamphylien: Perge (Apostelgesch., Nic.), Termissus, Syarba, 
Aspendus, Seleucia, Maximianopolis, Magydus (diese sechs durch 
das Nic.; doch ist fiir Magydus auch das Martyrium des heiligen 
Konon unter Decius iiberliefert, s. v. Gebhardt, Acta Mart. 
Selecta p. 129ff.), Side (da diese Stadt wenig spiter als die 
Metropole von Pamphylien bezeugt ist, ist es wahrscheinlich, daf 
die Stadt um 325 eine Gemeinde besessen hat)*), Attalia (Martyr.). 


Isaurien: Laranda (Alexander v. Jerus. bei Euseb. VI, 19, 
Nic.), Barata, Koropissus, Claudiopolis, Seleucia, Metropolis, 
Panemon Teichos, Antiochia, Syedra, Humanades [= Umanada], 
Huasades, Alistra, Diocisarea? (oder eine andere isaurische Stadt). 


10. Kreta und die Inseln (einschlieflich der jonischen). 


Aus dem Titusbrief geht hervor, daS das Christentum schon 
im apostolischen Zeitalter nach Kreta gekommen ist. Dionysius 
yon Korinth um das Jahr 170 hat einen Brief ,an die Gemeinde 
zu Gortyna sowie an die iibrigen Gemeinden auf Kreta“ geschrieben 
— also war Gortyna die Metropole —, sowie einen zweiten Brief 
an die Gemeinde zu Knossus auf Kreta; der Bischof Pinytus dieser 


1) Archiol.-epigraph. Mitth. aus Osterreich-Ungarn, Hrsg. v. Benndorf 
u. Bormann, 1893 S. 93f. 108. : wale 

2) Gagi“ (nicht Pagi) wird zu lesen sein, s. Mereati, I Martiri di 
Palestina nel Codice Sinaitico (Estratto dai ,Rendiconti“ del R. Inst. Lomb. 
Serie II Vol. 30, 1897). y 

3) Auch war Side der Geburtsort des Eustathius , des spiiteren Bischots 
von Sebaste. Da ihn Athanasius als Konfessor bezeichnet, wird er in der 
diokletianischen Verfolgung in Side sein Christentum bewihrt haben. 
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Gemeinde hat ihm geantwortet (Euseb. IV, 23). Mehr vom alten 
Christentum auf der Insel wissen wir nicht. Zu Nicéia war kein 
Bischof von dort zugegen. 

Achelis (Ztschr. f. die neutest. Wissensch. I 8. 87ff.) hat auf 
Grund von Inschriften wahrscheinlich zu machen versucht, wie 
schon andere vor ihm, daf auf den kleineren Inseln, speziell auf 
Rhodus, Thera und Therasia, Christengemeinden schon um das 
Jahr 100 existiert haben; aber der Beweis ist weder in Bezug 
auf die Christlichkeit noch auf das Alter der Inschriften ein- 
leuchtend. Man wird daher auch in Bezug auf das 3. Jahrhundert 
Thera und. Therasia mit einem Fragezeichen versehen: diirfen. 
Dagegen scheinen fiir Melos Christen im 3. Jahrhundert ge- 
sichert; Patmos, die Insel der grofen Erinnerung, werden sie 
schwerlich bis zum 4. Jahrhundert vernachliassigt haben; fiir Chios 
sind Martyrien iiberliefert. Auf dem Konzil zu Nicia waren die 
Bischéfe von Rhodus (dort auch alte Inschriften), Kos, Lemnus 
und Kerkyra anwesend. 

In Agina soll Paulus den Krispus zum ersten Bischof ein- 
gesetzt haben (Const. App. VII, 46); diese Legende deutet auf 
eine alte Gemeinde daselbst. Fiir Same auf Kephallene lassen 
sich gnostische Christen aus Clemens Alex., Strom. III, 2, 5 er- 
schliefBen.*) 


11. Thracien, Macedonien, Dardanien, Epirus, 
Thessalien, Griechenland.?) 


Das Christentum auf der Balkanhalbinsel ist uns fiir die ersten 
Jahrhunderte schlecht bekannt. Es fehlte an hervorragenden 


*) Epiphanes, der Gnostiker und Sohn des Karpokrates, stammte miitter- 
licherseits aus Kephallene, ei deds év Séun vs Keqedhanvies vetiunres, eva 
vt lego Outer Aidwr, Bwuoi, Teueyyn, uovosioy w@zodountai te xel ZOFLEOW- 
Tal, KGL OvYLOVTES EIS TO LEQoY of Kegudhadnves xara vouunviay yEevédhuoy emo- 
Jéwow Ivovow ‘Enupéver, onévdovel te xal evoyovdyrat xel vuvow déyorret, 
Beruht diese Erzithlung aber nicht vielleicht auf einer Verwechslung? 

*) Dies sind verschiedene kirchliche Provinzen mit eigenen Metropoliten. 
(s. Optat. IT, 1: ,ecclesia in tribus Pannoniis, in Dacia, Moesia, Thracia, Achaia, 
Macedonia‘). Ich fasse sie nur der Kiirze wegen zusammen, da wir von 
den einzelnen wenig wissen. — Die Abhandlung von Duchesne, Les anciens 
évéchés de la Grece (1896) und die ihr vorangegangenen von de Boor 
(Ztschr. f. KGesch. Bd. 12, 1891, 8. 520ff.) nnd Gelzer (Ztschr. f. wissensch. 
Theol. Bd. 82, 1892, S. 419ff) beziehen sich auf eine spiitere Zeit. Doch 
mag die Liste (Duchesne p. 14): Eubéa drei Bistiimer (Chalcis, Karystus, 
Porthmus), Attika ein Bistum (Athen), Nordgriechenland zehn Sitze 
(Megara, Theben, Tanagra, Platiia, Thespii, Koronia, Opus, Elatiia, Scear- 
phia, Naupaktus), Peloponnes sieben Sitze (Korinth, Argos, Lacedimon, 
Messina, Megalopolis, Tegiia, Patras), schon fiir die Zeit um 300 zu- 
treffend sein. 
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Minnern. Dionysius, Bischof von Korinth, der z. Z. Mare Aurels 
mit zahlreichen Gemeinden in Ost und West ermahnend und ratend 
korrespondiert und seine Briefe selbst in ein Buch gesammelt hat 
(Kuseb. IV, 23), steht ganz isoliert. Die Verbreitung war eine 
sehr verschiedene. In ,Europa“ (Bithynien gegeniiber) und 
Thracien miissen zahlreiche Kirchen vor 325 gewesen sein (s. auch 
Vita Constant. IV, 43). Das zeigt die Kirchengeschichte Thraciens 
im 4. Jahrhundert; Korinth und Thessalonich hatten bliihende Ge- 
meinden; aber die meisten Teile der Halbinsel kénnen bis 325 
nur eine sparliche christliche Bevélkerung besessen haben. Von 
einem gemeinsamen Charakter und Typus derselben lift sich 
natiirlich nicht sprechen. Ich stelle daher sofort die Liste der 
Orte hierher, nicht nach den Provinzen, sondern méglichst in 
chronologischer Reihenfolge, die am friihesten bekannten zuerst. 

Philippi, zedrn [medtys] weoidos t. Maxedoviag adds (Paulus; 
Brief des Polykarp; ein Brief desselben nach Athen ist nur durch 
Pseudo-Dionysius bezeugt).‘) 

Thessalonich (hier war eine oder die Synagoge der Provinz; 
Paulus; Antoninus Pius schrieb an die Stadt, gegen die Christen 
keine Tumulte zu dulden {Melito bei Kuseb. IV, 26]; der Metropolit 
war zu Nicia anwesend und auch bei der Hinweihung der Kirche 
von Jerusalem, Vita Constantini IV, 43). 

Beréa (Paulus). 

Athen?) (Paulus; die Gemeinde war von Anfang an klein 
und blieb es; denn in dieser Stadt der Philosophen war fir das 
Christentum wenig Raum; nach Dionysius Cor. war Dionysius 
Areop. ihr erster Bischof; Antoninus Pius schrieb an die Stadt, 
gegen die Christen keine Tumulte zu dulden [Melito, 1. c.]; Diony- 
sius Cor. hat nach der Verfolgung des Marcus Aurelius an die 
Gemeinde einen Brief geschrieben [Euseb. IV, 23]; er macht 
ihnen darin den Vorwurf, dai sie beinahe vom Glauben abgefallen 
seien, seitdem ihr Bischof Publius den Miartyrertod gefunden; auch 
des Quadratus erwahnt er, der nach dem Martyrium des Publius 
ihr Bischof geworden; er bezeugt nimlich, daf sich durch dessen 
Bemiihung die Gemeinde wieder gesammelt und neuen Hifer fiir 
den Glauben bekommen habe“; Origenes, der selbst lingere Zeit 
in Athen zugebracht hat und zwar zweimal (Euseb. VI, 32), er- 
wihnt die Gemeinde c. Cels. II, 30: ,,Die Gemeinde Gottes in 


1) Uber Macedonien s. den Artikel von J. Weif in der Protest. REncy- 
klop. * Bd. 12. ; 

2) §. den instruktiven Artikel ,Griechenland im apostolischen Zeitalter 
von Joh. Wei® in der Protest. REncyklop. * Bd. 7. Griechenland war — von 
Korinth abgesehen — ein reduziertes Land, als es mit dem Christentum in 
Beriihrung trat. 
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Athen liebt den Frieden und die Ordnung; denn sie will das Wohl- 
gefallen Gottes des Allmichtigen auf sich ziehen; in der Volks- 
versammlung der Athener aber geht es stiirmisch zu; sie kann 
in keiner Weise mit der Gemeinde Gottes verglichen werden, 
die in dieser Stadt sich befindet.“ Der Bischof war zu Nic&a 
anwesend. 

Korinth (Paulus; der Brief der rémischen Gemeinde an die 
korinthische vom Jahre c. 95; Hegesipp bei Euseb. h. IV, 22: 
inépuevev i) éxxdnoia 4 Koowdioy & t@ 6e0@ doy pézou Loipov 
éntoxonevortos évy Kooivd@: ois ovvéutEa ahéwy eis “Pebuny, xai 
ovvdlétoupa tois Koowtiow ipuéoas txavds, éy ais ovvavenanmey TO 
609@ Ady. Dionysius von Korinth).*) 

Kenchreé (Paulus; die Constit. App. [VII, 46) nennen den 
ersten Bischof dieses Hafenortes, den Paulus eingesetzt haben soll). 

Lacedimon (Dionysius von Korinth hat dieser Gemeinde eimen 
Brief geschrieben [Euseb. IV, 23] mit einer Aufforderung zu 
Frieden und Einigkeit; dafi in der Landstadt Lacedimon schon 
um das Jahr 170 eine christliche Gemeinde bestand, zeigt, dab 
von Korinth aus in dem Peloponnes missioniert worden ist; aber 
die Folgezeit lehrt, daf dort das Christentum nur schwer Fu 
gefabt hat). 

Larissa in Thessalien (Melito [bei Euseb. IV, 26] sagt uns, 
Antoninus Pius habe an die Stadt geschrieben, gegen die Christen 
keine Tumulte zu dulden?); Metropole; der Bischof war in Niciia 
anwesend; denn ,,Claudian von Thessalien“, wie er in den meisten 
Listen heift, ist wohl der Bischof von Larissa; so nennt ihn auch 
die griechische Rezension). 

Debeltum in Thracien (dafi diese Stadt schon gegen Ende 
des 2. Jahrhunderts einen Bischof hatte, lehrt Euseb. V, 19). 

Anchialus in Thracien (auch diese Stadt hatte um dieselbe 
Zeit einen Bischof, s. 1. ¢.). 

Nikopolis in Epirus (Origenes war nach Euseb. VI, 16 daselbst, 


*) Vielleicht nach Korinth, jedenfalls nach Griechenland gehért die 
zweite, uns nur syrisch erhaltene Rezension der pseudojustinischen ,Rede an 
die Griechen* (s. Sitzungsber. der K. PreuB. Akad. d. W. 1896 8, 627ff.). Sie 
stammt aus dem 3. Jahrhundert und beginnt mit den Worten: » Hypomne- 
mata, welche geschrieben hat Ambrosius, ein Oberster Griechenlands, der 
Christ geworden war. Und es schrieen gegen ihn alle seine Mitsenatoren, 
und er floh vor ihnen und schrieb und zeigte ihren ganzen Wahnsinn.‘ Jeden- 
falls handelt es sich hier um den Ubertritt eines Buleuten in einer griechi- 
schen Stadt. 

*) Diese Erlasse des Pius nach Thessalonich, Athen, Larissa und ,an 
die Griechen“ zeigen, da man die Starke des Christentums in jenen Stidten 
doch nicht allzu gering schiitzen darf. Allerdings mu man sich der In- 
toleranz der Griechen in Religionssachen erinnern. 
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also gab es dort wahrscheinlich Christen [nach dem Titusbrief 
wollte Paulus dort iiberwintern)). 

Byzantium in Europa (der Christologe Theodotus um 190 
stammte von dort [Hippol. Philos. VI, 35; vielleicht darf man 
auch an Tertull. ad Scap. 3 erinnern|; Alexander, Bischof daselbst. 
beim Auftreten des Arius, s. Alexander y. Alex. bei Theodoret., 
bveals2). 

Heraklea in Europa, Metropole (Nicia). 

Stobi in Macedonien (Nicia). 

Theben in Thessalien (Nicéa). 

Eubéa (Nica). 

Pele in Thessalien (Nicéa; aber zweifelhaft). 

Scupi [= Uskiib] in Dardanien (Niciia. Die Eintragung lautet: 
Aaodavias: Adxos Maxedoviac, sie ist wohl auf dies Bistum zu 
deuten). 

Aus glaubwiirdigen Angaben iiber Miartyrer endlich ist an- 
zunehmen, dafi in Adrianopel (Ruinart p. 439), Drizipara = 
Drusipara und Epibata in Thracien, Buthrotus in Epirus und 
Pydna Christen waren.*) 

Das thracische Christentum war das bithynische. Ein mace- 
donisches oder ein Christentum Griechenlands, wie es ein klein- 
asiatisches, syrisches und agyptisches gegeben hat, hat sich niemals 
entwickelt, so kriiftig auch von Thessalonich aus missioniert worden 
sein mag. 


12. Mésien und Pannonien, Noricum und Dalmatien. 


Auf dem Boden Mésiens (z. T. auch Pannoniens) rivalisierten 
Rémer und Hellenen in Bezug auf die Disziplinierung und 
Kultivierung; jene behielten allmihlich die Oberhand. Das Ge- 
biet mu8 bereits vorherrschend zum Abendland gerechnet werden. 
Daf das Christentum auch hier im 3. Jahrhundert festen Fub 
gefaBt hat, lehren uns Martyrerakten und die Kirchengeschichte 
des 4. Jahrhunderts; aber jung waren die Kirchen daselbst (und 
in Pannonien) noch zur Zeit Busebs. Er schreibt (Vita Con- 
stant. IV, 43), daB zur Einweihung der Kirche in Jerusalem die 
Mésier und Pannonier ta zag’ adtois dvdotvta xdddy tijs tov 
Yeod veohatas gesandt hitten. Aus den Unterschriften des 
Niciinums lernen wir nur, daf in ,Dacien“ (damals das Land 
siidlich von der Donau, das heutige Serbien) in Sardika ein Bis- 


1) Zu Trikka in Thessalien war nach Socrat. V, 22 ein Heliodor Bischof. 
Ist er, wie Sokrates behauptet, Rohde bezweifelt, mit dem Romandichter 
identisch, so lebte er am Ende des 3. Jahrhunderts; denn der Roman ist aus 
der Zeit Aurelians und eine Jugendarbeit Heliodors. 
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tum war und ein anderes in Marcianopolis in Mésien (nahe der 
Kiiste des schwarzen Meeres). Aber die Martyrerakten bezeugen, 
daB es schon vor dem Nicinum zu Dorostorium (Ruinart, p. 570 
und Mart. Dasii), Tomi (Mart.) und Axiupolis (Mart.) Christen 
gegeben hat. 

Kin pannonischer Bischof war in Niciia anwesend (aus welchem 
Bistum?). Martyrerakten lehren uns, daf zu Sirmium (Ruinart 
p- 432), Cibalis (1. e. p. 484), Siscia (1c. p. 521, ef. Hieron., Chron. 
ad ann. 2324), Singidunum (1. c. p. 435)1), Scarabantia (1. c. p. 523) 
und Sabaria, dem Geburtsort Martins von Tours, der aber als 
Heide geboren ist (1. c. p. 523), christliche Gemeinden waren. 
Auch der Bischofssitz des beriichtigten Bischofs Valens, Mursa, 
wird wohl vorniciinisch sein. Selbst das ferne Pettau hatte um 
das Jahr 300 einen Bischof und zwar einen als Theologen und 
Schriftsteller bekannten, mit griechisch-christlicher Litteratur yer- 
trauten Mann, Victorin. 

Hs ist sehr auffallend, wie wenige Bischife aus Mésien und 
Pannonien (auch aus den sub 11 genannten Provinzen) in Niciia 
anwesend gewesen sind. Lag dem Kaiser nichts an ihrer Gegen- 
wart? Hatten sie selbst kein Interesse fiir die in Niciia zu ver- 
handelnden Fragen? Im 4. Jahrhundert ist doch Mésien die 
Provinz gewesen, in der sich ein groBer Teil des geistigen Aus- 
tausches von Ost und West in der Kirche vollzogen hat. 

Das Wahrscheinlichste ist, da8 die Zahl der Bischéfe, also auch 
der Gemeinden, noch nicht gro8 war (s. 0.). — Da8 das Christen- 
tum auch in das mit Stidten besetzte, um das Jahr 300 ganz 
romanisierte Noricum eingedrungen ist, ist an sich wahrscheinlich, 
lag doch auch Pettau hart an der Grenze dieser Provinz. Ein 
direktes Zeugnis besitzen wir aber nur in der Notiz iiber das 
Mirtyrium des heiligen Florian in Lorsch (Martyrol. Hieron.: ,,In 
Norico ripense loco Lauriaco, s. Achelis, a.a. O. S. 140); auch 
ein heiliger Maximilian wird in Salzburg yerehrt (Hauck, KGesch. 
Deutschlands? I 8. 347), und Athanasius spricht um das Jahr 343 
von norischen Bischéfen (Apol. c. Arian. ec. 1). Mit Sicherheit 
kénnen wir kein norisches Bistum und keine norische Gemeinde 
aufer der von Lorsch in die vorkonstantinische Zeit zuriickfiihren. 

Fiir Dalmatien haben die reichen Inschriftenfunde manches 
Christliche zu Tage geférdert, was mit groBer Wahrscheinlichkeit 
als yorkonstantinisch gelten darf, speziell fiir Salona (auch Marty- 
rien; 8. jetzt das CIL. Vol. IIT, Supplem., Pars Poster.). Bin 
Kirchhof daselbst wird sogar bis auf den Anfang des 2. Jahr- 
hunderts zuriickgefiihrt (J elic, in der Rom. Quartalschr. 5 Bd., 


*) Hier war spiiter Ursacius Bischof. 
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1891, vgl. Bull. Dalmat. Bd. 15, 1892, 8. 159ff.). In den Berg- 
werken der Fruschka Gora arbeiteten vier christliche Steinmetze, 
und der antiochenische Bischof Cyrill war dorthin verbannt (s. 
Passio quattuor coronat., Sitzungsber. der K. PreuB. Akad. d. 
Wiss. 1896 S. 1288f.). 


13. Nord- und Nordwestkiiste des Schwarzen Meeres. 


Auf dem Konzil zu Niciéia waren Theophilus, Bischof von 
, Gothia“, und Kadmus, Bischof von Bosporus, zugegen. Beide 
Bistiimer sind wohl auf der taurischen Halbinsel zu suchen; doch 
ist es méglich, daB ,Gothia“ das Bistum von Tomi ist. Daf in 
jenen Stiaidten Christen waren, beweist noch nicht, dafi es schon 
christliche Gothen damals gab; denn die Stiidte waren griechische. 
Aber es steht fest, dafi die Bekehrung dieses deutschen Stammes 
schon vor dem Jahre 325 begonnen hat. Auf einem Kriegszuge 
durch Kleinasien hatten die Gothen im Jahre 258 eine Anzahl 
kappadocischer Christen erbeutet und mit sich geschleppt, die 
ihren Christenstand festhielten, mit Kappadocien in Verbindung 
blieben und im Volke missionierten (Philostorg. IJ, 5). Die Be- 
kehrung der Gothen im grofen Stil wurde freilich erst durch 
Ulfilas unternommen. Kurz vor ihm hat der nach Skythien ver- 
bannte mesopotamische Ménch Audius bei den Gothen missioniert 
(etc ta @ochtata tho Tordiacs), vgl. Epiphan.; haer. 70,14. Noch 
Sozomenus (VII, 19) notiert es tibrigens als bemerkenswert, dab 
Skythien, obgleich es mehrere Stidte ziihle (in denen sich nattr- 
lich auch Christen befanden), doch nur einen Bischof habe. 
Nicht ganz sichere Martyrien in der diokletianischen Zeit sind 
uns fiir die taurische Stadt Cherson itiberliefert. Die siidrussischen 
Inschriftenfunde haben m. W. noch nichts Christliches zu Tage 
geférdert, was mit Sicherheit den drei ersten Jahrhunderten zuzu- 
weisen ist. 


14. Rom, Mittel- und Unter-Italien, 
Sizilien und Sardinien. 

Fiir diese Gebiete und alle folgenden lift uns die nic&nische 
Liste ganz im Stich; denn sie iiberliefert uns nur, daf Abgesandte 
des rémischen Bischofs, der Bischof Hosius yon Cordova (als 
Konstantins Kommissar), der Bischof Marcus von Kalabrien'), der 
Bischof Cacilian von Karthago und der Bischof Nikasius von Duja. 
in Gallien (= Die) auf dem Konzil anwesend gewesen sind. Datfiir 
treten die Bischofslisten der Synoden von Karthago (unter Cyprian), 


1) Aus Brindisi ? 
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Elvira, Rom (313) und Arles (316) hier ein. Die Anfange der Chri- 
stianisierung der abendlandischen Stadte (einschlieBlich Roms) und 
Provinzen liegen durchweg im Dunkeln. Daf Rom einen gewissen 
Anteil an der Christianisierung gehabt hat, ist a priori zu ver- 
muten; aber tiber diese Vermutung kommt man nicht hinaus. 
Die spiteren Legenden, die yon planmafigen Missionsunter- 
nehmungen der rémischen Bischéfe wissen, sind allesamt unglaub- 
wirdig. Unterlage fiir dieselben mag die beriihmte Stelle im 
Briefe des Papstes Innocentius I. an den Bischof Decentius 
(ep. 25, 2) gewesen sein, die aber selbst schon tendenziés ist und 
der_ geschichtlichen Grundlage entbehrt: ,,Es ist gewiB, dab in 
ganz Italien, Gallien, Spanien, Afrika und Sizilien und auf den 
zwischenliegenden Inseln niemand Kirchen gegriindet habe auBer 
denen, welche der Apostel Petrus oder seine Nachfolger zu 
Priestern eingesetzt haben.“ 


Das Christentum hat sich in Rom und Italien zuniichst unter 
der griechischen Bevélkerung verbreitet) und hat die griechische 
Sprache beibehalten. Noch der rémisch-kirchliche Schriftsteller 
Hippolyt (; um 235) hat ausschlieBlich griechisch geschrieben. 
Der rémische Bischof Victor (189—199) ist m. W. der erste, der 
sich auch der lateinischen Sprache in Schriften bedient hat. Die 
Bischofsliste der rémischen Kirche bis auf Victor enthalt auch 
nur zwei lateinische Namen. Polykarp von Smyrna, als er im 
Jahre 154 nach Rom kam, hielt dort den Gottesdienst ab, also 
griechisch, und das alte rémische Taufsymbol (um die Mitte des 
2. Jahrhunderts, nach anderen iilter) ist in dieser Sprache abgefaBt. 
Erst unter dem Bischof Fabian (kurz yor der Mitte des 3. Jahr- 
hunderts) ist die rémische Kirche eine vorherrschend lateinische 
geworden und erhielt gleich darauf in dem Presbyter Novatian 
ihren ersten lateinischen Schriftsteller yon bedeutender Wirksam- 
keit. Natiirlich war aber ein betriichtliches lateinisches Element 
lingst in der Gemeinde vorhanden. Neben den griechischen 
‘Gottesdiensten mu es mindestens seit der Mitte des 2. Jahrhunderts 
in Rom auch lateinische gegeben haben *), die bald Ubersetzungen 


) Man erinnere sich des Worts Senecas (adv. Helv. 6) iiber die Be- 
vilkerung Roms: ,Jube istos omnes ad nomen citari et unde domo quisque 
sit quaere: videbis maiorem partem esse quae relictis sedibus suis venerit in 
maximam quidem et pulcherrimam urbem, non tamen suam‘. 


2 Nach dem Hirten des Hermas erscheint die Gemeinde noch ganz 
als griechische; wenigstens erwiihnt der Verf., obgleich er Anla® gehabt 
hiitte, die Zweisprachigkeit der Gemeinde nirgends. Doch fillt die lateini- 
sche Ubersetzung seines eigenen Buchs, des I. Clemensbriefs und des Tauf- 
‘Symbols wahrscheinlich noch in das 2. Jahrhundert. ; 
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der heiligen Schriften erheischten. Doch liegen fiir uns die An- 
fange der lateinischen Bibeliibersetzungen, die in Nordafrika frither 
begonnen haben mégen als in Rom, ganz im Dunkeln. 

Die rémische Gemeinde ist von unbekannten Missionaren im 
Anfang des apostolischen Zeitalters gegriindet worden. Als Paulus 
von Korinth aus an sie schrieb, ist sie schon betrachtlich gewesen, 
zahlte verschiedene ecclesiolae in ihrer Mitte (Rém. 16), und ,man 
hérte von ihrem Glauben in der ganzen Welt“ (Rém. 1,8). Als 
Paulus dann selbst nach Rom kam, war auch eine ecclesiola ,,éy 
ti Kaicagos otxia vorhanden (Philipp. 4, 22). Kurz darauf brach 
die neronische Verfolgung tiber die Gemeinde herein. Hine ,,ingens 
multitudo Christianorum* gab es damals schon in der Stadt nach 
Tacitus, ein zodb adqdoc éxdextHyv nach Clemens (I Clem. ad 
Cor. 6). Bringt man auch in Anschlag, dai die Menge“ bei 
Justizmorden anders berechnet wird als bei Volksyersammlungen, 
so sind die beiden Angaben doch noch wertvoll genug. Die rémi- 
sche Gemeinde mu schon damals nach Hunderten gezihlt haben. 

Paulus und Petrus waren in der Verfolgung gefallen, aber 
die Gemeinde erholte sich rasch. Im ersten Clemensbrief (um 
das Jahr 95) tritt sie uns geordnet, tatkriftig und mit dem Pflicht- 
bewuBtsein, fiir die ganze Kirche Sorge tragen zu miissen, ent- 
gegen. Die Disziplin ,unserer Soldaten“ stellt sie fiir sich und 
die anderen Gemeinden als Vorbild auf und verbindet sie mit der 
christlichen Disziplin der Liebe. Die ,,Richtschnur der Uber- 
lieferung“ will sie festgehalten sehen. Ordnung, Zucht und Ge- 
horsam sollen regieren, nicht Schwiirmerei und Willkir,; jedes 
enthusiastische Element erscheint verbannt. Die christliche Ge- 
meinde Roms hat bereits die Charakterziige der Roma in sich 
aufgenommen, obgleich sie eine griechische Gemeinde ist, und sie 
fiihlt sich als die Gemeinde der Welthauptstadt. Aber sie ziéhlt 
auch schon Mitglieder aus der niichsten Verwandtschaft des Kaisers 
zu den ihrigen. 

Das SelbstbewuBtsein, durch erfiillte Pflichten gerechtfertigt, 
wird von anderen Gemeinden anerkannt. Ignatius, der Bischof 
Antiochiens, feiert sie um das Jahr 115 in iiberschwinglichen 
Ausdriicken, sie, die da agoxdiyrar év toa zogtov “Pw waiwy 
und zooxadnuérn ths aydsns ist ([gnat. ad Rom., inser.). Diony- 
sius von Korinth um das Jahr 170 (Euseb. IV, 23) schreibt nach 
Rom: ,Jhr habt von Anfang an die Gewohnheit gehabt, dafi ihr 
allen Briidern die mannigfachsten Wohltaten erwieset und vielen 
Gemeinden in den verschiedenen Stidten Unterstiitzungen schicktet 
und auf diese Weise bald die Armut der Diirftigen erleichtertet, 
bald den in den Bergwerken befindlichen Briidern den nétigen 
Unterhalt verschafftet. Durch diese Gaben, die ihr schon von An- 
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fang an zu schicken pflegtet, bleibt ihr als Rémer einer von 
den Viatern ererbten Sitte treu. Diesen Brauch hat auch 
euer wiirdiger Bischof Soter nicht blof beibehalten, sondern sogar 
noch gesteigert, indem er nicht bloB die fiir die Heiligen be- 
stimmten Gaben reichlich spendet, sondern die fernherkommenden 
Briider, wie ein liebevoller Vater seine Kinder, mit gottseligen 
Worten tréstet.“ 

Es folgt aus diesen Worten u. a., daB die rémische Gemeinde 


iiber reiche Mittel verfiigte — wir wissen iibrigens auch, daS 
Marcion, als er in die Gemeinde eintrat, ihr ein Geschenk von 
200000 Sestertien brachte —, und dies laBt auf eine gréBere 


Anzahl von Mitgliedern und auch von reichen Mitgliedern schlieBen. 
Bestatigt wird der Schlu8 durch die rémische Schrift »der Hirte“ 
des Hermas, die uns einen tiefen Blick in die Gemeinde (z. Z. 
Hadrians) tun lift, uns eine sehr groBe Christenschaft in Rom 
zeigt und eine bedeutende Anzahl von Wohlhabenden und Reichen, 
auf die der Verfasser freilich nicht gut zu sprechen ist. Auch 
der Brief des Ignatius lehrt, da8 die Gemeinde in die Kreise der 
einfluBreichen Bevélkerung hineinreicht; fiirchtet der Bischof doch, 
er kénne durch die tibelangebrachte Verwendung rémischer Chri- 
sten um sein Martyrium gebracht werden. Da8 unter solehen 
Umstinden ein Versammlungsraum in Rom fir die christliche 
Gemeinde nicht ausreichte, liegt auf der Hand. Justin der Miartyrer 
sagt das tibrigens auch mit diirren Worten. Auf die Frage des 
Richters: , Wo kommt ihr zusammen?“ antwortet er: Zda ExGOTC@ 
mgoaigents xal Sbvauic gow [das ist ausweichend geredet]. adyvtwe 
yao vouiles él td abt ovvéozedar suds advtas; ody oftws dé. 
Noch kostbarer ist das Zeugnis, welches bald nach dem Jahre 166 
der rémische Bischof Soter, der Verfasser des sog. 2. Clemens- 
briefs, bringt. Er bemerkt im Zusammenhang der Ausdeutung 
eines Prophetenspruchs (c. 2), daB die Christen bereits an Zahl 
die Juden iibertreffen. Seine Behauptung ist generell; man wird 
aber anzunehmen haben, daB, weil die Beobachtung in Rom ge- 
macht ist, sie fiir Rom und héchstens noch fiir Mittel- und Unter- 
Italien gilt.) 

Durch die zahlreichen Christen aus allen Provinzen und aus 
allen Denominationen, die fortwahrend nach Rom  strémten2), 
wuchs die Christenheit daselbst nicht nur fort und fort, sondern 


*) Der Verfasser erkliirt den Spruch Jesaj. 54,1 und deutet ihn teils 
auf die Juden, teils auf die Christen. In diesem Zusammenhang sagt er: 
yi = , > > ‘ ~ ~ © ‘ c ~ ‘ , , 
conus edoxer sive GIO Tod HE0d 6 Acos judy, vert dé TULOTEVORYTES TAsLOYES 
eyevouede tov doxovytwr &yew Feor, 


#8, Gasp ari, Quellen z. Gesch. des Taufsymbols, Bd. IIT (1875), wo 
eme fast vollstiindige Ubersicht gegeben ist, 
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der Gemeinde wurden die Pflichten der Sorge fiir die Gesamt- 
kirche geradezu aufgezwungen, auch wenn sie sich selbst nicht 
an sie erinnert hatte. Dazu — ihre Stellung in der Stadt wurde 
immer wichtiger. Die Zeit des Kommodus bezeichnet hier einen 
besonderen Einschnitt. Eusebius (V, 21) berichtet uns, daB sich 
damals unsere Verhiiltnisse ruhiger gestalteten, und das_heil- 
bringende Wort ungemein viele Seelen aus jeglichem Stande zur 
rechten Gottesverehrung gebracht habe; ja selbst mehrere von 
denjenigen, welche in Rom durch Reichtum und Herkunft be- 
sonders hervorragten, begannen mit ihrem ganzen Hause und 
ihrer ganzen Familie den Weg des Heils zu ergreifen.“ Bekannt 
ist, welchen Hinflu8 die Christen bei der Marcia, der qidddeoc 
szahhaxy des Kaisers, hatten.!) Der Fortschritt des Christentums 
in den vornehmen Kreisen, namentlich bei den Frauen, in Rom 
hatte das Edikt des Bischofs Kallist zur Folge, welches Geschlechts- 
verbindungen zwischen Sklaven und Matronen fiir kirchlich erlaubt 
erklarte.”) Die Bedeutung des Christentums in Rom ergibt sich 
auch aus mehreren Stellen in Tertullians Schriften*), der Haltung 
der rémischen Bischéfe seit Viktor und aus der grofen Anzahl 
der Sekten, die in Rom am Anfange des 3. Jahrhunderts Gemeinden 
besaBen: wir kennen neben der katholischen eine montanistische, 
theodotianische (adoptianische), modalistische, marcionitische und 
mehrere gnostische Gemeinden, dazu die Gemeinde des Hippolyt. 

Den niachsten Hinschnitt nach der Regierung des Kommodus 
und dem Episkopat des Victor bildete die Regierung des Phi- 
lippus Arabs und der Episkopat des Fabian (236 — 250).4) Zwei 
Einrichtungen zeigen die steigende GréBe der rémischen Gemeinde, 
die Schépfung des niederen Klerikats in fiinf Stufen und die Ein- 
teilung der rémischen Gemeinde in 7 (bez. 7 < 2) Bezirke, ent- 
sprechend den Stadtregionen (Catal. Liber.: ,,Fabianus regiones 
divisit diaconibus“).°) Uber die Bedeutung und den Umfang der 


1) Hippol., Philos. IX, 12. Der rémische Bischof Viktor ging bei ihr 
aus und ein. Da in der rémischen Kirche damals eine Liste iiber die, 
welche in Sardinien in den Bergwerken schmachteten, gefiihrt wurde, lernt 
man dabei auch. 

2) Die Nachricht, da® Kallist eine Kirche in Rom erbaut habe, ,trans 
Tiberim‘ (Papstbuch), wird wohl zuverlissig sein. 

3) So sagt er z. B. vom Kaiser Septimius (ad Scap. 4): ,Sed et clarissi- 
mas feminas et clarissimos viros, sciens huius sectae esse, non modo non 
laesit, verum et testimonio exornavit.“ 

4) §. Protest. REncykl. * Bd. 5 8. 721 ff. 

5) §. Duchesne, Le Liber Pontif. I p. 148; Harnack, Texte und 
Unters. II Bd. H. 5. Im Papstbuch lautet die Hintragung: ,Hic regiones divi- 
dit diaconibus et fecit VII subdiacones.“ — Schon bei Clemens I. bemerkt 
das Papstbuch: ,Hie fecit VII regiones, dividit notariis fidelibus ecclesiae 


Harnack, Mission. 32 
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Gemeinde um das Jahr 250 geben zwei Zeugnisse Aufschluf. 
Der Kaiser Decius erklirte, da er in Rom lieber einen Gegen- 
kaiser ertragen wolle als einen Bischoft), und Cornelius, Bischof 
von Rom, schreibt (bei Huseb. VI, 43), in der rémischen Kirche 
seien moeofutégovs tecoagdxorta &€, dvaxdvous éntd, baodiaxdvous 
éntd, axohovdovsg dbo xai tecoagdxorta, éooxiotas O& zal avayyd- 
otras dua avimooig Ovo zai mevtixorta, yjoas oby BliPouévois baé0 
tas yihias mevtaxoocias, ots adytas 4 TOU DeomdtOV ydols zai pilay- 
Jownia diatoéqet. 

Diese Stelle ist in Bezug auf die Statistik die wichtigste, 
die wir aus den drei ersten Jahrhunderten, die Kirchengeschichte 
anlangend, besitzen. Die rémische Gemeinde hatte im Jahr 251 
einen Klerus von 155 Personen (mit dem Bischofe), die sie unter- 
hielt und ernahrte, dazu iiber 1500 Witwen und Hilfsbediirftige. 
Ich méchte hiernach die Anzahl der zur katholischen Gemeinde 
in Rom gehérigen Christen nicht unter 30000 veranschlagen.) 
Die 46 Priester weisen vielleicht schon auf ebensoviele gottes- 
dienstliche Plitze in der Stadt; denn aus Optatus II, 4 ersieht 
man, daB es in Rom um das Jahr 300 ,,quadraginta et quod ex- 
currit basilicas“ gegeben hat. Ihre grofe Zahl beweist die 
GréBe der Gemeinde. 

Bald nach Fabian hat Dionysius (259— 268), wie es scheint, 
die Ordnung der Titelkirchen in Rom begriindet und zugleich die 


[sic], qui gestas martyrum sollicite et curiose unusquisque per regionem 
suam diligenter perquireret.“ Die Nachricht ist natiirlich wertlos. S. auch 
sub ,Euarestus‘. 


*) Das erzihlt uns Cyprian, ep. 55,9. Man mag zu dieser Entgegen- 
setzung ein Wort des Aurelian vergleichen, welches Flavius Vopiscus tiber- 
lefert hat (Aurelian ¢. 20): ,Miror vos, patres sancti, tamdiu de aperiendis 
Sibyllinis dubitasse libris, proinde quasi in Christianorum ecclesia, non in 
templo deorum omnium tractaretis.“ 

*) Wahrscheinlich ist diese Zahl zu niedrig gegriffen; in Antiochien 
fanden sich, wie Chrysostomus berichtet (Opp. VII p. 658. 810), die 3000 Per- 
sonen, welche unterstiitzt wurden, in einer Gemeinde von mehr als 100000 
Seelen. Darnach kénnte man fiir Rom an ec. 50000 denken. So urteilen auch 
Gibbon und nach ihm Friedliinder. Man darf indes vermuten, daB die 
Opferwilligkeit der Christen um das Jahr 250 in Rom gréBer war als die 
der Antiochener um das Jahr 380. Ich michte daher vorsichtigerweise nur 
30000 in den Ansatz bringen. Dies wiire, wenn man Roms Bevélkerung auf 
900000 ansetzt — freilich eine sehr unsichere Zahl — etwa der dreiBigste 
Teil der Bevélkerung. Friedlander (Sittengeschichte III S. 531) kommt auf 
den zwanzigsten Teil (50000 zu einer Million). Vielleicht hat er recht ; 
zwischen 4/29 und 4/39 (= 5—3%) etwa wird die Zahl um das Jahr 250 
liegen. Aber zwischen dem Jahre 250 und 312 hat sicher eine auSerordent- 
liche Vermehrung des Christentums wie tiberall so auch in Rom stattge- 


funden. Ich zweifle nicht daran, daS man mindestens an eine Verdoppelune 
(10—7%) zu denken hat, ae 
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bischéflichen Didzesen der Metropole Rom festgestellt; Marcell 
(308/9) hat die Titelordnung zu Ende gefihrt. So faBt Duchesne 
(Il. c. I p. 157) wohl mit Recht die Angaben des Papstbuchs: 
Hic presbiteris ecclesias dedit et cymiteria et parrocias diocesis 
constituit“, und (p. 164): Hic fecit cymiterium Novellae via Salaria 
et XXV titulos in urbe Roma constituit, quasi diocesis, propter 
baptismum et paenitentiam multorum qui convertebantur ex paga- 
nis et propter sepulturas martyrum“. Die Titelkirchen — ihrer 
gab es 25 — sind die imerstidtischen Kirchen mit ihren Be- 
zirken'); die Cimiterien sind die mit Kirchen versehenen Kirch- 
héfe rings um Rom (Dorfparochien haben bei der rémischen 
Kirche nie bestanden; Chorepiskopen hat man in Italien nicht 
gekannt); die parochiae dioecesis sind die Bischofskirchen, die 
unter der Metropole Rom stehen. Leider ist ihre Zahl nicht ge- 
nannt, ihre Namen nicht aufgefiihrt. 

Wie stark das Christentum in Rom auch bei den Gebildeten 
Wurzel gefait hatte und wie sehr seine Lehren bereits mit den 
philosophischen Lehren rivalisierten, erkennt man aus den Aus- 
einandersetzungen mit den Dogmen der christlichen Parteien, die 
Plotin fiir nétig gehalten hat (vgl. Carl Schmidt, Plotins 
Stellung zum Gnosticismus und kirchlichen Christentum, in den 
Texten u. Unters. N. F. Bd. V Heft 4). Schon vorher hatten die 
syrischen Kaiserdamen und Alexander Severus, sodann Philippus 
Arabs und die Gemahlin des Gallienus dem Christentum ihre 
Aufmerksamkeit geschenkt. Daf Aurelian fiir seine Orientpolitik 
sich auch auf die Kirche gestiitzt hat und die Partei in Antiochien 
begiinstigte, die es mit den Bischéfen von Rom und Italien hielt, 
haben wir oben 8, 435 gesehen. Die briiderliche Gesinnung und 
der Reichtum der rémischen Christen in jener Zeit geht daraus 
hervor, daf sie die Gemeinden in Syrien und Arabien unter- 
stiitzten (s. Dionys. bei Euseb. VIL, 5). 

Aus der Folgezeit héren wir noch, daf Maxentius, der Usur- 
pator, am Anfang seiner Regierung die Maske der Christenfreund- 
lichkeit angenommen habe, ,um dem rémischen Volke zu 
schmeicheln*. Ist diese Mitteilung des Eusebius (VIII, 14) 
glaubwiirdig, so beweist sie, da die Christen in Rom einen sehr 
betrachtlichen Prozentsatz der Bevélkerung gebildet haben miissen 
(doch steht dieser Tatsache die andere gegeniiber, dafi sich 


1) Niher auf diese Titelkirchen einzugehen habe ich keine Veranlassung, 
da wir in Hinsicht auf die weitere Statistik von jeder Quelle verlassen sind. 
Doch ist die groBe Anzahl an sich wichtig. Das Papstbuch la6t — natiir- 
lich falschlich — bereits den Papst Cletus 24 Presbyterstellen in Rom kre- 
ieren. Dann heiSt es noch einmal bei Euarest: ,hic titulos in urbe Roma 
dividit presbiteris‘. 

32* 
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Maxentius bald darauf auf das rémische Heidentum gestiitzt und 
die Christen verfolgt hat). Ferner ersehen wir aus den Mafi- 
nahmen Konstantins, die er gleich nach dem Sturz des Maxentius 
ergriffen hat, und aus seinen Schenkungen, welche Bedeutung er 
dem rémischen Bischof beigelegt hat. Endlich erfahren wir aus 
dem 6, Kanon von Niciéa, daf der rémische Bischof unbestritten 
iiber mehrere und zwar grofe Provinzen Metropolitan- (bez. 
Obermetropolitan-) Rechte ausgeiibt hat. Ich halte es fiir 
wahrscheinlich — beweisen kann ich es hier nicht —, da der 
gréBte Teil von Mittelitalien sowie Unteritalien (ob auch Sizilien?) 
seinen Obermetropolitansprengel gebildet hat.*) 

Dies mégen die wichtigsten Angaben sein, die wir fiir das. 
Wachstum, die Gréfe und die Bedeutung der rémischen Gemeinde 
besitzen. 

In Bezug auf andere Stidte Italiens haben wir iiber die 
Schweigsamkeit unsrer Quellen zu klagen. Doch ist uns eine 
Angabe erhalten, die uns Licht bringt. Eusebius (VI, 43) erzihlt, 
da der rémische Bischof Cornelius?) im Jahr 250/1 eine Synode 
von 60 Bischéfen, und zwar italienischen, gegen Novatian gehalten 
habe. Er hat diese Angabe aus einem Schreiben des Cornelius 
selbst (ferner berichtet er, ebenfalls aus einer Originalquelle, da 
es selbst in einem ganz abgelegenen Teil Italiens — foayd x 
wégos xal éhdyotoy tijs “Iradiag — mehrere Bischéfe gegeben 
hat*), s. 1. ce. VI, 43,8).4) Da auf Synoden lingst nicht alle 


*) Die alteren Kontroversen tiber diese Frage s. bei Hefele, Concilien- 
Gesch. * Bd. I. — Wichtig fiir den Begriff der ,urbica dioecesis‘ — indessen 
wird sich der kirchliche Begriff schwerlich mit ihm gedeckt haben — ist 
die Abhandlung Mommsens in der »KMiepert -Festschrift* Die italischen 
Regionen* (1898). Ausdriicklich bemerke ich, da® die Ausdriicke »Metropo- 
litansprengel‘, ,Obermetropolitansprengel* in Bezug auf alle abendlindischen 
Provinzen nur uneigentlich gebraucht sind. Es gab im Abendland vor 325 
rechtlich keine Metropolitanverfassung, wie es im Orient eine solche gab, 
sondern nur faktische Kompetenzen kamen Rom (bez. auch Karthago) zu. 
Wir haben uns dieselben teils gréBer, teils geringer zu denken als die der 
orientalischen Metropolitanstiidte, aber immer noch formlos. Diese Form- 
losigkeit bis zum Anfang des 4, Jahrhunderts ist Rom in der Folgezeit zu 
gut gekommen. Die Akten einer Synode zu Rom unter Silvester, auf welcher 
284 (italienische) Bischéfe, 57 tigyptische Bischéfe, 142 rémische Priester, 
6 Diakonen, 6 Subdiakonen, 45 Akoluthen, 22 Exorzisten, 90 Lectoren von 
Rom, 14 Notare der Kirche anwesend gewesen sein sollen, sind gefilscht, 
also sind die Zahlen wertlos. 

*) Er war kurz vorher unter Assistenz von 16 Bischifen geweiht worden, 
s, Cyprian, ep. 55, 24. 

*) Daf& der rémische Bischof auch in diesem Teile Metropolitan- bez. 
Obermetropolitan-Rechte besaQ, ergibt sich aus der Erzithlung. 

*) Eine Synode ist zu Rom kurz vor der des Cornelius gehalten worden, 
z Z. der Sedisvakanz. Von ihr sagt Novatian (Cypr., ep. 30, 8): ,nos ... et 
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Bischéfe des betreffenden Gebietes zusammenkamen, so wird 
man schwerlich irren, wenn man annimmt, da% der Obermetro- 
politansprengel Roms um 250 nicht unter 100 Episkopate um- 
fait hat. Daraus folgt aber wiederum, da8 die hervorragenderen 
Stidte wohl siimtlich Christen in ihrer Mitte hatten.?) 


Nachweisbar sind Gemeinden in folgenden Stidten2): 

Puteoli (Apostelgesch. 28, 13f.).*) 

Neapel (die Katakomben machen es wahrscheinlich, da8 
dort schon im 2. Jahrhundert Christen waren; s. auch den 
Liber Pontif. sub ,Silvester“. Juden werden hier von alters 
her zahlreich gewesen sein). 

Antium (Hippol., Philos. IX, 12).4) 

Portus (Hippolyt; Synode von Arles im Jahr 316).5) 

Ostia (Synode von Rom im Jahr 313°); das Papstbuch 
sub _ ,,Silvester“). 

Albano (das Papstbuch sub _ ,,Silvester“).. 

Fundi (das Papstbuch sub ,,Anteros“). 

Amiternum bei Aquila (Texte u. Unters. Bd. XI, 2 S. 46). 

Aureus Mons oder sonst ein Ort in Picenum (a. a, O. 
8. 47. 53). 

Tres Tabernae (Synode von Rom 313). 

Sinna [Caisena? Segni?] (ebend.). 

Quintianum (ebend.). 


quidem multi et quidem cum quibusdam episcopis vicinis nobis [also gab es 
damals in Nachbarstiidten solche] et adpropinquantibus et quos ex aliis 
provinciis longe positis persecutionis istius ardor eiecerat“. (Merkwiirdig, 
daB fliichtige Bischéfe nach Rom gegangen sind). 


1) Die Notiz des Papstbuchs (sub ,Silvester*, vgl. Duchesne, l. c. 
p. CXXXVff.) und in anderen Quellen, da Silvester eine Synode von 275 Bi- 
schéfen nach dem Niciinum abgehalten habe (verschieden von der S. 500 
not. 1 genannten), kann richtig sein. Ich lasse sie beiseite. 

2) Leider sind im Hermas (Vis. II, 4) die #w mode nicht genannt, in 
welche ein bestimmtes Biichlein geschickt werden soll. Es brauchen tibri- 
gens nicht italienische zu sein. Einer der Lehrer des Clemens Alex. lebte 
in GroBgriechenland (Strom. I, 1, ef. Euseb. V, 11). 

8) Puteoli wird von Nissen, Italische Landeskunde II, 1 (1902) 8. 122 
za den Stiidten erster Klasse in Italien in Bezug auf die GréB®e der Be- 
volkerung gerechnet. — Die Indizien, da®B es in Pompeji Christen gegeben 
hat, sind unsicher, ebenso die Spuren von Juden. Dagegen hatte Puteoli 
eine starke Judengemeinde. Christen sind daselbst auch Acta Petri (Vercell.) 6 
vorausgesetzt. 

+) Das Cimiterium in Antium, tiber welches Kallist von Zephyrin ge- 
stellt wurde, hatte wohl auch eine Kirche. — Fiir Aricia sind Juden nachweis- 
bar (Scholiast. z. Juvenal, Sat. IV, 117f.), Christen (trotz Acta Petri 1. c.) nicht. 
: 8) Die Unterschriften des Konzils von Arles s. bei Routh, Religq. 
Sacr. * III p. 312 ff. 

®) Die Unterschriften dieser Synode (19 Bischéte) s. bei Routh, Le. p. 280f. 
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Rimini (ebend.). 

Florenz (ebend.). 

Pisa (ebend.). 

Faénza (ebend.). 

Forum Claudii [Oriolo] (ebend.). ' 

Capua (ebend., Arles 316 und Papstbuch sub ,,Silvester“; 
auch eine Judengemeinde war daselbst). 

Terracina (ebend., cf. Acta Pet. et Pauli 12 u. Acta Ner. 
et Achill.). 

Praneste (ebend.). 

Ursinum (ebend.) 

Beneventum (ebend.). 

Syrakus (Cyprian +); Euseb., h. e. X, 5, 21; Arles 316). 

Civita vecchia (Arles 316). 

Civitas Arpiensium [in Apulien] (Arles 316). 

Cagliari (Arles 316).?) 

[Gaéta] (Acta Pet. et Pauli 12). 


Fir die im Folgenden zu nennenden Stiadte sind christliche 
Gemeinden (bez. Bistiimer) durch Martyrien und Berichte iiber 
solche bezeugt. Ganz sicher sind diese Quellen nicht durchweg; 
aber im Hinblick auf die Tatsache, daB es um 250 gewiB gegen 
100 Bistiimer in Italien gegeben hat, ist es auch schon a priori fiir 
diese Stidte wahrscheinlich, daf sie christliche Gemeinden hatten: 

Ancona. 

Aquila. 

Ascoli Pic. 

Assisi. 

Avellino. 

Baccano (Baccanas in Etrurien). 


*) Das ailteste Zeugnis fiir christliche Gemeinden in Sizilien bietet der 
30. Brief bei Cyprian, ¢. 5 (doch mégen christliche Katakombenanlagen wirk- 
lich bis auf das 2. Jahrhundert zuriickgehen). Hier ist mitgeteilt, da® der 
rémische Klerus wiihrend der decianischen Verfolgung Briefe nach Sizilien 
gerichtet hat. Da Syrakus im 4. Jahrhundert als Metropole Siziliens bezeugt 
ist, so war um 250 sicher eine Gemeinde daselbst. Vgl. Fiihrer, Forsch. 
zur Sicilia Sotteranea (1897) 8. 170ff. Von den zahlreichen anderen siziliani- 
schen Katakomben, welche Fiihrer aufgezihlt und beschrieben hat, wage 
ich keine einzige der vorkonstantinischen Zeit beizulegen. V. Schultze, 
(Archiol. Studien, 1880, S. 123f.) glaubt auf Grund der monumentalen Zeug- 
nisse fiir Syrakus eine bereits im 2. Jahrhundert, ja im Anfange desselben, 
bestehende Christengemeinde annehmen zu diirfen. 


*) Christen in den Bergwerken Sardiniens Hipp., Philos. IX, 12; Catal. 
Liber. sub ,Pontian“, wahrscheinlich auch schon Dionys. Cor. bei Euseb. 


IV, 28. — Aus Sardinien stammte Eusebius, der im Jahre 340 Bischof von 
Vercelli wurde. 


Die Verbreitung des Christentums bis zum Jahre 325. 503 


Bettona. 
Catania.*) 
Cumae. 
Fano. 
Ferentino. 
Fermo. 
Girgenti. 
Hybla maior. 
Leontion. 
Lucca. 
Messina (auch Acta Pet. et Pauli 7). 
Nocera. 

Nola (der Martyrer Felix). 
Perugia. 
Salerno. 
Sipontum. 
Spoleto. 
Taormina. 
Teano. 
Terni. 

Todi. 

Trani. 


Fir Clusium in Etrurien diirfen wir wahrscheinlich eine 
Christengemeinde annehmen, da das Coemeterium 8. Catharinae 
dem 3. Jahrhundert anzugehéren scheint (s. Bormann im Corp. 
Inser. Lat. XI p. 403 ff.). 

Unteritalien — das ergibt sich aus dieser Ubersicht — hatte 
unzweifelhaft eine gréBere Zahl christlicher Gemeinden als Mittel- 
italien. Wie es aber im Innern Unteritaliens noch am Anfange 
des 6, Jahrhunderts aussah — und zwar nicht einmal sehr weit 
yon der Kiiste — zeigt die Geschichte des Benedikt von Nursia. 
Wie groB die Zahl der Bistiimer um 325 wirklich gewesen ist, 


1) Aus den Acta Felicis (fiir Catania auch aus den Acta Euplii) ergeben 
sich Christengemeinden in Girgenti, Catania, Messina und Taormina; da- 
gegen scheint Venosa, welches in den Akten auch genannt wird, keine 
Christen besessen zu haben; doch ist das nicht sicher (eine jiidische Ge- 
meinde war daselbst). — Die im Liber Praedest. genannten Bischéfe (Bis- 
tiimer) habe ich beiseite gelassen; aber da es wahrscheinlich ist, da das 
c. 16 auf guter, wenn auch miSverstandener Uberlieferung beruht, und dort 
Bischof Eustachius von Lilybiium und Theodorus von Panormus genannt sind, 
so besteht eine gewisse Wahrscheinlichkeit, daS dort um 300 Episkopate 
bestanden haben, und da® damals eine sizilianische Synode abgehalten 
worden ist. — Da® die Katakomben in Malta simtlich nachkonstantinisch 
sind, dartiber s. Mayr in der Rom. Quartalschrift XV 3. Heft S. 216 ff. 
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bez. ob es noch mehr als c.100 gegeben hat, liBt sich nicht 
ermitteln. 


15. Oberitalien und die Romagna. 


DaB in diesen — iibrigens politisch und kulturell verschiedenen 
— Gebieten das Christentum spit und langsam gekommen ist 
und um das Jahr 325 noch sparlich war, ist eine sichere Einsicht, 
die nicht nur aus den negativen Zeugnissen folgt, sondern auch 
aus der Kirchengeschichte dieser Gebiete im 4. und 5. Jahr- 
hundert.') Von Ost nach West in Oberitalien mu8 das Christen- 
tum in starker Depression diinner und spiirlicher gewesen sein. 
Alle Nachrichten tiber Christen in Piemont und Ligurien — mit 
Ausnahme Genuas; doch ist auch dies zweifelhaft — vor dem 
Jahre 325 sind unsicher.?) Piemonts altestes Bistum ist erst nach 
der Mitte des 4. Jahrhunderts gegriindet worden (s. Savio, Gli 
antichi vescovi d'Italia. Il Piemonte, 1898).3) 


Der stliche Teil Oberitaliens hat indes nachweisbar mehrere 
Bistiimer besessen, deren spitere Haltung und Stellung beweist, 
daB ihnen schwerlich yon Rom her ,auctoritas praesto erat, 
sondern von der Balkanhalbinsel. Der kirchliche Weg von Rom 
nach Ravenna und Aquileja war weiter als der yon Sirmium, 
Sardika und Thessalonich. Das ist nicht erst im 4. Jahrhundert 


*) Auf die Stelle in Theodors von Mopsvestia Kommentar zu den 
Paulusbriefen (Swete, Vol. II, 1882, p. 121ff.): ,Am Anfang waren in einer 
Provinz in der Regel zwei oder hichstens drei Bischéfe — so stand es vor 
nicht langer Zeit im Abendland in den meisten Provinzen; in einigen aber 
findet man diese Ordnung auch jetzt noch bewahrt —; im Laufe der Zeit 
aber gab es Bischdfe nicht nur in Stiidten, sondern auch in kleinen Ort- 
schaften“, bin ich oben 8. 319f. ausfiihrlich eingegangen und lasse sie hier 
daher beiseite. Der 4. Kanon von Niciia setzt voraus, daB es (im Orient) 
in keiner Provinz weniger als 4 Bischéfe gibt. 


*) Die Mitteilung des Sulpicius Severus (Chron. II, 32): ,Serius trans 
Alpes dei religione suscepta*, kann auch auf die Seealpen bezogen werden. 


*) Hauck (Kirchengeschichte Deutschlands [2 S. 26) meint aus Am- 
brosius, ep. I, 63 begriinden zu kénnen, da®B z. Z. des Ambrosius ein Teil 
der oberitalienischen Bisttimer noch jung war. Ich bezweifle das nicht, 
aber aus jener Stelle méchte ich es nicht begriinden (A. schreibt an die Ge- 
meinde von Vercelli: »Conficior dolore, quia ecclesia domini, quae est in vobis, 
sacerdotem adhuc non habet ac sola nune ex omnibus Liguriae atque 
Aemiliae Venetiarumque vel ceteris finitimis partibus Italiae huiusmodi eget 
officio‘), Hauck erinnert sich mit Recht daran, da® damals das Bistum in 
Vercelli seit einigen Jahrzehnten gegriindet war, daB also das ,adhue non 
habet* eine voriibergehende Vakanz bedeutet ; er will aber aus dem ,nune 
ex omnibus‘ schlieBen, daB erst seit kurzem alle oberitalienischen Gemein- 
den Bischéfe besitzen. Allein, wenn das ,adhuc non‘ nur eine voriiber- 
gehende Vakanz bedeutet, darf man schwerlich das Folgende anders deuten. 
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so geworden — im Gegenteil: den neuen politischen Bedingungen 
folgend, erhielt die Kirche Roms nun erst leisen Einflu8 auf diese 
Stadte und Gebiete. Die Bistiimer waren: 


Ravenna (zu Sardika im Jahre 343 war der 12. Bischof). 
Mailand (Synode von Rom 313; zu Arles 316 war der 
7. Bischof). 
Aquileja (Synode von Arles 316). 
Brescia (zu Sardika war der 5. Bischof). 
Verona (zu Sardika war der 6. Bischof). 
Bologna (Mart. Vitalis et Agricolae, s. auch das Martyriol. 
Syriacum). 
Imola (Mart.). 
Nicht sicher bezeugt (durch Martyrien) sind Gemeinden fir 
Padua (hier ist eine solche a priori wahrscheinlich), Bergamo, 
Como und Genua.') 


DaB die Gemeinden auch in den gréferen Stidten Oberitaliens 
um 300 unbedeutend waren, scheint mir aus Paulinus Mediol., 
Vita Ambrosii 14, hervorzugehen. Hier heift es: ,Invitatus Am- 
brosius a Florentinis ad Tusciam usque descendit .. . in eadem 
civitate basilicam constituit, in qua deposuit reliquias martyrum 
Vitalis et Agricolae, quorum corpora in Bononiensi civitate leva- 
verat. posita enim erant corpora martyrum inter corpora 
Judaeorum, nec erat cognitum populo Christiano, nisi se sancti 
martyres sacerdoti ipsi revelarent.“ Die Christengemeinde in 
Bologna scheint also z. Z. der diokletianischen Verfolgung noch so 
klein gewesen zu sein, daB sie keinen eigenen Kirchhof besa8.”) 


) Der h. Martin von Tours weilte als zehnjiihriger Knabe mit seinem 
Vater, einem hdéheren Offizier, in Pavia, etwa um die Jahre 326—329. Nun 
erzithlt Sulpicius Severus von ihm (Vita Martini 2): ,cum esset annorum 
decem, invitis parentibus ad ecclesiam confugit seque catechumenum fier1 
postulavit.“ Damals mu es also in Pavia eine christliche Kirche gegeben 
haben, wenn jene Erzihlung Glauben verdient. — Der erste beglaubigte 
Bischof Paduas fiallt in die Zeit des Konstans. Fiir Bergamo und Como sind 
Bistiimer erst in der Zeit Theodosius’ I. bezeugt. 

2) Naher auf die kirchliche Vorgeschichte der drei groBen Zentren 
Ravenna, Mailand, Aquileja einzugehen, mu8 ich mir versagen. Die Legende 
in Bezug auf Ravenna gibt dem 11. und 12. Bischof zusammen eine Regierungs- 
dauer von 116 Jahren, um bis zur Zeit des Petrus mit den 12 Bischéfen (vom 
Jahre 348 aus) hinaufzukommen. Die Gemeinde Ravenna mag, wenn zu 
Sardika ihr 12. Bischof anwesend war, am Anfang des 3. Jahrhunderts ge- 
griindet worden sein. — Mailand machte in friihbyzantinischer Zeit den An- 
spruch geltend, vom Apostel Barnabas gegriindet und somit die einzige 
direkt apostolische Kirche neben Rom im Abendland zu sein. Glaubwiirdig 
ist dieser Anspruch nicht. Die sieben Bischéfe bis zum Jahr 316 legen die 
Vermutung nahe, daS das Bistum (und die Gemeinde) nicht lange vor der 
Mitte des 3. Jahrhunderts gegriindet worden ist. — Noch spiter: fillt die 
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16. Gallien, Belgien, Germanien und Ratien. 


In der griechischen'), mit Asien in reger Verbindung stehen- 
den Bevélkerung der Mittelmeerkiiste und des Rhonetals hat 
sich das Christentum spatestens um die Mitte des 2. Jahrhunderts 
angesiedelt”); aber wahrend wir das fir Marseille nur zu er- 
schlieBen vermégen*) — denn die aufgefundene Inschrift, die das 
besagt, ist nicht ganz sicher dem 2. Jahrhundert zuzuweisen —, 
besitzen wir fiir Vienne und Lyon den Brief der dortigen Christen- 
gemeinden an die asiatischen und phrygischen tiber die Verfolgung 
des Jahres 177 (Euseb. V, 1f.) und fiir Lyon#), die zwei letzten 
Jahrzehnte des 2. Jahrhunderts anlangend, die Werke des Ireniius. 
Aus jenem Briefe ersehen wir, dafi Lyon schon vor dem Jahre 177 
ein Bistum besessen hat. Das Verhiltnis der Gemeinde yon 
Vienne — Lyon benachbart, liegt es doch in einer anderen 
Provinz, nimlich der Narbonensis — zu der von Lyon ist nach 
dem Briefe unklar, und man kann mit Duchesne (Fastes épis- 
copaux de l’ancienne Gaule, T. I, 1894) fragen, ob die Stadt 
damals einen eigenen Bischof gehabt hat. Indessen ist hier auf 
die Frage nicht einzugehen®); es geniigt, daB es eine Christen- 
gemeinde hatte. Die Meinung, daf Vienne von der Verfolgung 
gar nicht betroffen worden sei®), kann ich nicht fiir richtig halten. 


Griindung der Gemeinde in der groBen Stadt Aquileja, wahrscheinlich erst 
in die diokletianische Zeit oder kurz vorher. 


1) Uber den Hellenismus in Stidgallien ss Mommsen, Rim. Gesch. V 
8. 100f, Caspari, Quellen zur Gesch. des Taufsymbols Bd. III, 1875 und 
Zahn, Gesch. des neutestamentlichen Kanons I 8. 394. 44ff. Das Ménechtum 
in dem Kiistengebiet Stidgalliens am Anfang des 5. Jahrhunderts steht noch 
in reger Beziehung zu dem orientalischen und ist der letzte groBe Beweis 
einer lebendigen Verbindung zwischen dem Orient und jenem Kiistenstrich. 
Aber noch im 3. Jahrhundert mu8 in Stidgallien das Griechische in héherem 
MaBe als das Lateinische die Sprache der Gebildeten gewesen sein. 

*) Christen im Rhonetal: Ireniius (I, 13, 7) driickt sich also aus in Be- 
zug auf die schlimme Wirksamkeit der Anhiinger des Gnostikers Markus: 
‘Ey tots xa ruds xdiuaoe tio Pod avovelas mosdes s&ymarnxace yuvaixas. 

8) Hatte nicht an der Rhonemiindung griechisches Christentum existiert, 
so hiitte die Gemeinde von Lyon keine griechische sein kiénnen. 

*) Uber die besondere politische Stellung Lyons in Gallien s. Mommsen, 
Rom. Gesch. V, 8. 79 ff. In Lyon kann der Prozentsatz der griechisch reden- 
den Bevélkerung nicht gro® gewesen sein, denn ,es war wie keine andere 
des gallischen Nordens und nur wenige des Stidens, eine von Italien aus ge- 
griindete und nicht nur dem Rechte, sondern dem Ursprung und dem Wesen 
nach rémische Stadt“. Dennoch war die Christengemeinde daselbst noch 
um das Jahr 190 wesentlich griechisch. 

*) 8. dariiber oben S, 319ff. 


*) Neumann, Der rémische Staat und die allgem. Kirche, 1. Bd., 1890 
S. 29 not. 
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Was sich in Bezug auf die Kirchengeschichte Lyons bis 
Konstantin ermitteln laBt, hat Hirschfeld sorgfaltig zusammen- 
gestellt.1) Ich hebe Folgendes hervor: 

(1) Die Gemeinde muf z. Z. des Irenius eine vorwiegend 
griechische gewesen sein (das ergibt sich aus der griechischen 
Sprache des Briefes und der Werke des Ireniius sowie aus den 
Namen der Opfer der Verfolgung; doch hat ein lateinisches Ele- 
ment — s. die Namen — nicht gefehlt). 

(2) Die Gemeinde kann nicht grof gewesen sein; denn ob- 
gleich die Verfolgung sehr heftig war und die ganze Kirche 
daselbst betraf, belief sich die Zahl der Opfer auf héchstens 49. 
Hirschfeld, der (a.a. O. 8. 385ff.) die uns iiberlieferte Namen- 
liste genau untersucht hat, stellt aber die nicht unbegriindete 
Vermutung auf, daf sie noch kleiner war, sofern wahrscheinlich 
Gentilnamen und Cognomina auseinandergerissen und so Personen 
verdoppelt worden sind. Die Kleinheit geht auch daraus hervor, 
daB eine Liste der iiberlebenden Bekenner vorhanden war, die 
bis auf Eusebius gekommen (aber von ihm nicht mitgeteilt worden) 
ist. Man mu sich hier auch der allgemeinen Zeugnisse erinnern, 
die wir tiber die Anfainge des Christentums in Gallien besitzen. 
Sulpicius Severus (Chron. II, 32) schreibt: ,Sub Aurelio deinde, 
Antonini filio, persecutio quinta agitata; ac tune primum inter 
Gallias martyria visa, serius trans Alpes dei religione suscepta. “ 
In der Passio des Saturninus von Toulouse liest man: ,Postquam 
sensim et gradatim in omnem terram evangeliorum sonus exivit 
tardoque progressu in regionibus nostris apostolorum praedicatio 
coruseayvit, cum rarae in aliquibus civitatibus ecclesiae paucorum 
Christianorum devotione consurgerent.“ Die Angabe des Gregor 
von Tours (Hist. Franc. I, 29: ,Irenaeus . . . in modici temporis 
spatio praedicatione sua maxime in integrum civitatem reddidit 
christianam“) ist als ganz unglaubwiirdig zu verwerfen. 

(3) Unter einigen anderen unsicheren Notizen iiber Christen 
im 3. Jahrh. in Lyon ist die Grabschrift eines ,libellicus“ (Beamten 
fiiy die libelli z. Z. des Decius? Hirschfeld 8. 397) und ein 
Bischof Helius von Lyon ,tempore paganorum“ (Gregor Tour., 
Gloria Confess. 61) zu erwihnen. Sicher ist, daB z. Z. des Cyprian 
Faustinus Bischof von Lyon gewesen ist (Cypr., ep. 68, 1), und 
daB zu Arles auf der Synode (316) der Bischof Voccius (Vocius?) 
yon Lyon anwesend war. 

Irenius berichtet, daB er keltisch predigen miisse 2), daB es 


41) Hirschfeld, Zur Geschichte des Christentums in Lugdunum vor 
Konstantin, in den Sitzungsber. d. K. Preu®B. Akad. d. Wiss. 1895 S. 381 ff. 

2) Contra haeres., praef.: ovx émilyrijosis 1aQ’ judy tov E&Y Kéhrous Jva- 
rouportoy xl mEgi Baepagoy dudhextoy to Whgiotoy doyodoumEevwy hoywr TEXYYIY. 
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Kirchen é Kédrois gebe'), und da8 unter den Kelten Christen 
seien, die ,ohne Papier und Tinte“ den rechten Glauben haben.”) 
Die Nachricht, daB Irenius’ Sendlinge nach Valentia und Vesontio 
gekommen sind, ist vielleicht zuverlassig (s. Hirschfeld S. 393ff.). 
Sicherlich aber miissen wir uns tiber die Erfolge der Mission 
bei den Kelten im 3. Jahrh. bescheidene Vorstellungen machen. 
Das, was in der Historia Francorum (IX, 39) iiber das westliche 
Gebiet zu lesen steht — die Anfinge des Christentums fallen 
dort erst ins 4. Jahrhundert — wird fiir viele andere Gebiete 
auch gelten. Anders steht es mit den gréBeren Stidten*), die 
iibrigens in Gallien gemi® der eigentiimlichen Verfassung des 
Landes nur spirlich waren und sich erst allmahlich entwickelten. 
Bereits die Stelle Euseb. V, 23 vermag ich (gegen Duchesne) 
nur so zu verstehen*), daB es z. Z. des Osterstreits um das Jahr 
190 mehrere Bistiimer in Gallien gegeben hat (tiv xata Tadhiay 
nagomdy, dc Hignvaios éneoxdne, cf. V, 24,11) und da ihre In- 
haber unter dem Vorsitz des Irenius damals eine Synode ge- 
halten haben. Diese Bischéfe sind in erster Linie in der Narbo- 
nensis zu suchen, und wenigstens fiir die Zeit um das Jahr 255 
ist uns das Bistum in Arles durch den 68. Brief Cyprians bezeugt. 
Dieser Brief, richtig interpretirt, lehrt aber auch, daB es damals 
sowohl eine bischéfliche Synode in der Narbonensis als auch in der 
Lugdunensis gegeben hat, wihrend sie um 190 noch eine Synode 
gebildet zu haben scheinen. Hieraus ergibt sich aber, da8 einige 
gallische Bistiimer, deren Ursprung Duchesne erst in die 
2. Halfte des 3. Jahrhunderts verlegen will, schon aus der 1. Hilfte 
stammen, ja sogar schon aus dem Ende des 2. Jahrhunderts. 
Daf es eine Zeit gegeben hat, in der Lyon der einzige Bischofs- 
sitz in der Lugdunensis und Belgica gewesen ist, ist a priori 
wahrscheinlich, aber sehr lange kann diese Zeit nicht gewahrt 
haben. Da aber Lyon je auch das Bistum fiir die Narbonensis 
gewesen ist, ist ganz unwahrscheinlich. 


Dyed bny le Oe 

*) L. II, 4,1: ,cui ordinationi assentiunt multae gentes barbarorum [in 
erster Linie ist hier an Kelten und Germanen zu denken] eorum qui in 
Christum credunt, sine charta vel atramento scriptam habentes per spiritum 
in cordibus suis salutem et veterem traditionem diligenter custodientes etc.“ 
Auf die Stelle Tertull. adv. Jud. 7: »Galliarum diversae nationes Christo sub- 
ditae* ist nicht viel zu geben, mehr auf Hippol., Philos. X, 34. Aus den 
Ireniiusstellen gewinnt man den Eindruck, da& er mehr keltisch als grie- 
chisch reden mufte. 

*) Von den Legenden sehe ich ab, z.B. von der, daB® unter Papst 
Xystus II von Rom sieben Bischife nach Gallien gesendet worden selen, 
und die Kirchen von Tours, Arles, Narbonne, Toulouse, Paris, Clermont, 
Limoges gegriindet hiitten. 

‘) S. oben 8S, 328f, 
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Namentliche Bezeugungen fiir gallische Bistiimer erhalten 
wir erst durch die Listen der Synoden von Rom (313) und Arles. 
(316), sowie durch ein paar Martyrien. Folgende sind sicher: 

In der Narbonensis: Vienne (der alte Brief, Mart., Arles). 

Arles (Marcian Bischof z. Z. Cyprians, Anhinger des No- 
vatian; Marinus, Bischof auf der Synode zu Rom 313, s. Euseb. 
X, 5, 19; auf der Synode zu Arles im Jahr 316 waren 43 Ge- 
meinden aus den meisten Teilen des Abendlandes vertreten). 

Marseille (Arles). 

Vaison (ebend.). 

Nizza {Portus Nicaenus] (ebend.). 

Orange (ebend.). 

Apt (ebend.). 

Toulouse (Mart.; sichere Riickschliisse). 

In der Lugdunensis: Lyon (der Brief, Iren., Faustinus, 
Bischof z. Z. Cypr., Arles). 

Autun (Buseb. X, 5, 19: Bischof Reticius Rom 313). 

Rouen (Arles). 

Die (Konzil y. Nic&éia 325). 

Paris (Mart.; sichere Riickschliisse). 

Sens (Mart.; sichere Riickschliisse). 

In Aquitanien: Bordeaux (Arles). 

Eauze (ebend.). 

Mende (ebend.). 

Bourges (ebend.). 

In der Belgica: Trier (ebend.). 

Rheims (ebend.). 

Auf Grund der Untersuchungen Duchesnes ist es wahr- 
scheinlich, da® in Angers, Auxerre, Beauvais, Chalons, Chartres, 
Clermont, Digne, Embrun, Grenoble, Langres, Limoges, Metz, 
Nantes, Narbonne, Noyon, Orleans, Senlis, Soissons, Toul, Troyes, 
Verdun, Viviers Christen in vorkonstantinischer Zeit gewesen sind, 
schwerlich aber Bistiimer.’) Tours hat vor Konstans keine 


1) Doch — hatte selbst die kleine Stadt Die im Jahr 325 eimen Bischof 
(er ist wohl ein persénlicher Bekannter Konstantins gewesen; nur so erklirt 
es sich ungezwungen, daG® er der einzige gallische Bischof in Niciia war), 
so mu® man vermuten, da® der Episkopat in Gallien bereits weiter ver- 
breitet war, als wir im einzelnen nachzuweisen vermédgen. Z. Z. des Hilarius 
y. Poitiers (im Jahr 359) war die bischéfliche Organisation des ganzen Landes 
weit fortgeschritten; doch sind gewifs gerade zwischen 312 und 359 viele 
Bistiimer dazugekommen. Fiir die Annahme, dab bedeutende Stiidte eme 
lange Zeit zwar christliche Gemeinden, aber keine Bischéfe hatten, darf 
man sich schwerlich mit Sicherheit auf die Erklirung des Bischofs Prokulus 
von Marseille auf der Synode zu Turin (im Jahr 401) berufen. Er sagt, um 
seinen Anspruch auf Metropolitanrechte fiir Narbon. II zu begriinden: ,easdem 
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Gemeinde gehabt (Gregor, Hist. Franc. X, 31). Martyrer in 
Amiens? in Agen? 

Von Konstantius Chlorus sagt Eusebius, daB er in der grofen 
Verfolgung die Kirchengebiaude in Gallien — also gab es solche 
— nicht zerstért habe (h. e. VIII, 13, 13); allein Lactantius (de 
mort. 15) berichtet von ihm: ,conventicula i. e. parietes, qui resti- 
tui poterant, dirui passus est“, 

In den gallischen Stiidten des Siidens muB die Kirche am 
Anfang des 4. Jahrhunderts bereits eine gewisse Rolle gespielt 
haben. Kine psychologische Erwaigung legt das nahe: hatte Kon- 
stantin sich fiir die Kirche erklirt, wenn er in den Jahren un- 
mittelbar vor dem Umschwung, in denen er in Gallien weilte, 
tiberall nur ein verschwindend geringes Christentum neben sich 
gehabt hatte?!) Ich muff das bezweifeln. Die orientalischen 
Krinnerungen allein reichen hier nicht aus. Doch darf man aus 
der Bedeutung nicht sofort auf die Gréfe schlieBen und wird 
auferdem zwischen den verschiedenen Stiidten (je nach ihrer 
Entwicklung aus Lageransiedlungen zu wirklichen Stidten; iiber 
die Gauverfassung Galliens s. Mommsen, a. a. O. V S. 81 ff.) und 
Gegenden namentlich zwischen Nord und Siid, Unterschiede 
machen miissen. In der Belgica war die Kirche um 300 gewib 
noch in den bescheidensten Anfingen. Das lehrt uns die wich- 
tigste Stadt, Trier. Das Bistum, dessen erste Inhaber Eucharius 
und Valerius waren, ist in der 2. Hialfte des 3. Jahrhunderts ge- 
griindet worden; ,aber noch im Anfang des vierten war die Zahl 
ihrer Glieder nur gering. Bis zum Jahr 336 gentigte eine kleine 
Kirche fiir ihren Gottesdienst; erst wiihrend sich Athanasius als 
Verbannter in der Stadt aufhielt, schritt man zu einem Neubau“ 
(Athanas., Apol. ad Constant. 15, cf. Hauck, KG. Deutsch- 
lands >I 8. 28). Die zweite Kirche scheint Trier erst am Anfang 
des 5. Jahrh. erhalten zu haben. Noch im ganzen 4. Jahrh. war 
die Stadt wesentlich heidnisch. Was aber fiir Trier gilt, gilt 
nach den Zeugnissen des 4. und 5. Jahrh. wesentlich auch fiir 
Gallien mit Ausnahme des Siidostens und des Rhonegebiets. Eine 
stirkere Christianisierung beginnt in der 2. Hilfte des 4. Jahrh., 


ecclesias vel suas parochias fuisse vel episcopos a se in iisdem ecclesiis 
ordinatos*. Wo diese »parochiae* zu suchen sind, wissen wir nicht; es 
kénnen kleine Stiidchen in der niichsten Nihe von Marseille gewesen sein. 


*) Ein typisches gallisches Christentum, wie es ein nordafrikanisches 
gab, hat in alterer Zeit schwerlich existiert. Ireniius ist nicht gallischer 
Lateiner, sondern Kleinasiat, Als lateinische Kirche hat die gallische vor 
Hilarius von Poitiers keinen bedeutenden Mann hervorgebracht. Dann ist 
die gallische Rhetorik auch in die Kirche eingezogen und hat ihr ein be- 
sonderes Gepriige gegeben. 
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ohne noch durchschlagenden Erfolg zu haben. Erst seit der 
Mitte des 5. Jahrh. ist Gallien, d. h. die rémische Bevilke- 
rung, wesentlich christlich, Um 400 dagegen war die gebildete 
gallische Welt vornehmlich noch heidnisch. Alle Zeugnisse, die 
wir fiir diese Zeit besitzen, beweisen das. Vel. in Bezug auf 
den Untergang des Heidentums in Gallien V. Schultze, a.a.O. 
II S.101ff. Das Keltische — die Landesreligion setzte der Kirche 
kein starkes Hemmnis mehr entgegen — ist nicht sowohl durch 
die germanische Einwanderung als durch das lateinische Christen- 
tum zum Untergang gebracht worden (Mommsen 8. 92). 


Die germanische Kirchengeschichte beginnt mit dem berithm- 
ten Zeugnis des Irenius (1, 10, 2): obte ai év T'eouaviac tdovuévat 
éxudnota Ghhws mernotedxaow 7) Gidws nagadiddaow. Augenschein- 
lich meint Irenius stabilierte, d. h. bischéfliche Kirchen; denn nur 
soleche kiénnen etwas iiberliefern. Daher ist es gewif, das in den 
gréBten germanischen Rémerstiidten — man denkt zunichst an 
Kéln und Mainz — bereits um das Jahr 185 Gemeinden mit 
Bischéfen waren. Leider aber sind wir sonst von aller Kunde 
verlassen, und die Bischofslisten niitzen hier nichts. Nur in Be- 
zug auf Kéln wissen wir, daS sein Bischof zu Rom (313, cf. 
Euseb. X, 5,19) und zu Arles (316) anwesend gewesen ist. *) 
Aber wie klein mu die Gemeinde gewesen sein, wenn sie noch 
im Jahre 355 nur ein ,conventiculum“ besessen hat (Ammian. 
Marcell. XV, 5, 31)%)!' Diese Nachricht geniigt, um das Christen- 
tum in ganz Germanien als sehr gering vorzustellen. 


In Unter-Germanien darf man Tongern noch vielleicht als 
ein vorkonstantinisches Bistum in Anspruch nehmen; jedenfalls 
hatte die Stadt bald nach Konstantin einen Bischof, Servatius, der 
yon dem arianischen Streit her bekannt ist. In Ober-Germanien 
ist kein Bistum und keine Gemeinde vor Konstantin nachzu- 
weisen; aber es lag Lyon viel naher als Unter-Germanien, so dab 


1) Maternus, Bischof von Kéln, muS der besondere Vertrauensmann 
Konstantins gewesen sein; denn ihm, zusammen mit den Bischdfen von Rom, 
Arles und Autun, hat er die erste Untersuchung in der Donatisten -Sache 
iibertragen. Die persinliche Bedeutung des Mannes entscheidet indessen 
nicht tiber die GréBe seines Bistums. Da es in Kéln z. Z. Konstantins auch 
eine Synagoge gegeben hat, lehrt Theodos. Codex XVI, 8, 3. 

2) Recht unsicher oder positiv unzuverlissig sind auch die Nachrichten 
tiber germanische, bez. trierische und kélnische Mirtyrer. Hauck (a.a O. I? 
8. 25) hilt nur die tiber Clematius in Kéln fiir ,ziemlich sicher“. In ihr 
(saec. IV. vel V.) ist der Grund und Boden bezeichnet, ,ubi sanctae virgines 
pro nomine Christi sanguinem suum fuderunt*; auch wird eine alte Basilika, 
‘d. h. Gedichtniskapelle, in ihr erwihnt, die wohl zu Ehren der Jungfrauen 
z, Z. Konstantins gebaut war. 


512 Die Verbreitung der christlichen Religion. 


das Zeugnis des Irenius wohl nicht auf dieses beschrankt 
werden darf (s. das oben genannte Vesontio).1) Bezeugt ist eine 
Kirche in Mainz erst fiir das Jahr 368, und damals ist ein gréferer 
Teil der Einwohner christlich gewesen (Ammian. Marcell. XX VII, 
10). Hieronymus (ep. 123,16) erzéhlt, da8 bei der Eroberung 
der Stadt durch Germanen ,multa milia hominum“ in der Kirche 
erschlagen worden seien. Das war aber am Anfang des 5. Jahr- 
hunderts. 


Fir Riatien lassen sich christliche Gemeinden in Augsburg 
und Regensburg vor Konstantin nachweisen; denn die Persénlich- 
keit der heiligen Afra als Martyrerin ist nicht zu bezweifeln, und 
in Regensburg haben sich Martyrergriber gefunden (s. Hauck, 
a. a. O. 1? §, 347). Dariiber hinaus aber lift sich Sicheres nicht 
feststellen.?) 


17. England. 


In dieser nur oberflichlich romanisierten*), wesentlich mili- 
térischen Provinz hat das Christentum zuniichst nicht festen Fug 
fassen kénnen.‘) Tertullians Angabe (ady. Jud. 7) fallt nicht ins 
Gewicht, noch weniger die Legende von einem Briefwechsel des 
roémischen Bischofs Eleutherus mit einem angeblichen brittischen 
Kénige Lucius (Lib. Pontif. und Beda, hist. angl. I, 4). Dennoch 
ist es sehr wohl méglich, daB schon am Ende des 2. Jahrhunderts 
Christen nach Brittanien gekommen sind und dort gewirkt haben. 
Die Berichte von Gildas und Beda iiber den Martyrer Albanus 
in Verulam (St. Albans) und zwei andere Martyrer in Legionum 
Urbs (Caerleon) — diokletianische Verfolgung — beruhen wohl 
auf guter Uberlieferung.®) In ein helleres Licht tritt fiir uns die 


*) Adv. Jud. 7 werden auch Christen bei den Germanen von Tertullian 
genannt; die Stelle ist aber rhetorisch und daher unzuverliissig. 

*) In der groBen Aufziihlung der kirchlichen Provinzen bei Athanasius 
(Apol. c. Arian. 1), in der doch selbst Brittanien nicht fehlt, fehlt Germanien 


sind, aber Germanien tibergangen ist. Ebenso steht es 


dicamus de Britannis aut Germanis qui sunt circa Oceanum vel apud bar- 
baros ...., quorum plurimi nondum audierunt evangelii verbum.“ 

*) ,Ein exotisches Gewiichs ist die aus Italien eindringende Sprache 
und Sitte auf der Insel noch mehr gewesen als auf dem Kontinent (Mommsen,. 
a.a.O. V S. 176). 

*) Alte christliche Inschriften fehlen hier ganz. 

) Das absolute Schweigen unsrer Quellen in Bezug auf die Kirchen- 
geschichte Brittaniens im 3. Jahrh. ist wohl erklirlich. ,Aus dem dritten 
Jahrhundert wird von den Schicksalen der Insel kaum etwas gemeldet* 
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brittische Kirche erst durch die Tatsache, da auf der Synode zu 
Arles (im Jahre 316) die Bischéfe von London, York und Lincoln 
[der Ortsname ist unsicher] zugegen gewesen sind.') Zwei dieser 
Bischéfe tragen antike Namen, der dritte aber einen einheimischen 
(Eborius). Waren drei Bischéfe in Arles zugegen, so darf man 
mit Fug schlieBen, dafi die Zahl der Bistiimer gréfer gewesen 
ist. Aber wir wissen nichts dariiber; nur das ist uns bekannt, 
daf im Laufe des 4. Jahrhunderts Brittanien rasch christianisiert 
worden ist.”) Die einheimische brittische Bevilkerung ist damals 
wirklich christlich geworden, wihrend gleichzeitig die germanischen 
Stimme fast simtlich heidnisch blieben. 


18. Afrika, Numidien, Mauretanien, Tripolitana. 


Der Kiistenstrich zwischen der See und dem Gebirge am 
Siidufer des westlichen Mittelmeeres gehért zu Europa und nicht 
zu Afrika. In der Kaiserzeit war das wichtigste Gebiet daselbst, 
Africa proconsularis, ein zweites Italien. Die héchste Bliite hatte 
das Land vom Ende des zweiten Jahrhunderts bis zum Ausgang 
des dritten. 

In diese Zeit, in der die Romanisierung des Landes die 
gréBten Fortschritte gemacht hat*), fallt ein Wachstum der christ- 


(Mommsen, a.a. O. V §. 172). — Das Martyrium des Albanus kann deshalb 
nicht als sicher gelten, weil die iiltesten Quellen behaupten, es seien unter 
Konstantius Chlorus keine Martyrien vorgekommen; indessen einige wenige 
Falle sind dadurch nicht ausgeschlossen. Die Reliquien des Heiligen sind 
schon vor Gildas um das J. 450 nachweisbar. 


1) Entsprechend der gleichartigen Gauverfassung sind die brittisch-latei- 
nischen Stiidte ebenso allmihlich entstanden wie die gallischen. Die Militir- 
hauptstadt war York, die Zivilhauptstadt vielleicht Camalodunum. Daf in 
jener Stadt und in der Kaufmannsstadt London ein Bischof verhiltnismi®Big- 
friih nachweisbar ist, ist bezeichnend. 

*) Vielleicht ist es bemerkenswert, das auf der Synode zu Rimini, wo 
mehr als 400 Bischéfe anwesend waren, nur drei brittische die kaiserlichen 
Unterstiitzungen zu ihrem Lebensunterhalt annahmen (Sulpic. Sev., Chron. 
11,41: ,mopia proprii publico usi sunt“; den anderen Bischéfen erschien das 
,indecens*). Die Kirchen scheinen also noch arm gewesen zu sein. 


3) Noch im 2. Jahrhundert sprachen viele Eingeborene auch der besseren 
Stinde ungern Latein, s. Apulejus, Apolog. 68 (von einem jungen Mann): 
,Loquitur numquam nisi punice, et si quid adhuc a matre graecissat; enim 
latine neque vult neque potest.“ Die Kultursprache, mit der es das auf- 
gezwungene Latein in diesen Provinzen Nordafrikas zu tun hatte, war — 
zumal im dstlichen Kiistengebiet — nicht nur das Punische, sondern auch 
das Griechische. Die ,suaviludii* in Karthago z. Z. Tertullians lasen leber 
Griechisch als Latein (de corona 6), und fiir sie hat Tertullian auch griechisch 
de spectaculis geschrieben (s. Zahn, Gesch. des neutestamentlichen Kanons I 
§.49). Das Berberische, die Sprache der Eingeborenen, schon von den Puniern 


Harnack, Mission. 33 
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lichen Kirche in diesen weiten und fruchtbaren Gebieten, das 
nur in Kleinasien seinesgleichen hat. Aber die karthaginiensische 
Kirche, die ilteste groBe lateinische, muf schon bedeutend ge- 
wesen sein, bevor sie fiir uns in das Licht der Geschichte tritt. 
Bereits die friihesten Schriften Tertullians setzen eine groke Ge- 
meinde in der Hauptstadt voraus und ebenso die Verbreitung 
des Christentums in Nordafrika.t) Aber merkwiirdig — Ter- 
tullian erzihlt uns so gut wie nichts von der iltesten Geschichte 
der karthaginiensischen Kirche und ebensowenig etwas von den 
iibrigen Gemeinden in Afrika, ja nicht einmal von ihrer gleich- 
zeitigen Geschichte. Tertullian ist auch als Christ Grofstidter — 
das Land kiimmert ihn nicht —, und er lebt ganz in der Gegen- 
wart und in der Zukunft. 

Von der altesten, griechischen Periode der afrikanischen 
Kirche ist uns nichts bekannt. Aber wir héren, daB Perpetua 
sich mit dem Bischof Optatus und dem Presbyter Aspasius grie- 
chisch unterhalten und daf Tertullian auch griechisch geschrieben 
hat. Die griechischen Ubersetzungen der iiltesten afrikanischen 
Mirtyrerakten mégen fast so alt sein wie diese selbst.2) Mit 
Martyrien beginnt fiir uns die Kirchengeschichte Nordafrikas, und 
zwar erst im Jahre 180. Damals wurden Namphamo aus Madaura 
und einige Christen aus Scilium (einer Stadt, die im prokonsula- 
rischen Numidien gelegen haben muf) hingerichtet.’) Also von 


aus dem 6ffentlichen Verkehr zuriickgedringt, trat unter den Rémern noch 
mehr zurtick; aber es blieb im Wechsel der Fremdherrschaften doch bestehen. 
Uber die Latinisierung Afrikas durch Ansiedelung italischer Kolonisten s. 
Mommsen, Rom, Gesch. V S. 647. 


’) Besonders kommt ad Scap. 2 u. 5 in Betracht (,tanta hominum multi- 
tudo, pars paene maior civitatis culusque*. tanta milia hominum, tot viri 
ac feminae omnis sexus, omnis aetatis, omnis dignitatis*. »quid ipsa Carthago 
passura est, decimanda a te‘; ,parce Carthagini, si non tibi, parce proyvin- 
ciae, quae visa intentione tua obnoxia facta est concussionibus*). Aber auch 
schon in dem im J. 197 geschriebenen Apologeticus c. 2 u. 37 lautet es iihn- 
lich. — Welche Beziehungen das Christentum in Afrika am Anfang zu den 
dort zahlreichen Synagogen gehabt hat, dariiber fehlt uns leider jede Kunde. 

*) Eine besondere Beziehung der afrikanischen Kirche zu Rom mu 
von der Griindungsepoche her bestanden haben (Tertull., de praescr. 36: 
»Roma, unde nobis quoque auctoritas praesto est“); aber Niiheres wissen wir 
nicht, und da: rémische Christen das Evangelium nach Afrika gebracht 
haben, ist keine notwendige Annahme. Beziehungen zu Jerusalem, die 
Augustin geltend macht, sind abstrakt. 

*) Aus Vita Cypriani per Pontium 1 (ef. 19) folgt, da8 vor Cyprian, also 
vor dem J. 258, in Afrika tiberhaupt keine Kleriker Mirtyrer geworden sind. 
Das ist sehr merkwiirdig! Sie wuBten sich mit der Obrigkeit zu stellen, wie 
uns die bittren Klagen iiber die »hirschfiiBigen* Kleriker und iiber die 
Methode, die drohenden Verfolgungen durch Geld abzuwenden, beweisen 
(Tertull., de fuga in persecut.). Die tertullianische Schrift ,ad martyres“ 
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Christen in Numidien héren wir so friihe wie von solchen in 
Karthago. Vier afrikanische Stidte mit Christengemeinden — 
nur vier — lassen sich aus den Werken Tertullians feststellen; 
Adrumet, Thysdrus, Lambese und Uthina. Es sind grofe Orte, 
Lambese in Numidien der Hauptwaffenplatz Afrikas.‘) Adrumet 
und Thysdrus (ad Scap. 3. 4) liegen in der Byzacena. Also hatte 
auch diese Provinz schon Christen. Aber auch Mauretanien besa8 
solche bereits; Tertullian spricht (Il. c. c. 4) vom Praeses Maure- 
taniae, der die Christen blutig verfolge. Er bezeugt also Christen 
in Numidien?), der Byzacena und Mauretanien.*) Wie stark das 
punische Element in der Kirche um das Jahr 200 und im 3. Jahr- 
hundert gewesen ist, wissen wir nicht. Von Tertullian und Cyprian 
héren wir so gut wie nichts tiber dasselbe — man kénnte meinen, 
es wire gar nicht vorhanden —; aber das 4. Jahrhundert (s. vor 
allem die Schriften Augustins) zeigt uns, wie michtig es war: 
Bischéfe und Parochi muften punisch verstehen. Man darf wohl 
annehmen, daf die punische Beyélkerung langsamer als die ein- 
gewanderte griechisch-lateinische sich dem Christentum zugewandt 
hat und noch im 3. Jahrhundert stark zuriicktrat (die Namen der 
afrikanischen Bischéfe sind fast simtlich im 3. Jahrhundert latei- 
nisch); aber gefehlt hat dieses Element von Anfang an_ nicht. 
Unter den Miartyrern begegnen punische Namen, ja der erste 
afrikanische Mirtyrer, Namphamo, war ein Punier. Indessen ist 
es niemals, soviel wir wissen, zu einer punischen Bibeliibersetzung 
gekommen; also bedeutete die Christianisierung der Punier zugleich 
eine Romanisierung.*) 

In Afrika ist wahrscheinlich die lateinische Bibel friiher 
entstanden als in Rom, und Afrika wurde das Mutterland der 
christlich lateinischen Litteratur. In diesem Sinne hat es eine 
weltgeschichtliche Bedeutung. 

Sehr beachtenswert ist das starke militirische Klement in 
der afrikanischen Kirchensprache. Schon bei Tertullian, dem 


zeigt, da es bis zum Zeitpunkt ihrer Abfassung ganz wenige Mirtyrer in 
Afrika gegeben hat. Tertullian verweist nicht auf alte christliche Martyrer, 
sondern auf Lucretia, Regulus, u. s. w. 

1) Lambese ist ad Scap. 4 (,Nam et nunc a praeside Legionis vexatur 
hoc nomen“) gemeint. 

2) §. auch, was ad Scapul. 4 von Vespronius Candidus erzéhlt wird; er 
war Legatus Augusti pro praetore in Numidien (CIL T. VIII n. 8782). 

3) Da® es eine ganze Anzahl von Bischéfen in Afrika schon um das 
J. 200 gegeben hat, ergibt sich auch aus de fuga 11, wo von Bischéfen, die 
in der Verfolgung geflohen sind, die Rede ist. 

4) Uber das Punische in der Kirche Afrikas vgl. Zahn, Gesch. des neu- 
testamentlichen Kanons I S. 40 ff. Den nur punisch sprechenden Christen 
wurde die Bibel im Gottesdienst gedolmetscht und punisch gepredigt. 

33* 
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Soldatenkinde, laBt es sich konstatieren, aber viel auffallender tritt 
es in der religidsen Sprache Cyprians hervor, welche mafigebend 
geworden ist. Ist dieses Element zufillig oder sind alte Zu- 
sammenhinge zwischen dem Christentum und den Lagern in Afrika 
anzunehmen? Auch das juristische Element ist nicht nur auf 
Tertullians Einflu8 zuriickzufiihren: die Kirchensprache, die in 
Afrika geschaffen worden ist, zeigt, daB sie, soweit sie nicht vul- 
gir ist, von eingewanderten Beamten und Militaérs geschaffen ist. 
In der Zeit zwischen dem Jahre 211 und 249 (Cyprian) ist 
ein starkes Wachstum des Christentums in Karthago und allen 
afrikanischen Provinzen zu konstatieren. ,,Tot milia haereticorum“ 
sind in dieser Zeit nach Cyprian, ep. 73, 3, der Kirche zugefiihrt 
worden. Auf der Synode zu Karthago unter Agrippinus (spatestens 
um 218—222) iiber die Giiltigkeit der Ketzertaufe waren bereits 
70 afrikanische und numidische ') Bischéfe zugegen 2), und (ep. 59, 10) 
auf einer Synode zu Lambese*) unter dem Vorginger Cyprians, 
Donatus (,,ante multos fere annos“, sagt Cyprian, also gewif nicht 
spiiter als c. 240), waren 90 Bischéfe anwesend.*) Leider sind 
uns die Listen fiir diese beiden Synoden nicht erhalten. Erwiigt 
man, dafi erfahrungsgemiS nur ein Teil der Bischéfe die Synoden 
besucht hat, so lassen diese Zahlen auf eine auBerordentliche 
Verbreitung der Kirche schon vor der Mitte des 3. Jahrhunderts 
schlieBen. Allerdings ist dabei nicht zu vergessen, da die Organi- 
sation der Kirche in Nordafrika augenscheinlich ein Bistum ver- 
langte, wo auch nur wenige Christen waren, also in jedem Stadt- 
chen. Die bischéfliche Organisation ist in Afrika noch strenger 
durchgefiihrt worden als in Kleinasien und Unteritalien. Von 
detachierten Presbytern und Diakonen héren wir nichts; auch aus 
Cypr. ep. 62, 5 braucht man nicht auf solche zu schliefen.°) 


*) Auf die Frage der politischen und kirchlichen Einteilung Afrikas 
gehe ich nicht ein, s. dariiber die Untersuchungen von Mommsen und von 
Schwarze (Unters. iiber die iiuBere Entwicklung der afrikanischen Kirche, 
1892). Ks gab Synoden fiir die einzelnen Provinzen (wann sie begonnen 
haben, wissen wir nicht) und eine Generalsynode. Die Stellung Karthagos 
geht aus Cypr. ep. 48,3 deutlich hervor: ,Quoniam latius fusa est nostra 
provincia, habet etiam Numidiam et Mauretaniam sibi cohaerentes. “ 

*) Augustin, de unico bapt. c. Petil. 13 (22), ef. Cypr. ep. 71. 

*) Man kann aber die Stelle auch so verstehen, dai sie nichts tiber den 
Ort der Synode aussagt; dann tagte auch sie in Karthago. 

*) Da®B es durchweg numidische waren, ist nicht gewih. 

°) Diese episkopale Organisation in Afrika ist eine Folge der auf die 
Phénizier zurtickeehenden Stadtgemeinden-Organisation Nordafrikas. »Als 
die Romerherrschaft in Afrika begann, bestand das damalige karthagische 
Gebiet tiberwiegend aus gréBtenteils kleinen, jede von ihren Schofeten ver- 
walteten Stadtgemeinden, deren man 300 ziihlte; und die Republik hatte 
daran nichts geiindert“ (Mommsen, Rom. Gesch. V 8, 644; iiber die Um- 
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Aus den Schriften und Briefen Cyprians tritt deutlich hervor, 
wie gro die Kirche und die abgestufte Anzahl der Kleriker in 
Karthago gewesen ist!) und wie verbreitet das Christentum in 
den Provinzen. Die Schrift de lapsis zeigt, daB sich die neue 
Religion in der Hauptstadt in den letzten 30 Jahren wie eine 
religio licita eingebiirgert und verweltlicht hatte und in allen 
Stiinden verbreitet war. Die Opfer der decianischen Verfolgung, 
namlich die Opfer durch Verleugnung, miissen nach Tausenden 
gezaihlt haben. Vor allem aber zeigt die Persénlichkeit Cyprians 
selbst, welche Bedeutung bereits ein Bischof von Karthago hatte, 
Man hat, wenn man seine Briefe und sein Martyrium liest, den 
Kindruck, daS hier ein Mann steht, der das Ansehen und die 
Macht eines Praeses provinciae besitzt. Hinter Paul von Samosata 
(s. o. S. 433ff.) steht er sicher nicht zuriick. Daf unter seinem 
Episkopat zahlreiche Heiden fiir das Christentum gewonnen worden 
sind (ep. 66,5: ,novus credentium populus“), glauben wir ihm 
gerne. Welche Umstiinde gewirkt haben, um in Afrika das 
Christentum so machtig werden zu lassen, wissen wir leider nicht. 
Die Persénlichkeit Cyprians, so hervorragend sie war, ist doch 
nur ein Faktor der Christianisierung gewesen.’) 


Fiir die Statistik ist den Werken Cyprians wenig zu ent- 
nehmen. Nach ep. 62,5 hat er mit dem Briefe an einige von 
Riubern gebrandschatzte numidische Gemeinden eine Liste aller 
der Mitglieder der Gemeinde von Karthago iibersandt, die Unter- 
stiitzungen (bez. Liésegeld) in der Hihe von 100000 Sestertien 
(= 17—20000 M.) geschickt hatten. Leider ist diese Liste aber 
nicht zusammen mit dem 62. Brief abgeschrieben worden, also 


wandlung derselben in italische Stidte 8. 646f.). Daf die Kirche bei den 
Berbern nicht Wurzeln schlug, liegt neben anderem wohl auch darin, daf 
sie vornehmlich die Gebirge und Steppen inne hatten und keine stiidtische 
Ordnung besa®en, sondern Eingeborenenverbinde bildeten unter unmittelbarer 
Hoheit der Statthalter. Unter solchen Verhiiltnissen ist eine Christianisierung 
fast nirgendwo méglich gewesen. Nur in gewissen keltischen Gebieten, vor 
allem in Irland, hat die Kirche diese Schwierigkeit iiberwunden, aber erst 
nachdem sie im Ménchtum ein neues und zweckmifigeres Instrument der 
Propaganda erhalten hatte. 


1) Nicht so gro® wie in Rom; denn auch fiir die christlichen Gemeinden 
gilt: ,pro magnitudine sua debet Carthaginem Roma praecedere* (Cypr., 
ep. 52, 3). 

2) Aber die zentrale Stellung, die Karthago in der Christenheit in der 
Mitte des 3. Jahrhunderts besa, ist wohl ausschlieBliches Verdienst Cyprians; 
er korrespondierte mit Bischéfen in Rom, Spanien, Gallien, Kappadocien; er 
hat dafiir gesorgt, da® seine Briefe in der Frage der Gefallenen ,in notitiam 
ecclesiis omnibus et universis fratribus‘ kamen (ep. 55, 5), und er regierte die 
Kirchen Nordafrikas von den Syrten bis Mauretanien. 
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nicht auf uns gekommen.') Nach ep. 59, 9 hat er dem Cornelius 
von Rom eine Liste aller afrikanischen Bischéfe angekiindigt, die 
sich vom novatianischen Schisma fern halten; auch dieses Ver- 
zeichnis fehlt uns. Aus den Berichten iiber die afrikanischen 
Synoden, die vor der grofen Synode iiber die Ketzertaufe ge- 
halten worden sind, kénnen wir nichts lernen; denn daf ein 
,copiosus episcoporum numerus“ bez. 42, 66,37,31 (aus der 
Proconsularis; sie schreiben an 18 numidische Bischéfe), 71 Bischife 
anwesend waren, lehrt uns nichts. Dagegen ist von hohem Wert 
das Protokoll, das wir iiber die Synode vom Jahre 256 oder 257 
(Ketzertaufstreit) unter den Werken Cyprians besitzen; denn hier 
sind die Voten von 87 Bischéfen wortlich mitgeteilt, und die Sitze 
dieser Bischéfe sind angegeben. Mit einem Schlage werden wir 
also tiber eine grofe Anzahl yon Bistiimern belehrt, die vor dem 
Jahre 256/57 bereits bestanden haben. Eine nicht ganz geringe 
Anzahl derselben ist freilich auch heute noch nicht identifiziert 
trotz der ausgezeichneten Fortschritte, die die Erforschung des 
romischen Afrikas gemacht hat, aber die Mehrzahl ist mit Hiilfe 
der spiteren Konzilien, des Corpus Inser, Lat. (T. VIID) und der 
Untersuchungen von Tissot und anderen zu verifizieren (s. u.). 
In allen Teilen Nordafrikas (z. B. in Tripolitanien vier) bestanden 
bereits Bistiimer, die meisten in der nérdlichen Proconsularis, die 
wenigsten, wie zu erwarten, in Mauretanien; Numidien zeigt eine 
sehr bedeutende Zahl.2) Wir diirfen aber mit Fug annehmen, 
daB dies gro8e afrikanische Konzil von den meisten, dem Cyprian 
ginstig gesinnten Bischéfen dieser Provinzen beschickt worden 
ist, soweit sie nicht durch besondere Verhiltnisse am Erscheinen 
verhindert waren. Freilich — die Freunde der Ketzertaufe waren 
nicht gekommen, und wir wissen nicht, wie stark sie waren °) ; 


") Uhlhorn, Die christ]. Liebestiitigkeit in der alten Kirche S. 153 
schreibt: ,Die karthaginiensische Gemeinde kann noch nicht gro&B gewesen 
sein [z. Z. Cyprians]. Cyprian sagt gelegentlich, er kenne jedes Gemeindeglied. 
Das weist doch héchstens auf 3—4000 Seelen.“ Uhlhorn hat die Stelle 
ep. 41, 1 im Auge; aber aus ihr kann man unmdglich herauslesen, daB Cyprian 
alle Mitglieder der Gemeinde kennt. Mir scheint die Zahl 83— 4000 zn niedrig 
gegriffen. Aus den Stellen iiber die Verfolgungen und anderen (auch iiber 
Haretiker) habe ich den Eindruck, dag die Uhlhornsche Zahl selbst dann 
noch zu niedrig gegriffen ist, wenn man sie als die Zahl der selbstiindigen 
Minner faSt und daher verdreifacht oder vervierfacht. Aber darin hat Uhl- 
horn recht, da8 nach den cyprianischen Briefen die Gemeinde von Karthago 
unméglich eine Gemeinde von vielen Zehntausenden gewesen sein kann. 


war @ priori zu erwarten. 


ie Cyprian spricht im Eingang nur von »€piscopi plurimi ex provincia 
Africa, Numidia, Mauretania“. 
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aber in der Mehrzahl waren sie gewif nicht. Die Zahl simtlicher 
afrikanischer Bischéfe z. Z. Cyprians wird wohl schwerlich mehr 
als ce. 150 betragen haben.*) 

Leider bieten die afrikanischen christlichen Inschriften, in 
vieler Hinsicht so einzigartig und wertvoll, fiir die vorkonstanti- 
nische Zeit sehr wenig Sicheres; sie sind fast niemals datiert und 
daher fiir unsere Zwecke fast simtlich wnbrauchbar. Die zahl- 
reichen Mirtyrer-Inschriften sind fast durchweg erst spater gesetzt 
und bezeugen in der Regel auch nicht, da der Martyrer an 
diesem Ort gelitten hat, sondern da man ibn hier verehrt, bez. 
Reliquien von ihm hierher gebracht hat. Die Durcharbeitung 
des Materials der christlich afrikanischen Inschriften, fiir das 
4. — 6. Jahrhundert so bedeutsam, hat fiir das dritte so gut wie 
nichts ergeben. Eine schwere Crux bieten auch die Martyrer- 
akten und -berichte fiir Afrika. Was sich Haltbares aus ihnen 
ermitteln lift, ist am Schluf8 der fiir Afrika gegebenen Stiidte- 
Liste zusammengestellt. 

In der Zeit yon Gallienus bis zum Jahr 303 mus die Kirche 
in Afrika in geometrischer Progression gewachsen sein.*) Aus 
den donatistischen Aktenstiicken, schon die fritheste Zeit des 
Schismas betreffend, gewinnt man fast den Eindruck, daf das 
Christentum bereits die Religion Nordafrikas ist. Dieser Hindruck 
wird bestirkt durch ein Schreiben Konstantins (bei Euseb., h. e. 
X,5), in welchem diese ,,besonders bevélkerten“ Provinzen wie 
christliche angesehen zu werden scheinen. Man betrachte sich 
ferner (nach den ,Gesta apud Zenophilum“) den Klerus und 
Kirchenschatz von Thamugadi oder nach derselben Quelle den 
Klerus von Cirta*), und man wird urteilen, dafi der Sieg der 
Kirche in Afrika auch durch die innere Entwicklung der Dinge 
nahe bevorstand. Die diokletianische Verfolgung, obgleich sie in 
Afrika nur yolle zwei Jahre gedauert hatte, hat zwar viele Mar- 


1) In der Nahe von Karthago lagen mehrere Stiidte, aus denen kein 
Bischof auf dem Konzil erschienen ist, waihrend doch nicht anzunehmen ist, 
daB sie einen solchen nicht besaBen. Man wird daher vermuten diirfen, da& 
diese Bischéfe Gegner Cyprians in der Frage der Ketzertaufe waren. 

2) Zur Zeit Cyprians waren einige Gemeinden sicher noch sehr klein 
und arm. Hilt doch Cyprian fir méglich, ja fiir wahrscheinlich, da® die 
christliche Gemeinde einer Stadt das Existenzminimum zum Unterhalt eines 
Christen (eines Lehrers der Schauspielkunst, der seinen Beruf aufgeben soll) 
nicht werde aufbringen kénnen! Die Stadt ist nicht genannt, aber ihr 
Bischof hei®t Eucratius, und unter den Bischéfen der ,Sentent. LXXXVII 
episcoporum findet sich ein Eucratius a Thenis. Médglich also, da Thena 
die Stadt ist mit der so kleinen und armen Gemeinde. 

3) Basiliken standen bereits in Stiidten wie Zama und Furni (s. Acta 
Purgat. Felic. 4). 
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tyrer und Verleugner gekostet — selbst Husebius gedenkt im 
fernen Ciisarea der Mirtyrer in Afrika und Mauretanien, h. e. 
VIII, 6 —, aber nach beendigter Verfolgung flutete die Menge 
der Verleugner wieder zuriick. Am deutlichsten zeigt die dona- 
tistische Bewegung, wie tief die neue Religion in das Volk, auch 
in das punische, nunmehr eingedrungen war; fing man doch an, 
sie als nationales Palladium auszugestalten. 

Natiirlich war das Heidentum — von den Berbern ganz 
abgesehen — noch im 4. Jahrhundert nicht erloschen, aber der 
Widerstand scheint hier generell geringer gewesen zu sein als 
anderswo. Was uns von den heidnischen Reaktionen in Calama 
und Sufes berichtet wird (Augustin, ep. 90. 91.50), mu8 als Aus- 
nahme betrachtet werden. 

Was die Zahl der Bistiimer betrifft, so sind bis zum Jahr 258 
fast 100 nachweisbar, dazu kommen noch etwa 25 bis zum Anfang 
des 4. Jahrhunderts. Allein, da diese nachweisbaren Plitze liingst 
nicht alle Plitze sind (s. 0.), an denen sich Bistiimer befanden, er- 
gibt sich auch aus folgender Erwigung. Optatus nennt in seinem 
Werke gegen die Donatisten beiliufig 17 Stiidte, in denen z. Z. 
der groBen Verfolgung Bistiimer waren. Von diesen 17 sind nur 
8 auch bei Cyprian erwihnt, die tibrigen 9 fehlen bei ihm. Dar- 
aus kann man mit einiger Wahrscheinlichkeit folgern, da sich 
die Zahl der Bistiimer in Afrika in der Zeit vom Jahre 258 bis 
303 nahezu verdoppelt hat. Nimmt man nun (s. 0.) fiir die Zeit 
Cyprians etwa 130—150 Bistiimer an, so wird man geneigt sein, 
etwa 250 fiir den Anfang des 4. Jahrhunderts anzusetzen. Diese 
Hypothese wird durch die Nachricht verstiirkt, daB sich im Jahre 
330 bereits 270 donatistische Bischéfe versammeln konnten. Das 
Wachstum des nordafrikanischen Episkopats zeigt also, wenn 
unsre Erwigungen richtig sind, folgende Stufenfolge: um das 
Jahr 220 (Agrippinus) 70—90 Bistiimer, um die Mitte des 3. Jahr- 
hunderts gegen 150 Bistiimer, am Anfang des 4. Jahrhunderts 
schwerlich unter 250, am Anfang des 5. Jahrhunderts etwa 600 
Bistiimer. 

Ich lasse nun eine Liste der Orte, welche uns fiir die Zeit 
vor dem Jahre 325 als solche bekannt sind, in denen christliche 
Gemeinden waren, folgen'): 


Die vor Cyprian bezeugten Orte?): 
Karthago (Tertullian). 


*) Das Werk von Toulotte, Géographie de l'Afrique chrétienne, Paris, 
1892 f., habe ich leider nicht einsehen kénnen. 


. *) Bei der Bestimmung der Provinzen, in denen die Stiidte liegen, habe 
ich mich nach der Karte des CIL Bd. VIII gerichtet. 
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Madaura (in Numidien, daselbst nach Augustin der erste 
afrikanische Martyrer). 

Scilium (Acta Mart. Scil.; bisher nicht identifiziert; der 
Ort muf aber in Numidia procons, gelegen haben, s. Neumann, 
Rom. Staat und Kirche I 8.71; mit Cillium in der Byzacena 
ist es nicht identisch). 


Uthina (Tertull., de monog. 12; Afric. procons. Zeug.). 


Lambese (Tertull., ad Scapulam 4. Der Hiaretiker Pri- 
vatus zu Lambese, nicht spater als c. ann. 240; Numid.). 


Hadrumetum (Tertull., ad Scap. 3; Africa procons. Byz.). 
Thysdrus (Tertull., ad Scap. 4; Africa procons. Byz.). 


Tipasa (Mauret. Caes., datierte christliche Inschrift vom 
Jahre 238, CIL T. VIII nr. 9289. Suppl. 20856; doch ist die 
Christlichkeit nicht ganz sicher). 


Christen z. Z. Tertullians in Mauretanien, s. ad Scap. 4: 
»Nam et nunc ... a praeside Mauretaniae vexatur hoc nomen.“ 


Die durch Cyprian bezeugten Orte!): 


Abbir Germaniciana (Identifizierung unsicher, s. Wilmanns 
CIL VIII p. 102; Tissot, Géogr. de la province Romaine 


1) Die 87 Bischéfe auf dem Konzil zu Karthago haben nicht nach 
Provinzen abgestimmt, so da man in Fallen, wo der Bischofssitz bisher 
nicht identifiziert ist, aus der Reihenfolge leider nicht entscheiden kann, in 
welcher Provinz er zu suchen ist. Doch bieten spiitere karthaginiensische 
Konzilien, in deren Listen Provinzen fiir die Bistiimer angegeben sind, eine 
gewisse Hiilfe. Eine besondere Stellung nimmt aber auf unserem Konzil der 
durch zwei Mitglieder vertretene Episkopat von Tripolitanien ein, von denen 
das eine auch im Namen zweier abwesender tripolitanischer Bischéfe votiert 
hat (es ist iibrigens merkwiirdig, da& Neapolis neben Leptis magna einen 
eigenen Bischof hat und da® nicht der Bischof von Neapolis, sondern der von 
Oea den Bischof von Leptis magna vertritt; wahrscheinlich war er der Altere ; 
vielleicht ist tibrigens unter Neapolis, obgleich es auf Oea folgt, doch nicht 
das tripolitanische zu verstehen, sondern Neapolis in der Zeugitana). Diese 
Tripolitaner haben am Schlu8 der Abstimmung votiert (nr. 83—86), und sie 
allein entschuldigen das Ausbleiben zweier Kollegen und geben fiir sie die 
Stimme ab. Da im Eingang des Protokolls Tripolitanien tiberhaupt nicht 
genannt ist, sondern nur Afrika, Numidien und Mauretanien, so ist vielleicht 
anzunehmen, da® die tripolitanischen Bischéfe damals noch nicht regelmibig 
Mitglieder der afrikanischen Generalsynode waren, sondern eine selbstiindigere 
Stellung ihr gegentiber hatten und diesmal besonders geladen waren (daher 
auch die sonst nicht iibliche Stimmabgabe in absentia). Haben die tibrigen 
Bischéfe nicht nach Provinzen abgestimmt — ein Beweis, da® die kirchliche 
Provinzialabteilung Afrikas noch sehr unvollkommen war —, so liegt es nahe, 
daB sie nach der Anciennetiit votiert haben, und diese Annahme wird be- 
kriiftigt, (1) durch die bekannte Tatsache, da® in Numidien stets der ilteste 
Bischof die Metropolitangeschiifte fiihrte, (2) durch die Beobachtung, dah 
der an 71. Stelle votierende Bischof (der Bischof von Cuicnl) die ,novitas* 
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d'Afrique II p. 593. 771. Wilmanns identifiziert Abbir cellense 
[Africa procons. Zeug.] mit Abbir maius, unser Abbir mit Abbir 
minus, das auch in der Procons. Zeug. zu suchen ist). 

Abitini (nicht identifiziert; es mu bei Membressa in Africa 
procons. Zeug. gelegen haben; auch Martyrer daselbst, s. 
Ruinart, Acta Mart. p. 414ff.). 

Aggya (= Acbia = Agbia, in Africa procons. Zeug.; 
Tissot II p. 339. 341. 450).*) 

Ammedera (= Ad Medera in Afric. procons. Byz.; Tissot 
Il p. 459 f. 816). 

Assuras (Numid. procons.; Tissot II p. 568. 619. 818). 

Ausafa (wahrscheinlich — Uzappa, s. Tissot II p. 575. 
586. 600. 791; in Africa procons. Byz., nicht weit von der Siid- 
ostecke von Numid. procons.). 

Ausuaga (= Auzuaga; es gab zwei Orte dieses Namens 
in Africa procons., sie sind aber m. W. bisher nicht identifiziert; 
Tissot II p. 772). 

Bagai (Numid., s. Tissot LI p. 817). 

Bamacorra (Numid.; der Ort ist nicht identifiziert; er hat 
seinen Namen vom Stamm der Bamacures, Plinius V, 4; 
Tissot II p. 777). 

Biltha (der Bischof dieser nicht identifizierten Stadt ist 
auf dem grofen Konzil Cyprians der erste Redner; der Ort 
ist nach der Liste des Konzils von 411 in Africa procons. zu 
suchen). 

Bulla (ist wohl mit Bulla Regia in Numid. procons. iden- 
tisch; doch scheint es auch in Africa procons. ein Bulla gegeben 
zu haben). 

Buslacena (= Bisica Lucana in Africa procons. Zeug.?? 
schwerlich; der Ort ist unbekannt). 

Burue (Burug; unbekannt; in der Procons.). 


Capsa (= Gafsa in Africa procons. Byz., s. Tissot IL 
p- 663. 783; es scheint aber auch in Numidien ein Capsa ge- 
geben zu haben, s. Tissot p. 777). 

Carpi (Africa procons. Zeug.). 

Castra Galbae (nicht identifiziert, in Numidien). 


seines Episkopats hervorhebt (,Novitas episcopatus effecit, ut sustinerem 
quid maiores iudicarent“), und ebenso der 78. Bischof (, Quod et ipsi scitis, 
non olim sum episcopus constitutus*). Ganz streng aber kann das Prinzip 
der Anciennetiit nicht durchgefiihrt worden sein, wie die Vergleichung der 
Namen der Bischéfe der friiheren Konzilien beweist. 


_7) Andere identifizieren Aggya nicht mit Agbia, sondern denken an 
oppidum Agense. 
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Cedia (Numidien, s. Tissot II p. 817). 

Chullabi (unbekannt). 

Cibaliana (unbekannt; Procons.). 

Cirta (Numidien; aus Cirta — da8 es daselbst vor der 
grohen Verfolgung mehrere Basiliken gab, folgt aus Optat. 
J, 14 — stammte der Disputant Cicilius Natalis im Octavius 
des Minucius Felix; s. dazu CIL VIII nr. 7094—7098 und 
Dessau im Hermes, 1880, Heft 3). 

Cuicul (Numidien, an der Grenze von Mauretanien, s. 
Tissot IL p. 27. 409. 806. 815). 

Curubis (Africa procons. Zeug.) 

Diana (so Cypr. ep. 34,1 nach Cod. Z: ,Gaio Dianensi“, 
Mss. al.: ,Gaio Didensi“; es ist wohl Diana Veteranorum in 
Numidien, s. Tissot II p. 484. 508. 817). 

Dionysiana (Africa procons. Byz., nicht identifiziert). 

Furni (Africa procons. Zeug., Tissot IL p. XVI. 322. 580). 

Gazaufala (= Gadiaufala, Numidien, s. Tissot IL p. 385. 
418). 

Gemellae (schwerlich ist der Ort im duSersten Siidosten 
von Numidien (= Mlili) gemeint, sondern das mauretanische 
Gemellae siidéstlich von Sitifis, s. Tissot II p. 28. 30. 507 bis 
509. 523. 807; ein drittes Gemellae liegt bei Capsa in der 
Byzac.). 

Germaniciana (Africa procons. Byz., zwischen Aquae regiae 
und Thysdrus, Tissot II p. 589). 

Girba (Mss. auch Girha und Gibar; nicht zu identifizieren; 
die Insel Girba in Tripolitanien ?). 

Gorduba (Mss. al.: Gor, in Africa procons. Zeug., s. Tissot. 
II p. 555. 595). 

Gurgites (Africa procons. Byz., nicht zu identifizieren). 

Hippo Regius (Numid. procons.). 

Hippo Diarrhytus (Africa procons. Zeug.). 

Horrea Caelia (Africa procons. Byz., s. Tissot II p. 145. 809). 

Lamasba (Numidien). 

Lares (Numid. procons., s. Tissot II p. 454. 816). 

Leptis magna (Tripol., s. Tissot II p. 31. 219. 812). 

Leptis minus (Africa procons. Byz., s. Tissot HI p. 49. 
168. 171. 728. 810). 

Luperciana (unbekannt). 

Macomades (Numid., s. Tissot II p. 477; vielleicht ist 
aber Macomades minores gemeint an der Kiiste von Africa 
procons. Byz.; an Macomades Syrtis ist nicht zu denken). 
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Mactaris (Africa procons. Byz., s. Tissot II p. 586. 
620. 819). 

Marazana (Africa procons. Byz., s. Tissot II p. 629). 

Marcelliana (unbekannt). 

Mascula (Numid., s. Tissot II p. 480f. 505. 817). 

Membressa (Africa procons. Zeug., s. Tissot Il p. 325. 
774. 812). ; 

Midila (al.: Madili, Medila; im 5. Jahrhundert gab es ein 
numidisches Bistum Midili; hier aber ist vielleicht der nicht 
weit yom heutigen Tunis gelegene pagus Mercurialis Vetera- 
norum Medelitanorum gemeint, s. Tissot I p. 591). 

Milev (Numidien). 

Misgirpa (al. Miscirpa, Migiripa, Migirpa, unbekannt, in der 
Procons.). 

Muguae bei Cirta in Numid. (durch das Mart. Mariani et 
Jacobi bekannt). 

Muzula (unbekannt; in der Procons.). 

Neapolis (Tripolit., s. Barth bei Tissot I p. 220; obgleich 
Neapolis ein Quartier von Leptis magna war, hatte es seimen 
eigenen Bischof; will man das nicht annehmen, so muf man 
trotzdem, daf dieses Neapolis unmittelbar nach Oea steht, die 
Stadt Neapolis in Africa procons. Zeug. hier verstehen, s. 
oben u. Tissot ID p. 133f.). 

Nova (Nova Petra, nicht weit von Diana in Numidien? 
Tissot IL p. 509, oder Nova Sparsa bei Gemellae? oder ein 
unbekannter Ort?). 

Obba (al. Bobba, wird gewohnlich in Mauretanien gesucht, 
aber es liegt nicht weit von Lares in Numid. procons., s. 
Tissot II p. 459). 

Octavum (Numid. oder Byz., nicht identifiziert), 

Oca,(Tripolit., s..TissotyIl p.217. 812), . 

Rucuma (Africa procons., nicht identifiziert). 

Rusicade (Numid., Tissot IL p, 103. 808). 

Sabrata (Tripol., Tissot IT p. 209. 211). 

Segermes (= Henchir Harat in Africa procons. Zeug., s. 
Tissot I p. 558). 

Sicca (= Sicca Veneria in Numid. procons., Tissot IL 
p. 7. 241. 375. 815). 

Sicilibba (Africa procons. Zeug., Tissot II p. XVI. 318. 
437. 564). 

Sigus (Bergwerk bei dieser Stadt siidéstlich von Cirta, 
Cypr.,.ep. 79, Tisset If p..424), 

Sufes (Africa procons. Byz., Tissot II p. 617). 
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Sufetula (Africa procons. Byz., Tissot II p. 613. 819). 

Sutunurum (Mss: Sutunurcensis, Suturnucensis, Quoturni- 
censis, Utunurcensis, vielleicht Suburburensium gens, zwischen 
Cirta und Sitifis in Numidien, s. CIL VIII nr. 10335 und 
8270). 

Thabraca (Kiistenstadt an der Grenze von Africa in Numid. 
procons., Tissot II p. 94. 808). 

Thambi (nicht identifiziert). 

Thamogade (= Thamugadi, Numidien; s. Tissot I p. 30. 
487. 817). 

Tharasa (in Numidien, nicht identifiziert). 

Thasualthe (al. Thasuathe, vielleicht identisch mit Thasarte 
in dem siidlichsten Teil der Byz. an der Grenze von Tripolit., 
s. Tissot I p. 656). 

Thelebte (Africa procons. Byz., s. Tissot IL p. 49. 648f. 
676. 783). 

Thenae (Africa procons. Byz., s. Tissot H, p. 2. 16. 
190. 811). 

Theveste (Numidien; s. auch Optat. H, 18). 

Thibaris (Africa procons. Zeug., s. Tissot II p. 367). 

Thimida Regia (Africa procons. Zeug. s. Tissot II p. 590). 

Thinisa (wahrscheinlich Thunisa, Africa procons. Zeug., s. 
Tissot II p. 86). 

Thubunae (im iiufersten Siidwesten Numidiens, s. Tissot IL 

719). 
‘ Thuburbo (entweder Th. minus in Africa procons. Zeug., 
Tissot II p. 247. 812, oder Th. maius im siidlichen Teil der- 
selben Provinz, Tissot II p. 545; Augustin kennt Martyrer in 
dieser Stadt, welche die minder gute Klasse der Mss. der Acta 
Perpetuae et Felic. mit diesen zusammenwirft). 

Thuecca (= Thugga in Africa procons. Zeug.). 

Tucca (Kiistenstadt an der Grenze von Numidien und 
Mauretanien, Tissot II p. 411f., oder = Tucca Terebenthina 
im nordlichen Teil der Byzac., Tissot II p. 619). 

Thuccabor (Africa procons. Zeug., s. Tissot II p. 291. 812). 

Vadae? Badae? Badis? Cod. T: Abbadis (in Numidien, 
nicht identifiziert, vielleicht Ad Badias zwischen Bescera und 
Ad Maiores im siidlichsten Numidien). 

Vaga (in Afrika procons. Zeug., s. Tissot II p. 6. 302. 813). 

Victoriana (in Numidien, nicht identifiziert). 

Vicus Caesaris (unbekannt, wohl in Numidien; schwerlich 
— Vicus Augusti siidlich von Vaga in Africa procons. Zeug., 
s. Tissot II p. 251. 607. 770. 
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Ululis (unbekannt; soll man Uzelis in Numidien oder Uzalis 
bei Utica einsetzen?). 

Utica (Africa procons. Zeug.). 

Zama (Zama Regia in Numidia proconsul., s. Tissot II 
p- 7. 571. 577f. 586; an Zama minor [Colonia Zama] ist hier 
wohl nicht zu denken).') 


Die nach Cyprian und bis zum Nicinum bezeugten 
Orte: 

Aptungi (Autumni; bisher nicht identifiziert; wohl in Numid. 
procons. ; Acta Donat.). 

Aquae Tibilitanae (in Numid., an der Grenze von Numid. 
procons., Acta Donat., s. Tissot IL p. 384). 

- Calama (Numid. procons., Acta Donat., s. Tissot II 
p. 43f.). 

Centurionis (Centurionensis, Acta Donat., in Numid., nicht 
identifiziert). 

Garbe (Acta Donat., in Numid., nicht identifiziert). 

Limata (Acta Donat., in Numid., nicht identifiziert). 

Rotarium (Acta Donat., in Numid., nicht identifiziert). 

Casae Nigrae (Acta Donat., in Numid., nicht identifiziert). 

Tigisis Numid. (Acta Donat., in Numid., s. Tissot II 
p. 420. 816). 

Caesarea Mauret. (Synode y. Arles: alte Martyrer, s. 
CIL VII nr. 9585). 

Legisvolumen (in Numid., unbekannt; Synode y. Arles). 

Pocofeltae (Synode y. Arles; es ist nicht sicher, daB diese 
Stadt in Nordafrika zu suchen ist). 

Verum (Synode y. Arles; es ist ungewiB, ob diese Stadt 
in Nordafrika zu suchen ist). 

Alatina (oder Alutina, unbekannt; aber mehrere Mss. [Mart. 
Saturnini, Dativi] schreiben Abitini, eine Stadt, die auch Cyprian 
erwahnt, s. 0.). 

Ambiensis (in einem Mss. wird der Mirtyrer Maximus als 
apud Ambiensem provinciam gemartert bezeichnet [Ruinart 
p. 202]; nach der Notitia eccl. Africanae war in Mauretanien 
ein episcopus Ambiensis; der Ort ist unbekannt). 

Bolitana civitas (Martyrer daselbst nach Augustin; der Ort 
ist unbekannt; vielleicht = Ballis [Vallis], s. Optat. TI, 4). 


*) Der Vater des Novatus starb in einem nicht genannten ,vicus‘, 
s. Cypr., ep. 52, 3. — In Mauretanien ist der Bischof incerti loci zu suchen, an 
den der 71. Brief Cyprians gerichtet ist (cf, ep. 72,1), und wohl auch der 


Bischof Jubajan (ep. 73), der seinen Sitz in groBer Entfernung von Karthago 
hatte, . 
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Bubiduna? (Noviodunum? Niyidunum? unbekannt; nach dem 
Martyrol. Syriacum waren Mirtyrer daselbst). 

Cartenna (Mauret.; Martyrer daselbst; s. Schwarze, Unters. 
tiber die Entwicklung der afrikanischen Kirche, 1892, S. 109f.). 

Cherchel (Mauret., zahlreiche Inschriften, die mit Wahr- 
scheinlichkeit ins 3. Jahrhundert verlegt werden). 

Cicabis (Ticabis; in Mauret. Sitif., nicht identifiziert, Mart., 
s. Schwarze 8. 147). 

Maxula (Africa procons. Byz., s. Tissot Hp. 111. 719; 
nach Augustin waren Miartyrer daselbst). 

Sitifis (Mauret., Martyrer, s. Schwarze, a. a. O. 8. 145ff.). 

Thagaste (Numid. procons.; Augustin, de mendacio 13). 

Thagura = Thagara (Numid. procons., s. Tissot I p. 382. 
814; die h. Crispina stammte von hier). 

Thibiuea (so ist statt Thibiura wohl zu lesen, an Thibursi- 
cum Bure ist nicht zu denken, in Africa procons, Byz., Mart. 
Felicis, s. Tissot I p. 287f.). 

Tingi (Mauret., Acta Marcelli). 

Uzalis (bei Utica oder Uzelis in Numid., Mart. Felicis et 
Gennadii). 

Orléansville (bei dieser Stadt sind die Ruinen einer Basilika 
aufgedeckt, die nach einer Inschrift, CI Nr. 9708, im Jahre 
324 gegriindet worden ist). 

Cephalitana possessio (bei Thuburbo minus oder maius, 
unbekannt, in Africa procons. Zeug., Mart. Maximae et Secun- 
dae etc.).') 


Sieht man von den Orten ab, die nicht einmal in Bezug auf 
die Provinz zu identifizieren sind, sowie von den Orten, die wegen 
Homonymie oder sonst zweifelhaft sind, so verteilen sich die 
iibrigen so, daB auf die Proconsularis und Numidien die meisten 
Bistiimer fallen, auf Tripolitanien und Mauretanien nur wenige. 
Nimmt man die Karte zur Hand, so fiallt, bei Beriicksichti- 
gung der Bodenbeschaffenheit und der mutmaflichen Bevolke- 
rungsdichtigkeit, die Gleichma&Bigkeit der Verteilung des 


1) Eine auf das Jahr 322 datierte christliche Inschrift findet sich in 
Satafis — Ain Kebira in Mauretania Sitif. (s. CIL VIII Suppl. II nr. 20305; 
die Bogen sind mir durch die Giite des Hrn. Dessau mitgeteilt). Sollte 
nicht auch die Inschrift aus Auzia in Mauretania Caes. (1. c. nr. 20780), welche 
auf das Jahr 318 datiert ist und die Formel D. M- 8 durch ,donis memoriae 
spiritantium* wiedergibt, christlich sein? Zu Tipasa und der Mirtyrerin 
Salsa daselbst vgl. 1. c. nr. 20914 u. 20903. — Von den in den afrikanischen 
Provinzen aufgedeckten Kirchen- und Basiliken-Ruinen kann m. W. keine 
einzige mit Wahrscheinlichkeit auf das 3. Jahrhundert zuriickgefiihrt werden, 
auch nicht die Kirche von Henchir-el-Atech (= Ad Portum). 
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Christentums tiber die Provinzen (Mauretanien ausgenommen) auf.') 
Sie hat nur noch in gewissen Gebieten Kleinasiens eine Parallele 
und verbiirgt an sich schon die tiefgreifende Christianisierung des 
Landes vor Konstantin — tiefgreifend und doch nicht nachhaltig. 
So schnell das Christentum hier Wurzel geschlagen und sich ver- 
breitet hat, so schnell ist es vom Islam weggewischt worden. 
Die eingeborene Berbern-Bevélkerung ist entweder tiberhaupt 
nicht oder nur oberflachlich christianisiert worden. Die nachst- 
folgende Schicht, die punische, scheint gréStenteils christianisiert 
worden zu sein; aber da das Punische niemals eine Kirchen- 
sprache noch die Bibel erhalten hat, so war die Christianisierung 
nicht nachhaltig. Die dritte Schicht, die griechisch-rémische, ist 
wahrscheinlich allmahlich ganz christlich geworden, aber sie war 
zu diinn. Einzelne Gemeinden haben sich zwar bis tief ins Mittel- 
alter hinein erhalten; aber sie waren ganz spirlich, und die viel 
weniger zahlreichen Juden sind hier ziher geblieben als die 
Christen. 


19. Spanien. 


,schon die Republik hatte gleich von Anfang an die Er- 
oberung der ganzen Halbinsel in das Auge gefaft.“ Wenn dem 
weltgeschichtlichen Werke der Kaiserzeit, der Romanisierung des 
Occidents, von der Republik irgendwo vorgearbeitet war, so war 
dies in Spanien geschehen.“ In keiner Provinz wurde in der 
Kaiserzeit die Romanisierung so energisch yon oben herab ge- 
fordert wie in Spanien.“ Als Augustus starb, tiberwog die rémi- 
sche Sprache und Sitte in Andalusien, Granada, Murcia, Valencia, 
Katalonien, Arragonien, und ein guter Teil davon kommt auf 
Rechnung nicht der Kolonisierung, sondern der Romanisierung.“ 
»Denkmiiler mit einheimischer Schrift aus der Kaiserzeit sind in 
Spanien kaum nachzuweisen.“ Eine gleich energische sakrale 
Romanisierung wie Spanien weist keine andere Provinz auf.“ 
» Was bei der lateinischen Schriftstellerei der Spanier geschichtlich 
besonders ins Gewicht fillt, ist das vollstindige Anschmiegen 
dieser Provinzialen an die litterarische Entwicklung des Mutter- 
landes; die gallischen Rhetoren, die grofen afrikanischen Kirchen- 
schriftsteller sind auch als lateinische Schriftsteller einigermafen 
Auslinder geblieben; die Seneca und Martialis wiirde an ihrem 
Wesen und Schreiben niemand als solche erkennen.“ » Larraco 
wurde unter Augustus Sitz der Regierung.“ Das Hauptquartier 


eet) Nur das beobachtet man noch, dai Karthago dieselbe Bedeutung, 
die es fiir die Romanisierung hatte, auch fiir die Christianisierung besaB. 


In der niheren und weiteren Umgebung der Hauptstadt sind die Gemeinden 
am zahlreichsten. 
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der spanischen Truppen ward zwischen der alten Metropole 
Asturiens Lancia und der neuen Asturica (Astorga) eingerichtet, 
in dem noch heute yon ihm den Namen fiihrenden Leon.“ ,,Ob- 
wohl sonst in den Provinzen des Senats kaiserliche Truppen nicht 
zu stehen pflegen, war ausnahmsweise Italica (bei Sevilla) mit 
einer Abteilung der Legion von Leon belegt.“ Emerita (Merida) 
— eine yon Augustus wihrend seines Aufenthalts in Spanien 
gegriindete und zur Hauptstadt der Provinz Lusitanien gemachte 
Veteranenkolonie. In der Tarraconensis finden sich die Biirger- 
stadte tiberwiegend an der Kiiste; im Binnenland tritt nur hervor 
die Kolonie Cisaraugusta (Saragossa). “ 


Zu diesen Saitzen aus Mommsens Rém. Gesch. (V S. 57ff.) 
fiigen sich die uns bekannten Daten der iltesten Kirchengeschichte 
Spaniens') in tiberraschender Weise. Diese Geschichte beginnt 
fiir uns erst —- von den Angaben des Ireniius?) und Tertullian °) 
abgesehen, daf es auch in Spanien Christen gibe — mit dem 
Brief, den Cyprian als Antwort auf spanische Schreiben dorthin 
gerichtet hat (ep. 67). Der Brief lehrt, daB christliche Gemeinden 
in Leon, Astorga, Merida und Saragossa vorhanden waren, also 
ebendort, wo wir die altesten suchen wiirden; er lehrt 
ferner, daf die spanischen Gemeinden bereits zahlreicher waren, 
ihre Bischéfe eine einheitliche Synode bildeten und da einige 
Bischéfe weltlicher waren als sonst irgendwo und die feste 
Grenze zwischen Christentum und rémischem Kult zu verwischen 
drohten (s. c. 6)*); er lehrt endlich, dafi die erste uns bekannte 


1) Ein sehr fleiGiges, aber unkritisches Werk ist das von Gams, Die 
Kirchengeschichte von Spanien. Bd. I u. IT (1862. 1864). Gams ist indes 
doch nicht so kritiklos wie mancher seiner spanischen Vorgiinger. 

Delren. 1) 10: 

3) Tertull. adv. Jud. 7: ,Hispaniorum omnes termini.“ 

4) .Quapropter cum, sicut scribitis, fratres dilectissimi, et ut Felix et 
Sabinus collegae nostri [spanische Bischéfe, die nach Karthago gekommen 
waren] adseverant utque alius Felix de Caesaraugusta fidei cultor ac defensor 
veritatis litteris suis significat, Basilides et Martialis [das sind die beklagten 
Bischéfe] nefando idololatriae libello contaminati sint, Basilides adhuc in- 
super praeter libelli maculam [decianische Verfolgung| cum infirmitate de- 
cumberet, in deum blasphemaverit et se blasphemasse confessus sit et episco- 
patum pro conscientiae suae vulnere sponte deponens ad agendam paenitentiam 
conversus sit deum deprecans et satis gratulans si sibi vel laico communicare 
contingeret, Martialis quoque praeter gentilium turpia et lutulenta 
convivia in collegio diu frequentata et filios in eodem collegio 
exterarum gentium more apud profana sepulcra depositos et 
alienigenis consepultos, actis etiam publice habitis apud pro- 
curatorem ducenarium obtemperasse se idololatriae et Christum 
negasse contestatus sit cumque alia multa sint et grayia delicta quibus 


Basilides et Martialis implicati tenentur etc. . 


9 
Harnack, Mission. 34 
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Appellation eines auslindischen Bischofs an den rémischen hier 
erfolgt ist (s.c. 5). Man war eben in Spanien rémisch.’) Sichten 
wir ferner den Wust der spanischen Martyrerlegenden, so kénnen 
wir mit Sicherheit Tarragona, Sevilla, Cordova, Calahorra, Com- 
plutum, Saragossa als Stidte nennen, in denen es christliche Ge- 
meinden gegeben hat, und auch fiir Italica, Barcelona und Gerunda 
[= Gerona] sind Martyrien und daher Gemeinden wahrscheinlich. 
In den meisten dieser Stidte wiirden wir a priori solche vermuten.’) 

Mit diesen wenigen Notizen wire die spanische Kirchenge- 
schichte in der Zeit vor Konstantin fiir uns erschépft — kein be- 
riihmter Bischof und schlechterdings kein christlicher Schriftsteller 
erscheint; irgend eine Selbstiindigkeit zeigt sich nirgends®), 
hatte uns nicht ein giitiges Geschick die Akten einer spanischen 
vorkonstantinischen Synode samt den Unterschriften aufbewahrt, 
der Synode von Elvira.*) 

Die Unterschriften —- die Namen sind natiirlich latemisch — 
lehren, daf alle spanischen Provinzen (doch nicht Mauretania 
Tingitana) auf der Synode vertreten waren. 

Gallicia: Leon (Legio). 

Tarracon.: Saragossa (Tarragona fehlt). 

Lusitan.: Merida, Ossonova (Faro), Evora. 

Carthag.: Carthagena, Acci (Guadix), Castulo [Cazlona], 
Mentesa, Urci, Toledo, Salavia, Lorca, Basti. 

Baetica: Cordova®), Sevilla, Tucci (Martos), Ipagrum 
(Epagro), Illiberris (Granada), Malaga, Lipula, Ursona, Illiturgi, 
Carula, Astigi, Ategua, Acinipo, Singilia-Barba, Igabrum, Ulia, 
Selambina, Gemella, Ossigi. 

Dazu kommen noch 6 weitere Namen in der Liste, die Gams 
simtlich zu identifizieren versucht hat, die aber in der Uber- 


*) Erst im Gegensatz zu dieser Appellation haben sich spanische Bischdfe 
an die afrikanische Synode gewandt. — Die spanische und die afrikanische 
Kirchengeschichte sind sonst tibrigens véllig getrennt. Die donatistische Be- 
wegung hat die Strafse von Gibraltar nicht tiberschritten, ja ist schwerlich 
nach Mauretania Tingitana gekommen. 

ties) Es ist neben einigen Miirtyrerakten vor allem Prudentius, MEQ’ OTE- 
gevwr, zu vergleichen. — Das Martyrium des Bischofs Fructuosus von Tarra- 
gona fallt in die Zeit Valerians (die Mirtyrerakte scheint mir zuverlissig). 

*) Kine gewisse Selbstiindigkeit des spanischen Christentums zeigt sich 
erst am Ende des 4. Jahrh. in Priscillian. 

*) 8S. Hefele, Konziliengesch. I? 8. 148 f£ Dale, The synod of Elvira, 
1882. Duchesne, Le concile d’Elvire et les flamines chrétiens, 1886; 
Duchesne macht es wahrscheinlich, da® die Synode kurz vor dem Jahre 303 
stattgefunden hat. 


5) Bischofssitz des bekannten Hofbischofs und ,Ministers der geistlichen 
Angelegenheiten* Konstantins, Hosius. 
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lieferung verdorben sind.') Da8 das in der Baetica gehaltene 
Konzil zu fast zwei Dritteilen von Bischéfen (oder Klerikern) aus 
dieser Provinz besucht worden ist, ist nicht auffallend. Doch wird 
man anzunehmen haben, daf die Baetica auch die am stiirksten 
von Christen bevélkerte Provinz gewesen ist. Immerhin geht 
aus der Teilnahme an dem Konzil hervor, da das Christentum 
in allen Teilen des Landes um das Jahr 300 verbreitet gewesen, 
wie das bei einer so stark romanisierten Provinz nicht anders zu 
erwarten ist. Waren zu Elvira 25 baetische Gemeinden und 14 
andere vertreten, so setzt das immerhin einen betrichtlichen Be- 
stand von Kirchen vyoraus.”) 

Wies uns die erste Urkunde, die wir fiir die spanische Kirche 
besitzen, auf eine bedenkliche Verweltlichung hin, so wird diese 
Tatsache durch die 81 Kanones der Synode voll bestitigt. Zu- 
gleich tritt in ihnen bereits der fiir die spanische Kirchengeschichte 
aller Zeiten charakteristische Kontrast zwischen grober Weltlich- 
keit und fanatischer Strenge frappierend hervor. Das schreckliche 
Bild, welches uns Sulpicius Severus von der spanischen Kirche 
seiner Zeit aufgerollt hat, wirft seinen Schatten voraus. 

Die Weltlichkeit der spanischen Kirche und die Gefahr, mit 
dem heidnischen Sakralwesen zu capitulieren, zeigt sich in der 
merkwiirdigen Tatsache, daS Christen dort das Flaminat und 
andre (abgeblaBte) heidnische Priesteriimter sowie das Duumvirat 
iibernommen haben (can. 2— 4. 55. 56), und in den Verbrechen, 
welche Christen begehen (christliche Herrinnen, die ihre Sklavinnen 
zu Tode priigeln, ec. 5; christliche Mérder, qui maleficio interficiunt, 
c.6; grébste Unzuchtssiinden, Ehebriiche und Lockerungen des 
ehelichen Bandes, c. 7—10. 30. 31. 47. 63. 64. 66—72; christliche 
Kuppler und Kupplerinnen ec. 12; hurerische geweihte Jungfrauen 


1) Gams zihlt in der Baetica auf: Cordova, Sevilla, Tucci (Martos), 
Ipagrum (Epagro), Illiberis (Granada), Malaga, Ursona (Ossuna), Carula, 
Astigi, Acinippo, Ossigi, Cabra, Calagurris-Fibularia, Montoro, Andujar, 
Teva, Lorca, Laurum, Barbe, Ajune, Municipium (?), Montemayor, Drona (?), 
Vera, 8. Lucar la Mayor. — Die Unterschriften in den Mss. (mit Weglassung 
der Namen der Bischéfe und Kleriker) lauten: Episcopus Accitanus, Cordu- 
bensis, Spalensis, Tuccitanus, Epagrensis [Bigerrensis], Castulonensis [Catra- 
leucensis], Mentesanus, Eliberitanus, Urcitanus [Corsicanus], Emeritanus, 
Caesaraugustanus, Legionensis, Toletanus, de Salaria {Siblavria , Sibariensis], 
Ossonobensis, Elborensis, de Eliocrota, Bastitanus (Bassitanus], Malacitanus. 
Presbyter de Elepel, Orsuna, Illiturgi, Carula, Advingi, Ateva, Accinipi, 
Eliocrota, Lauro, Barbae, a Gabro, a Vine [?], a Municipio, Ulia, Sagalbina, 
Urci, Gemella, Castellona, Drona, Barca, Solia, Ossigi, Carthagine, Corduba. — 
Was oben nicht aufgenommen worden ist, ist entweder von unsicherer Text- 
tiberlieferung oder nicht zu identifizieren. a7 

2) Nicht alle spanischen Gemeinden hatten Bischéfe; eimige wurden 
sogar nur von einem Diakon regiert, s. den 77. Kanon von ees 
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ce. 13; Eltern, die ihre Téchter an heidnische Priester verheiraten, 
c. 17; hurerische und ehebrecherische Bischéfe und Kleriker, 
ec. 18; ehebrecherische Gattinnen von Klerikern, ¢. 65; handel- 
treibende und die Miarkte beziehende Kleriker, ce. 19; wucherische 
Kleriker, c. 20 etc.) Die Verweltlichung zeigt sich weiter in 
dem Verbot, am Tage Kerzen in den Cémeterien anzuziinden, 
,damit die Geister der Heiligen nicht beunruhigt werden“ (c. 34), 
und in dem andern, dafi Weiber nicht im Cémeterium tibernachten 
sollen, ,e0 quod saepe sub obtentu orationis latenter scelera com- 
mittunt“ (c. 35). Das Verbot (c. 36), daB keine Gemilde in den 
Kirchen gestattet sein sollen, lafSt auf prunkyolle Basiliken und 
auf heidnischen Unfug mit den Bildern schlieBen (,,ne quod colitur 
et adoratur in parietibus depingatur“; man erwartet: ,ne quod 
in parietibus depingitur colatur et adoretur“). Pasquille werden 
bereits in den Kirchen angeheftet (c. 52). Auch die Bestimmung 
(ce. 39): ,,Gentiles si in infirmitate desideraverint sibi manum im- 
poni, si fuerit eorum ex aliqua parte honesta vita, placuit eis 
manum imponi et fieri christianos“, setzt Verweltlichung voraus 
— das Christentum hat sich eingebiirgert als viaticum mortis. 
Im 40. Kanon werden christliche GroBgrundbesitzer vorausgesetzt, 
‘die es ihren Piachtern gestatten, den von ihnen fir die Gétter 
des Landbaues gemachten Aufwand bei der Pachtsumme in Ab- 
rechnung zu bringen, im 41. Kanon solche, die ihren Sklaven ihre 
Gétzen lassen (,,si vim metuunt seryorum, vel se ipsos puros con- 
servent), im 49. solche, die ihre Felder von Juden segnen lassen. 
Nachlassiger oder giinzlich unterlassener Kirchenbesuch (c. 21. 46); 
Katechumenen, die ,per infinita tempora“ niemals zur Kirche 
kommen (c. 45)'); Christen, ,,qui vestimenta sua ad ornandam 
saeculariter pompam dant“ (c. 57); Christen, ,qui ut gentiles ad 
idolum Capitolii causa sacrificandi ascendunt et vident“ (c. 59); 
Gewohnheitsspieler (c. 79). 7 

Diese Musterkarte mag geniigen; sie zeigt, wie stark das 
Christentum in Spanien bereits vor Konstantin in der Welt ein- 
gebiirgert, also auch verbreitet war. In dieser Hinsicht ist noch 
ein Kanon besonders wertvoll. Er sagt, niemand solle als Miar- 
tyrer gelten, der Gotzenbilder zertriimmert hat und selbst dabei 
getétet worden ist (c. 60). Es mu8 also hin und her in Spanien 
bereits vorgekommen sein, dai die Christen mit Gewalt gegen 
den heidnischen Kultus vorgegangen sind. Das setzt eine starke 
Verbreitung voraus. Als ein Zeichen derselben michte ich es 


) Der Kanon zeigt tibrigens, da® tiber die Katechumenen keine Listen 
mehr gefiihrt worden sind, so zahlreich waren sie und so locker war ihr 


ater mit der Kirche; und doch galten sie bereits als Christen 
s. @. 39). 
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auch ansehen, dafi m. W. nur in Spanien auch Hiretiker , fideles“ 
genannt worden sind, und zwar von orthodoxen Christen (c. 51). 
Das Wort ,fidelis* war also stark abgeblaft. Die Hiretiker 
miissen iibrigens damals in Spanien schon sehr zahlreich und der 
Kirche gefihrlich gewesen sein; das zeigt die Bestimmung, welche 
die Ehe mit ihnen hiarter beurteilt als mit den Heiden (ce. 16).‘) 
Auch die Juden waren den spanischen Christen gefahrlich; mehrere 
Kanones lehren, da eine gewisse Verjudung den Christen daselbst 
gedroht hat. — Was die Strenge der angedrohten Strafen betrifft, 
so brauchen einzelne Kanones nicht hervorgehoben zu werden. 


Die spanische Kirchengeschichte, durch die Synodalkanones so 
charakteristisch beleuchtet, ist uns in ihren Anfiingen ganz un- 
bekannt. In jenen erscheint sie bereits als eine , alte“ Kirche. 
In dem ,,rémischen* Lande, in welches nach dem I. Klemensbrief 
und dem Muratorischen Fragment auch der Apostel Paulus ge- 
kommen ist, mag die Kirche nahezu so friihe entstanden sein 
wie in Rom selbst; aber sie hat lange Zeit hindurch nichts ge- 
tan, um sich bemerklich zu machen, und, wie sie in das Licht 
der Geschichte tritt, zeigt es sich, daf Rtthmliches nicht zu er- 
zahlen ist. Die strenge Disziplin, welche die Synode iiber die 
Gemeinden verhingt, mag manchem imponierend erscheinen, aber 
wir kennen ihre Erfolge nicht, oder vielmehr wir wissen, daf es 
am Ende des 4. Jahrhunderts sehr schlimm in der spanischen 
Kirche stand. Kein Land hat der ménchischen Askese — damals 
die Form ernsten Christentums — einen solchen Widerstand ent- 
gegengesetzt wie die spanischen Kleriker. 


Hiermit haben wir die Ubersicht tiber die Verbreitung des 
Christentums in den rémischen Provinzen zu Ende gefiihrt. Zur 
Vollstindigkeit wiirde eine Ubersicht iiber die Verbreitung der 
nicht-katholischen Kirchen gehéren; aber wir wissen hier zu 
wenig. Es la®t sich nur Folgendes sagen: die bedeutenderen 
Schismen und Hiresieen (abgesehen vom Donatismus) haben ihren 
Hingang iiberall in den Kirchen gefunden, und wir treffen sie 
daher in Gallien und Nordafrika ebenso wie in Agypten und 
Syrien.?) Uber ihre Stirke und Organisation kénnen wir freilich 


1) Im Kanon 15 hei®Bt es: ,Propter copiam puellarum gentilibus minime 
in matrimonium dandae sunt virgines Christianae, ne aetas in flore tumens 
in adulterium animae resolvatur*, aber eine Strafe wird nicht angedroht wie 
in Bezug auf EheschlieSungen mit Hiiretikern und Juden. Bemerkenswert 
ist, da® auch in Spanien das weibliche Geschlecht stiirker am Christentum 
beteiligt gewesen zu sein scheint als das miinnliche. 

2) Die propagandistische Energie ist bei der Mehrzahl dieser Hiiresien 
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kaum Mutmafungen aufstellen. Drei grobe Bewegungen haben 
es aber zu wahrhaft dkumenischen Ausgestaltungen gebracht: die 
marcionitische, die montanistische (diese zwischen 180 und 230, 
dann verschwindet sie als 6kumenische) und die novyatianische. Sie 
stehen in Hinsicht der Katholizitét der katholischen Kirche nicht 
nach; aber ihre Starke numerisch anzugeben vermégen wir nicht.’) 


Anhang. 


Die Verbreitung des Christentums und die Verbreitung 
des Mithrasdienstes. 


Seit der schénen Arbeit von Cumont, Les Mystéres de 
Mithra (1900, nebst einer Karte der Verbreitung im rémischen 
Reich) kennen wir die Geschichte und das Maf der Verbreitung 
des Mithrasdienstes. Eine Vergleichung mit der Verbreitung des 
Christentums ist lehrreich; denn (1) sind beide Religionen orien- 
talisch, (2) haben sie ungefahr um dieselbe Zeit ihren Einzug in 
das rémische Reich gehalten und laufen einander parallel, (3) 


und Sekten sehr gro gewesen und bestiitigt an ihrem Teil den propagan- 
distischen Kifer der Christen iiberhaupt. Marcions Bewegung war nach dem 
Zeugnis des Justin (Apol. I, 26) bereits im Jahre 150 iiberall im Reiche ver- 
breitet (0s xaré may yévos cvQuauwy die THs TOY DaiwucvaY ovdAdiWEws Tohhovs 
nenoinxe Bhcopnutas déyew). Der Valentinianismus nebst den Anhiingern des 
Markus hat um das Jahr 180, also 50 Jahre nach seiner Entstehung, auch 
schon die Gemeinden in Ost und West erfiillt. Die montanistische Bewegung, 
die um das Jahr 170 den heimatlichen Boden verlassen haben mag, ist 
zwanzig Jahre spiiter iiberallhin vorgedrungen. Da® die Lehrer und Sekten- 
stifter nach Rom gingen, um von dort aus ihre Sache zu verbreiten, ist oben 
8. 268f. bemerkt worden. 


*) Im Abendland sind die alten Sekten bereits gegen Ende des 4. Jahr- 
hunderts ausgestorben, bez. in den Manichiiismus tibergegangen, wie uns 
Optatus (I, 9: ,Haereticoruam per provincias Africanas non solum vitia sed 
etiam nomina videbantur ignota — Marcion, Praxeas, Sabellius, Valentinus 
et ceteri usque ad Cataphrygas“), Ambrosiaster und Augustin bezeugen. 
Anders stand es im Orient. Theodoret erziihlt (ep. 81), da®B er acht Dérfer 
nei tas méQLE xeyuéves vom Marcionitismus bekehrt habe (man beachte, daB 
die Marcioniten ,pagani* geworden sind und sich zugleich in besonderen 
Dorfern gruppiert haben). Ep. 113 sagt derselbe Bischof , er habe mehr als 
tausend Marcioniten bekehrt. Von Chrysostomus und Nestorius ist ithnliches 
bekannt. Nichts bedeuten will es, wenn Theodoret (haer. fab. I, 20) sich 
rihmt, mehr als 260 Exemplare des Diatessaron Tatians in seiner Didzese 


unterdriickt zu haben — das Buch war bis dahin das Evangelienbuch ortho- 
doxer Gemeinden. 
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haben sie sich beide zunachst in den unteren Klassen fortgepflanzt, 
und (4) haben sie einige wichtige Ziige gemeinsam. Ein Blick 
auf die Cumontsche Karte aber zeigt sofort die stirkste Ver- 
schiedenheit der beiden Religionen, ja er zeigt bereits, warum 
der Mithrasdienst nicht siegen konnte und bei aller raumlichen 
Ausdehnung eine schwache Religion bleiben mufte: das ganze 
Gebiet des Hellenismus bat sich ihm verschlossen, also 
auch dieser selbst. Griechenland, Macedonien, Thracien, Bithynien, 
Asien, die mittleren kleinasiatischen Provinzen, Syrien, Palistina, 
Agypten haben den Mithraskult zu keiner Zeit gewollt. Das 
aber sind die Kulturlinder zat 2&oyjy. Verschlossen sie sich 
diesem Kulte und konnte er daher keinen Kontakt mit dem 
Hellenismus gewinnen, so war er dazu verurteilt, eine kulturlose 
Sekte zu bleiben. Eben diese Gebiete aber haben das Christen- 
tum schnell und stark rezipiert, und dieses trat sofort in leb- 
hafte Beriihrung mit dem Hellenismus, die bald zu einer Ver- 
schmelzung wurde. Legt man eine Karte der Verbreitung des 
Christentums und die der Verbreitung des Mithrasdiensts (fiir den 
Orient) nebeneinander — dort ist weif, was hier schwarz ist und 
umgekehrt —, so erkennt der Historiker sofort, daB jenes leben 
und dieser sterben mufte. Einen Kampf zwischen Christus und 
Mithras hat es in den Liindern zwischen dem siidlichen adriatischen 
Meer und dem Taurus, zwischen dem Pontus und den Katarakten 
des Nils tiberhaupt niemals gegeben. Man kannte hier, abgesehen 
yon ein paar Kiistenstiidten, den Mithras tiberhaupt nicht. 
Anders steht die Sache im Westen. Erst seit dem Ende des 
1. Jahrhunderts erscheint Mithras dort, im 2. Jahrhundert ist die 
Verbreitung noch miBig; seit der Regierung des Commodus steigt 
sie rapid und bemichtigt sich aller Provinzen. Auf das deutlichste 
aber erkennt man nach der Cumontschen Karte, daf die Soldaten 
die Kulitriiger bez. die Missionare gewesen sind. In Dacien, 
Mésien, Noricum, Rathien und in Germanien — tiberall an den 
Grenzen dieser Gebiete, auch in Brittanien — finden sich die 
Mithraen am hiiufigsten. Neben den Soldaten waren es die syri- 
sehen Kaufleute und vor allem die orientalischen Sklaven, wie 
die iilteren Inschriften lehren, welche den Kult verbreitet haben. 
Eine solche Verbreitung will an sich wenig besagen, und*in der 
Tat — bis gegen das Jahr 180 ist der Mithrasdienst zwar im 
Westen fast iiberall hingedrungen, aber eine Weltreligion von 
Bedeutung ist er nicht. Dies wird erst von dem Moment anders, 
in welchem man in Rom erkennt, dafi der Kaiserkult und der 
Mithrasdienst geeignet sind, sich gegenseitig zu stiitzen. Cumont, 
der p. 13—32 seines Werks die Verbreitung des Kultus dargestellt 
hat, hat p.33—41 unter dem Titel ,Mithra et le pouvoir impérial“ 
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dies ins richtige Licht gestellt. Aus den Zelten der Soldaten und 
den Ansiedelungen der Veteranen steigt jetzt der Mithrasdienst, 
den Kaiserkultus neu belebend (den Kultus des Pius, Felix, In- 
victus, Aeternus, des Sonnenkénigs), hinauf zu den Offizieren und 
zu der ganzen Welt, die mit den héheren Offizieren und dem 
Kaiser in gesellschaftlicher Verbindung steht. Rom wurde im 
3. Jahrhundert geradezu das Zentrum des Mithrasdienstes und 
feierte in und mit diesem Kult den Kaiser als ,,consubstantivum 
soli*. Mit Rom nahmen auch Mittel- und Ober-Italien in groBem 
Umfange an dem Kulte Teil. 

War er hier im Westen nun ein wirklicher Rivale des Christen- 
tums? Ich méchte diese Frage trotz der rapiden und groBen Aus- 
dehnung des Kults nicht bejahen. LErstlich wissen wir nichts tiber 
die Anzahl der Mithrasverehrer an den einzelnen Orten — iiber die 
Stirke der christlichen Gemeinden sind wir doch besser unter- 
richtet —; zweitens trotz seiner sinnvollen Mysterien und Ideen, 
die mit christlichen, oberflichlich betrachtet, manches Verwandte 
aufweisen'), trotz seiner Elastizitit und Assimilationskraft, ist er 
auch im Westen m. W. selten in die héhere geistige Bildung iiber- 
gegangen. Die Kaiser und das Militiir haben ihn gestiitzt und 
ihm dadurch auch Bedeutung fiir weitere Kreise verliehen. Aber 
eine Religion, die eigentlich nur in der Hauptstadt und sodann 
an der aufersten Peripherie des Reiches herrschte — einer Peri- 
pherie, von der groBe Teile bald definitiy an die Barbaren ver- 
loren gingen —, eine solche Religion konnte unméglich den 
definitiven Sieg erlangen. Galerius wollte ihn, geleitet yon Mithras- 
priestern, erzwingen — der Kult war das schiitzende Dach fiir 
alle absterbenden Kulte geworden —, aber er vermochte es nicht, 
und Konstantin machte den Hoffnungen jener Priester ein Ende. 
Julians philosophischer Heliosdienst — zuletzt hat auch der philo- 
sophische Hellenismus hier Fiihlung gesucht — wire dem Mithras- 
kult zugute gekommen, wenn er nicht selbst gescheitert wire. 


*) Ernstlich besorgt scheinen mir die Kirchenviiter nicht zu sein, wohl 
erstaunt tiber manche Ahnlichkeiten, s. z.B. Tertull., de praescr. 40 (,,Tingit 
diabolus quosdam, utique credentes et fideles suos, expositionem delictorum 
de lavacro repromittit: et si adhuc memini, Mithra signat illic in frontibus 
milites suos; celebrat et panis oblationem et imaginem resurrectionis inducit 
et sub gladio redimit coronam. quid quod et summum pontificem in unius 
nuptus statuit? habet et virgines, habet et continentes“) und de corona 15, 


vorher aber schon Justin an mehreren Stellen, sowohl in der Apologie als 
im. Dialog. : ; 
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LaBt das gewonnene Material Schliisse in Bezug auf die 
Statistik der Christenheit zu? Labt sich, wenn auch nur an- 
nihernd, eine Vorstellung gewinnen, wie zahlreich die Christen 
waren, als Konstantin den ungeheuren Schritt wagte, die Religion 
der Kirche anzuerkennen und die Kirche zu privilegieren? ‘) 


Absolute Zahlen, das ist gewif, kénnen wir nicht angeben. 
Sind doch die Vermutungen in Bezug auf die Bevélkerungsziffer 
der einzelnen rémischen Provinzen und des Reichs im ganzen um 
den Anfang des 4. Jahrhunderts sehr unsicher. Wie sollte es da 
méglich sein, auch nur annaihernd die Zahl der Christen zu 
berechnen? 


Aber wenn wir auch absolute Zahlen nicht zu geben ver- 
moégen, so ist damit doch nicht jeder Versuch einer statistischen 
Berechnung hoffnungslos. Die relative Schitzung verspricht 
erhebliche Resultate*); nur darf man sie nicht in Bausch und 
Bogen machen, sondern mui die einzelnen Gebiete scharf unter- 
scheiden. Die Schitzungen in Bausch und Bogen sind wertlos. 
Da meinte Gibbon, die Zahl der Christen zur Zeit des Decius 
etwa auf ein Zwanzigstel der Bevélkerung veranschlagen zu diirfen; 
Friedlander will diese Zahl auch fiir die Zeit Konstantins nur 
wenig erhédhen; La Bastie und Burckhardt nahmen fiir die 
Zeit Konstantins etwa ein Zwolftel an; Chastel meinte fiir den 
Osten etwa ein Zehntel, fiir den Westen ein Fiinfzehntel, im 
Durchsehnitt also auch ein Zwilftel, ansetzen zu sollen; Matter 
dachte an ein Fiinftel, Stiudlin gar an die Hialfte.*) 


1) Anerkennung war in diesem Falle Privilegierung, wie auch heute noch 
volle Anerkennung der katholischen Kirche mit Privilegierung eleichbedeutend 
ist; denn indem man sie mit allen ihren Anspriichen anerkennt, riumt man 
ihr eben damit den Prinzipat ein. 

2) Leider versagen, wie bereits angedeutet, die Inschriften fiir unsere 
Zwecke fast ganz. Bis zum Anfang des 3. Jahrhunderts scheint ihre Zahl, 
von Rom abgesehen, tiberhaupt gering zu sein. Von da an mag sie be- 
deutend sein (ziemlich sicher ist das fiir Kleinasien), aber wir vermégen die 
des 3. Jahrhunderts von denen des 4. Jahrhunderts nicht zu unterscheiden, 
da sie fast alle nicht datiert sind und da die inneren Kriterien, die man 
fiir die rémischen, kleinasiatischen und nordafrikanischen Inschriften aufge- 
stellt hat, positiv nicht ebenso sicher sind wie negativ. 

3) Richter, das westrémische Reich (1865) S. 79, nimmt fiir die 120 
Provinzen des ganzen Reichs um das Ende der Regierung Konstantins etwa 
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Was den letzteren Ansatz betrifft, so ist er positiv zu wider- 
legen. Daf die Zahl der Christen — und zwar auch im Orient — 
unter der Hilfte zuriickgeblieben ist, ist sicher. ,,Pars paene 
mundi iam maior“, sagt Lucian am Anfang des 4. Jahrhunderts, 
d. h. selbst ein Christ aus Antiochien, der auch ein Stiick Klem- 
asiens iiberschaute, dachte nicht daran, die Behauptung aufzu- 
stellen, daB die Christen bereits die Hilfte der Bevélkerung bilden. 

Andrerseits hat, wie wir sehen werden, in einigen Pro- 
vinzen das Christentum am Anfang des 4. Jahrhunderts héchst 
wahrscheinlich bereits die Hilfte der Bevélkerung gebildet oder 
ist ihr doch nahe gekommen; in einigen Stidten aber waren die 
Christen schon in der Majoritét, ja in der grofien Majoritat. 
Weiter, der zu Ubertreibungen nicht eben geneigte Eusebius 
nennt die Christen ,das menschenreichste Volk“ (s. 0. S. 366). 
Er hatte also den Eindruck, daf es kein so zahlreiches Volk gabe 
wie sie. Daf sie zahlreicher als die Juden seien, hat bereits 
bald nach der Mitte des 2. Jahrhunderts ein rémischer Schrift- 
steller behauptet (s. 0. 8. 362). Damals wird diese Aussage wohl 
nur in Bezug auf Rom und Italien gegolten haben; 150 Jahre 
spater galt sie sicher fiir das ganze Reich.') Die erste Million 
mus also langst iiberschritten gewesen sein. 

Wichtig ist es, davon Notiz zu nehmen, daf noch z. Z. des 
Philippus Arabs Origenes, der vielgereiste, die Zahl der Christen 
im ganzen sehr gering findet (c. Cels. VIII, 69) im Verhiiltnis 
zu der der Gesamtbevilkerung (s. 0. 8S. 365). Das ist das Urteil 
eines besonnenen Mannes, welches durch den Befund bei Cyprian 
unterstiitzt wird, und es richtet alle die iibertreibenden Exklama- 
tionen, die wir aus ilterer Zeit (z. B. von Tertullian) héren und 
die so hiufig die extensive Verbreitung so verkiindigen, als 
involviere sie auch eine entsprechend grofe intensive. Fiir die 
Zeit um das Jahr 245 wiire es also unyerstindig, die Frage nach 
dem Prozentsatz iiberhaupt aufzuwerfen.?) Aber das Nicinum ist 


1800 Bistiimer an. Diese Zahl ist fiir die Zeit um 312 zu reduzieren (fiir das. 
Abendland), aber sie ist sonst schwerlich zu hoch gegriffen. Ich rechne 
(doch kommt man auch hier iiber Mutma®ungen nicht hinaus) um das Jahr 
312 etwa 8—900 Bistiimer fiir das Morgenland und 6—700 Bistiimer fiir das 
Abendland. 


*) Demnach ist es méglich, die iuBersten Grenzen anzugeben, inner- 
halb deren die Zahl der Christen zu suchen ist. Sie muB zwischen 3—4 
Millionen — geringer wird die Zahl der Juden auch am Anfang des 4. Jahr- 
hunderts nicht zu veranschlagen sein (s. 0. S. 6f.) — und bedeutend unter- 
halb der halben Bevilkerungsziffer des yémischen Reichs hegen. Diese ~ 
Grenze nach oben gilt fiir den Orient. Fir den Occident ist, das wird sich 
zeigen, die obere Grenze stark herabzusetzen. 

*) Cyprian unterstiitzt das Urteil des Origenes insofern, als man aus 
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70—80 Jahre spater abgehalten worden. Erst in diesen 
70—80 Jahren (bez. in den 50—60 bis zur diokletiani- 
schen Verfolgung) hat sich die Kirche michtig aus- 
gebreitet. An ihrem Schlusse war die Christenheit jedenfalls. 
nicht mehr gering, sondern war auch durch ihre Anzahl ein be- 
deutender Faktor im Reiche. 


Wie stark wir diesen Faktor zu veranschlagen haben, wollen 
wir durch eine kurze Uberschau iiber die Provinzen zu ermitteln 
versuchen. Dabei haben wir uns zu erinnern, daf numerische 
Stirke und Einflub nicht iiberall zusammenzufallen brauchen: eine 
kleinere Zahl kann sehr einfluBreich sein, wenn sie in den fiihrenden 
Standen ihre Stirke hat, und eine grofe Zahl kann wenig be- 
deuten, wenn sie in den untersten Schichten oder hauptsichlich 
auf dem Lande sich findet. Das Christentum war Stidte- 
religion: je gréBer die Stadt, desto stérker — wahrscheinlich 
auch relativ — die Zahl der Christen. Das war ein auferordent- 
licher Vorteil. Daneben aber war es in einer grofen Anzahl von 
Provinzen bereits tief in das Land eingedrungen: wir wissen das 
bestimmt in Bezug auf die Mehrzahl der kleinasiatischen Pro- 
vinzen, ferner in Bezug auf Armenien, Syrien und Agypten, auf 
Palistina und auch auf Nordafrika (hier Landstidtchen). Wo wir 
intimere provinzial-kirchengeschichtliche Quellen besitzen, da sto- 
fen wir auf eine Reihe sonst unbezeugter Orte mit christlicher 
Bevilkerung, bez. auf Dérfer, die in ihrer Mitte Christen zihlen 
oder ganz christlich sind. Man vergleiche die Geschichte des 
Montanismus in Phrygien, die Schrift Eusebs iiber die palasti- 
nensischen Mirtyrer, das Testament der vierzig Martyrer fiir Ar- 
menien, die Acta Theodoti fiir das Landgebiet um Ancyra, das 
meletianische Aktenstiick fiir Agypten. Diese Beobachtung lehrt, 
da8 das Christentum im Laufe des 3. Jahrhunderts tief in eine 
Anzahl der Provinzen eingedrungen ist und daf wir daher die 
Zahl der zufillig bekannten Plitze mehrfach multiplizieren miissen, 
um ein Bild von der Starke der drtlichen Verbreitung zu gewinnen. 


Wirkliche Prozentzahlen anzugeben werden wir nicht ver- 
suchen; wir wollen vielmehr so verfahren, daf wir vier Kategorieen 
bilden: (1) Provinzen (Gebiete), in denen das Christentum am. 


seinen Briefen mit Recht schliegen kann, da® die Gemeinde in Karthago, 
da sie noch zu tibersehen war, nicht mehrere Zehntausende gezihlt haben 
kann. Mit Weibern und Kindern mag sie 10—15000 Seelen stark gewesen 
sein, Hiernach kann man sich ein ungefihres Bild machen von der Stiirke 
des Christentums in der Prokonsularis und in Numidien z. Z. Cyprians. Ks 
mag vielleicht 3—5°%/o der Bevélkerung in den Stidten damals betragen 
haben. Die Exklamationen Tertullians legen freilich eimen viel héheren 
Prozentsatz nahe. Indessen zu trauen ist ihm nicht. 
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Anfang des 4. Jahrhunderts nahezu die Hilfte der Bevélkerung 
als seine Bekenner zihlte und bereits die verbreitetste oder doch 
mafgebende Religion war, (2) Provinzen, in denen das Christen- 
tum einen sehr erheblichen Bruchteil der Bevélkerung gebildet 
hat, Einflu8 auch in leitenden Kreisen und im Kulturleben der 
Gesamtheit besaB und mit den anderen Religionen sehr wohl zu 
rivalisieren vermochte, (3) Provinzen, in denen das Christentum 
wenig verbreitet war, (4) Provinzen und Gebiete endlich, in denen 
es ganz sparlich oder kaum zu finden war. 

In die erste Kategorie gehért (1) das ganze Gebiet des 
heutigen Kleinasiens mit Ausnahme einiger abgelegener 
Striche, die kulturell von geringer Bedeutung waren und sind. 
Die starke Christianisierung ist im Westen, Nordwesten und in 
gewissen Teilen des Innern friiher erfolgt, als im Osten, Nord- 
osten und Siiden, und sie stand hier und dort unter anderen Be- 
dingungen; aber am Anfang des 4. Jahrhunderts scheinen diese 
Teile jenen in der fast vélligen Christianisierung gleichgekommen 
zu sein. Wir haben die Beweise oben 8. 461ff. zusammengestellt. 
Hs gab bereits in Phrygien, Bithynien und im Pontus Striche, 
die so gut wie ganz christlich waren, und Stidte und Dérfer, 
welche nur noch sparliche Heiden oder gar keine mehr ziihlten. 
Auch das platte Land ist bereits sehr stark christianisiert gewesen, 
wie die zahlreichen Chorepiskopen beweisen. Das Netzwerk der 
bischéflichen Organisation aller kleinasiatischen Provinzen war 
héchst wahrscheinlich um 300 fast schon vollendet. Die Reaktion 
Julians hat keinen Boden in diesen Provinzen mehr zu gewinnen 
vermocht. (2) Der Teil Thraciens, der Bithynien gegen- 
tiber lag, das sog. Europa. (3) Armenien; wie stark das 
Christentum tatsiichlich verbreitet war, entzieht sich der Be- 
urteilung; aber die christliche Religion war bereits die offizielle; 
das Kénigshaus war christlich, und Eusebius betrachtet das Land 
als ein christliches, den Krieg des Maximinus Daza mit den 
Armeniern als einen Religionskrieg. (4) Edessa; die Stadt war 
nach Eusebius ganz christlich. Andere Gebiete wage ich nicht 
in diese Gruppe einzustellen. 

In die zweite Kategorie gehért (1) Antiochia und Céle- 
syrien, und zwar nicht nur die Kiistenstiidte Syriens und die 
Griechenstiidte; denn das Christentum mu8 auch bereits tief in 
die syrische Beyélkerung eingedrungen gewesen sein. (2) Cypern. 
(3) Alexandria nebst Agypten und der Thebais. . Die 
bischéfliche Organisation des gesamten Landes, erst am Ende 
des 2, Jahrhunderts begonnen, war am Anfang des 4. wesentlich 
vollendet ; die neue Religion war auch schon tief in die unteren, 
nicht- griechischen Schichten eingedrungen, wie die Entstehung 
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und auferordentliche Verbreitung des Ménchtums seit dem Ende 
des 3. Jahrhunderts in diesen Kreisen und die Schépfung der 
koptischen Bibel und Kirchensprache beweist. (4) Rom, Unter- 
italien und Teile von Mittelitalien. In Rom hielt sich der 
erdfere Teil der vornehmen Klassen noch zuriick, und dali man 
die Christianisierung der Stadt am Anfang des 4. Jahrhunderts 
nicht iiberschitzen darf, zeigen die Vorkommnisse der nachsten 
siebzig Jahre. Allein andrerseits steht fest, dafi das Christentum 
auch in den héheren und héchsten Stiinden reichlich vertreten war. 
Eusebius konnte berichten, Maxentius habe zuerst die Maske der 
Christenfreundschaft aufgesetzt, ,um dem rémischen Volke zu 
schmeicheln“ (er iinderte freilich bald seine Politik), und die Er- 
hebung des Kreuzes in der Stadt Rom durch Konstantin hat 
keinen Widerstand gefunden. Ferner beweist die grofe Anzahl 
der Kirchen in Rom und die kirchliche EHinteilung der gesamten 
Stadt, dafi sie von Christen ganz durchsetzt war. Bereits im 
Jahr 250 kann die Anzahl der Christen in Rom nicht wohl unter 
30000 betragen haben (s. 0. 8. 498); seitdem hat sie sich bis zum 
Anfang des 4. Jahrhunderts wahrscheinlich verdoppelt, vielleicht 
vervielfaltigt. Was aber Unteritalien und die Rom niher ge- 
legenen Teile Mittelitaliens betrifft, so labt die Tatsache, dab 
bereits im Jahr 251 sechzig italienische Bischéfe zusammenge- 
kommen sind und da8 solche auch in ganz abgelegenen Teilen 
des Landes residierten, auf eine recht erhebliche christliche Be- 
yélkerung um das Jahr 300 schlieBen. Dieselbe wird iiberall dort, 
wo Griechen einen grofen Bestandteil bildeten, also in den Kiisten- 
stadten Unteritaliens und Siziliens, stiirker gewesen sein, wihrend 
die lateinisch sprechende Bevélkerung noch groBtenteils heidnisch 
war. Die Tatsache, da die Christengemeinde Roms bis kurz 
vor der Mitte des 3. Jahrhunderts eine vorherrschend griechische 
war, biirgt dafiir, daf bis zu diesem Zeitpunkt die Christianisierung 
der lateinischen Bevélkerung Mittel- und Unteritaliens noch in 
den ersten Anfingen gestanden haben mug; aber zwischen den 
Jahren 250 und 320 hat sie sicherlich starke Fortschritte gemacht. 
(5) Afrika proconsularis und Numidien; zuversichtlich diirfen 
wir diese Provinzen hierher stellen, wie schon die Tatsachen be- 
weisen, daB um den Anfang des 4. Jahrhunderts die meisten 
Stidte daselbst Christengemeinden besaBen und dab der donatisti- 
sche Kampf das ganze Land gespalten hat. Man kénnte sogar 
daran denken, die Provinzen der ersten Kategorie zuzuweisen, 
lehrten nicht die Inschriften, daB wir die Stirke des christlichen 
Elements im 3. Jahrhundert in den einzelnen Stidten doch nicht 
‘iberschiitzen diirfen. Freilich sind die Inschriften auch in dieser 
Hinsicht ein unsicherer Fiihrer. Wie viel Christliches — auch Alt- 
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christliches — mag in ihnen versteckt sein, was nur wir nicht mehr 
zu konstatieren vermogen! (6) Spanien; die Kanones der Synode 
von Elvira samt den Subskriptionen geben uns — doch bin ich in 
diesem Punkte der Sache nicht ganz sicher — ein Recht, auch 
die spanischen Provinzen hierher zu rechnen; denn diese Kanones 
zeigen uns, wie verflochten das spanische Christentum um das 
Jahr 300 bereits mit dem Kulturleben daselbst gewesen und wie 
tief es in alle Verhiltnisse eingedrungen ist. (7) Uberwiegend 
wahrscheinlich — nach den Zustinden, die wir im 4. Jahrhundert 
hier finden — ist es, da gewisse Teile (d. h. die Kiisten) von 
Achaja, Thessalien, Macedonien und die Inseln ebenfalls 
hierher zu ziehen sind, sowie die Siidkiiste von Gallien. 


In die dritte Kategorie wird zu rechnen sein (1) Palastina, 
wo einige Griechenstiidte wie Caisarea eine erheblichere Zahl von 
Christen besessen haben, auch einige ganz christliche Ortschaften 
‘sich fanden, aber das Land als Ganzes dem Christentum einen 
starken Widerstand entgegensetzte. (2) Phénizien; hier haben 
die griechischen Kiistenstiidte christliche Gemeinden besessen: 
aber das Innere, von einer michtigen feindlichen Religion be- 
herrscht, war vom Christentum noch wenig beriihrt. (3) Arabien; 
hier hat sich in den griechisch-lateinischen Stidten mit ihrer 
eigentiimlichen Kultur ein gewisses christliches Leben entfaltet. 
(4) einige Striche in Mesopotamien. (5)—(12) die inneren 
Teile von Achaja, Macedonien, Thessalien, sowie Epirus, 
Dardanien, Dalmatien, Mésien und Pannonien. Die letzten 
beiden groBen Provinzen haben das Christentum verhaltnismabig 
‘spat erhalten (s. 0. 8. 491f); es mu8 in ihnen aber dann rasch 
emporgebliht sein. (13) die nérdlichen Teile von Mittel- 
italien und das éstliche Oberitalien. (14) und (15) Maure- 
tanien und Tripolitanien. 

In die vierte Kategorie endlich sind, abgesehen yon den 
auberrdmischen Gebieten (Persien, Indien, Skythien — doch kann 
das westliche Persien am Anfang des 4. Jahrhunderts vielleicht 
richtiger zur dritten Kategorie gerechnet werden) (1) die Stidte 
der alten Philistéa, (2) die nérdlichen und nordwest- 
lichen Kiisten des Schwarzen Me ers, (3) das westliche 
Oberitalien — Piemont hatte sogar am Anfang des 4. Jahr-- 
hunderts noch keine kirchliche Organisation —, (4) das mittlere 
und nérdliche Gallien, (5) Belgica, (6) Germania und 
(7) Rhiatia zu rechnen.1) Um sich eine Vorstellung von 
der Spiirlichkeit der Christen in der Belgica und damit auch im 


é *) Uber Brittania, Noricum, sowie tiber die Cyrenaica samt Kreta wage 
ich tiberhaupt kein Urteil abzugeben. 
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mittleren und nérdlichen Gallien sowie in Germanien und Rhiitien 
zu machen, erinnere man sich des iiber die Kirche von Trier 
oben 8. 510 Gesagten und vergleiche auch das tiber die Kirche 
von Kéln Bemerkte. Hin kleines Rechenexempel sei hier ge- 
stattet. Trier war die wichtigste Stadt in jenen Gebieten. Die 
einzige kleine Kirche daselbst lift aber gewif nicht auf mehr 
als 500—1000 Christen schlieBben, wahrscheinlich ist eine noch 
geringere Zahl anzusetzen. Nehmen wir nun auch an — was 
das AuBerste ist —, daB sich im mittleren und nérdlichen Gallien, © 
in Germanien, in der Belgica und Rhitien zusammen 12 Bis- 
timer befunden haben mégen, multiplizieren wir diese Zahl mit 
5—700 und rechnen noch Soldaten und einige Eingeborene hinzu, 
so kommen wir nicht héher als auf die Zahl von 10000 Christen 
fiir alle diese Provinzen. Daraus ergibt sich, da in einer kirch- 
lichen Statistik betreffend den Anfang des 4. Jahrhunderts diese 
Gebiete sowie die anderen in der 4. Kategorie aufgefiihrten ohne 
wesentlichen Verlust einfach wegfallen kénnten. 


Der groBe Unterschied der Ost- und der Westhilfte des Reichs 
springt vor allem in die Augen. Trennt man aber gar nach 
Griechisch und Lateinisch, so steigt jener Prozentsatz noch hoher. 
Die Erklirung ist einfach genug: eine griechische Christenheit hat 
es seit dem apostolischen Zeitalter gegeben, eine nennenswerte 
lateinische wahrscheinlich erst seit den Zeiten Marc Aurels. Das 
Christentum, seitdem seine Anhinger in Antiochien den Namen 
Christen empfangen hatten, war nicht mehr eine jiidische Grobe 
— streng genommen war es das niemals; denn es wurzelte in 
dem Gegensatz zur Judenkirche —, sondern eine hellenistische. 
Diesen Hellenismus hat es nie ganz abgestreift, weder auf dem 
Jateinischen Boden noch auf dem syrischen. Mindestens bis zum 
Ausgang des 2. Jahrhunderts hat es hellenisieren helfen, wohin es 
kam, und auch spiter noch hat es ein starkes hellenisches Ele- 
ment unverlierbar und fortzeugungskriftig in sich behalten. Die 
Verlegung der Residenz in den dstlichen Reichsteil hat den 
hellenischen Charakter der Kirche auch in ihrer Bedeutung fir 
die Westhilfte konserviert und verstiirkt — in einer Zeit, in der 
sonst schon Orient und Occident auseinanderklafften und sich 
demgemi8 schon ein eigenartiges lateinisches Christentum kriftig 
mu bilden begann.') Es ist aber nicht der agyptische, sondern 


1) Man vergleiche die bedeutungsvollen Siitze, mit denen Mommsen 
seinen Aufsatz iiber ,Die Heimat des Gregorianus“ (Ztschr. der Savigny- 
Stiftung, Rém. Abt. Bd. 22, 1901 8. 189 ff.) beginnt: ,,Seitdem Rom aufgehirt 
hatte, nicht die Hauptstadt des Reiches, aber die Residenz seiner Herrscher 
za sein, das heiSt seit Diokletian, iibernimmt der dstliche Reichsteil , die 
partes Orientes, auf allen Gebieten die Fiihrung. Dieser spite Sieg des 
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der kleinasiatische Hellenismus mit seinen bis auf die persische 
Kultur zuriickreichenden Elementen und Erinnerungen, der die 
Fiihrung iibernahm. Dort aber war auch das Hauptquar- 
tier der christlichen Kirche am Anfang des 4. Jahr- 
hunderts. 

Summarische Durchschnittsziffern fiir den Prozentsatz der 
Christen in Bezug auf die Ost- und Westhilfte des Reichs sind 
nicht zu erlangen; aber selbst, wenn man sie erhalten kénnte, 
waren sie wertlos; denn die einzelnen Provinzen bez. die pro- 
vinzialen Gruppen zeigen ein zu verschiedenes Bild. Die von 
uns gegebenen Nachweise sind wichtiger: sie lehren, dai Klein- 
asien das christlichste Land gewesen ist (nebst Armenien und 
Edessa), ja so gut wie christianisiert war, und daf in zweiter 
Linie ihm Célesyrien mit Antiochien, Agypten mit Alexandrien, 
Rom mit Unteritalien, die Prokonsularis mit Numidien, endlich 
der siidgallische Kiistenstrich (vielleicht auch Spanien) in Bezug 
auf die Starke des christlichen Elements nahe kommen. Dem 
Kenner der Geschichte sagt das Bild, das sich hier ergibt, genug. 
War das Christentum in diesen mafgebenden Gebieten nicht 
nur vorhanden, sondern zahlreich vorhanden und eine Macht 
(dafi es das war, haben wir gesehen), war es speziell in Klein- 
asien schon die fiihrende Macht, war es endlich bereits stark in 
das Heer eingedrungen (auch dies ist gezeigt worden), so ist es 
ziemlich gleichgiiltig, wie es in den anderen Provinzen aussah 
und wie stark das christliche Element dort gewesen ist. Es 
kommt dazu, daf die Kirche international und deshalb auch in 
spirlich christianisierten Provinzen als starke Macht gleichsam 
latent war. Hinter der kleinsten detachierten Gemeinde stand die 
Gesamtkirche, und das war kein Gedankengebilde, sondern eine 
héchst reale Grobe. 

Konstantin hat mehrere Jahre, vor seiner weltgeschichtlichen 
»Flucht“ nach Gallien, am Hofe Diokletians in Nikomedien zuge- 
bracht. Er war im heutigen Sinn kein Jiingling mehr, als er dort 


Hellenismus tiber die Lateiner ist vielleicht nirgends auffiiliger als auf dem 
Gebiet der juristischen Schriftstellerei*. Wir kénnen ohne weiteres hinzu- 
fiigen ,und auf dem Gebiet der theologischen Schriftstellerei*. Durch den 
Hellenismus des Hilarius, Ambrosius, Rufin, Hieronymus, Viktorin und Augustin 
hat sie im Westen ein ganz neues Gepriige erhalten, und der Orient hat 
dem Occident seine Probleme im 4. Jahrhundert einfach aufgezwungen, aber 
auch seine reichen Gaben ihm gebracht. Noch am Ende des 4. Jahrhunderts 
haben sich die Lateiner in der Kirche — Rom und seinen Bischof natiirlich 
vusgenommen — in vieler Hinsicht den Griechen gegentiber nur als Beisassen 
empfunden. Rufin schreibt die letzten Bticher seiner Kirchengeschichte, als 
sei eigentlich nur die griechische Kirchengeschichte von Wert und das librige 
eine quantité négligeable. 
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lebte und beobachtete — in der Stadt und der Provinz, in der ihm 
itberall die Kirche mit ihrem Episkopat und ihrer Macht iiber 
die Gemiiter entgegentrat. Seine kleinasiatischen Bin- 
driicke haben ihn nach Gallien begleitet und sich in 
politische Erwaigungen, die zu dem entscheidenden Entschlusse 
fiihrten, umgesetzt. Sein gréBter Gegner, Maximinus Daza, der 
Augustus des Ostens, war unbelehrbar, aber eben deshalb fiir 
Konstantin der beste Lehrmeister: wie man es nicht mehr machen 
kénne und daher nicht machen diirfe, schrieb er ihm mit Fraktur- 
buchstaben vor. 


Es ist miiBig zu fragen, ob die Kirche auch ohne Konstantin 
den Sieg erstritten hatte. Irgend ein Konstantin hatte doch 
kommen miissen, nur wire es von Jahrzehnt zu Jahrzehnt leichter 
geworden, jener Konstantin zu sein. Jedenfalls war der Sieg des 
Christentums in ganz Kleinasien bereits vor seiner Zeit entschieden, 
in den an zweiter Stelle genannten Landern aber sicher vorbereitet. 
Dies in Bezug auf die Ausbreitung zu wissen, geniigt. Es bedurfte 
keiner besonderen Erleuchtung und keines himmlischen Feld- 
predigers — Lactantius erzihlt von ihm —, um das in die Er- 
scheinung treten und wirken zu lassen, was schon vorhanden war. 
Es bedurfte nur eines scharfblickenden und tatkraftigen Politikers, 
der zugleich innerlich Anteil an den religiésen Zu- 
standen nahm. Ein solcher Mann war Konstantin. Daf er, was 
kommen mute, klar erkannte und sicher ergriff, das war seine 
Genialitat. Nicht mit kiinstlichen oder mit Gewaltmitteln hat er 
die Grundlagen der Reichs- und Staatskirche geschaffen, sondern 
er hat den fihrenden Provinzen die Religion gegeben, die sie 
wollten, und die anderen muften folgen. : 


Ist die Ausbreitung der christlichen Religion iiberraschend 
schnell erfolgt? Obgleich wir in Bezug auf andere Religionen 
im rémischen Reiche nur wenig paralleles Material zur Ver- 
gleichung besitzen, méchte ich die Frage doch bejahen. Der 
Hindruck, den die Kirchenviter im 4, Jahrhundert gehabt haben, 
ein Arnobius, Eusebius und Augustin, daf sich ihr Glaube Gene- 
ration fiir Generation mit unbegreiflicher Schnelligkeit verbreitet 
hat, besteht zu Recht.1) Siebzig Jahre nach der Griindung der 
ersten heidenchristlichen Gemeinde in dem syrischen Antiochien 
schreibt Plinius tiber die Verbreitung des Christentums in dem 
weit entfernten Bithynien in den stiirksten Ausdriicken und sieht 


1) Augustin meint in seiner rhetorischen Weise, die christliche Religion 
miisse sich durch Wunder fortgepflanzt haben; denn eine so auferordent- 
liche Verbreitung ohne Wunder wiire das gréSte Wunder. Vgl. dazu oben 
8. 868 (die Stelle aus der Theophanie Eusebs), 


ye o 
Harnack, Mission, | 35 
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den Bestand der tibrigen Kulte in jener Provinz bereits bedroht. 
Siebzig Jahre spiter zeigt uns der Osterstreit eine christlich- 
kirchliche Konféderation, die von Lyon bis Edessa reicht und in 
Rom ihren Mittelpunkt hat. Wieder siebzig Jahre spater erklart 
der Kaiser Decius, er wolle in Rom lieber einen Gegenkaiser 
ertragen als einen christlichen Bischof, und nun dauert es kaum 
noch siebzig Jahre, da wird das Kreuz an die rémischen Feld- 
zeichen geheftet. 

Die Griinde fiir diese erstaunliche Verbreitung haben wir zu 
entziffern versucht; sie liegen in dem Kern der neuen Religion 
(dem Monotheismus und dem Evangelium) einerseits, in ihrer Viel- 
seitigkeit und wunderbaren Anpassungsfahigkeit andrerseits. Aber 
welches Mafi den einzelnen Hauptmomenten als Motiven zukommt 
— wieviel dem geistigen Monotheismus gebihrt, wieviel der Ver- 
kiindigung von Jesus Christus, wieviel der Unsterblichkeitshoffnung, 
der Liebestitigkeit und Hiilfleistung, der Disziplin und Organi- 
sation, der synkretistischen Anlage und Ausgestaltung, der im 
3. Jahrhundert ausgebildeten Fahigkeit, jeden reizvollen Aber- 
glauben noch zu iibertrumpfen — das entzieht sich unserer Fest- 
stellung. Diese Religion verkiindigte den lebendigen Gott, zu dem 
der Mensch geschaffen ist, und sie brachte das Leben und die 
Erkenninis, das Eine und das Viele, das Unbekannte und das 
Bekannte; sie war aus dem Geist geboren, aber bald lernte sie 
es, das Irdische zu weihen. Den EHinfachen war sie einfach und 
den Sublimen sublim. Sie war Weltreligion in dem doppelten 
Sinne, da8 sie das darbot, was allen notwendig war, aber auch 
das brachte, was ein jeder besonders begehrte. Sie wurde Kirche, 
Weltkirche, und nahm damit alle Machtmittel in Beschlag, die 
es neben dem Schwerte gibt. Sie blieb exklusiv und zog doch 
alles Fremde an sich, wenn es irgend einen Wert besa8. In 
diesem Zeichen hat sie gesiegt; denn auf alles Menschliche, das 
ewige und das vergingliche, hatte sie ihr Kreuz gesetzt. 
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Arycanda 347. 467. 487. 

Ascoli Pic. 502. 

Asdod 410. 

Asien 32. 35. 43. 98. 189. 142, 261. 317. 
326. 333f. 374. 402. 408. 411. 4614f. 
484—486. 506. 535. 539. 540. 544f. 

Askalon 420. 423 f. 

“Asker s. Sichar. 

Aspendus 487. 

Assisi 502. 

Assuras 522. 

Assus 410. 

Assyrien s. Syrien. 

Astaroth 415. 

Astigi 530f. 

AStigat 472f. 

Asturica (Astorga) 529. 

Ategua (Ateva) 530. 

Athen 143. 196. 269. 275. 316. 398. 
410. 488 ff. 

Athribitischer Gau 449. 452. 456. 

Attalia 410. 487. 

Attika 488. 

Augsburg 405. 512. 

Aulana 420. 

Aulona s. Anea. 

Aurelianopolis 486. 

Aureus Mons 501. 

Ausafa 522. 

Ausuaga 522. 

Autumni s. Aptungi. 

Autun 338. 509. 511. 

Auxerre 509. 

Auzia 3. 527. 

Avellino 502. 
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Axiupolis 492. 
Axum 415. 444f. 
Azani 482, 
Azotus 420, 424. 


Babylon 1. 3. 410. 

Baccano (Baccanas) 502. 

Badae 525. 

Baetica 530 f. 

Bagai 522. 

Bagis 486. 

Bakata (Bakathus) 447. 

Baktrien 442. 

Balanei 437. 

Ballis 526. 

Bamacorra 522. 

Barata 487. 

Barbe 531. 

Barea 531. 

Barcellona 530. 

Baris 484. 

Barke 457. 

Basanitis 415 ff. 

Basti 5380. 

Batana 444. 

Bataniia 415 ff. 

— bei Cisarea Pal. 420. 425. 

Beauvais 509. 

Belgien 506ff. 542. 

Beneventum 502. 

Berber 518f. 517. 520. 528. 

Bereitan (Berothai) 447. 

Berenike 453. 457. 

Beretane (?) 447. 

Bergamo 505. 

Beréa Mac. 398. 410. 489. 

— Syr. 415 ff, 488. 

Berytus 428, 

Bescera 525. 

Bethabara 420, 425. 

Beth Gubrin 426. 

Bethlehem 135, 420. 425. 

Bethphage 421. 

Bettona 503. 

Biltha 522, 

Bisica Lueana 522. 

Bithynien 334. 370. 377. 410f. 432. 
463f. 466. 477£ 481. 535. 540. 546. 

Blaundus s. Standus. 
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| Bobba s. Obba. 
Bolitana civitas 526. 
Bologna 505. 
Bomotheus 457. 
Bordeaux 509. 
Bosporus 326. 331. 336. 493. 
Bostra 269. 418. 433. 4456 
Bourges 509. 
Brescia 505. 
Brindisi 493. 
Brittanien s, England. 
Bruzos 483. 
Bubiduna 527. 
Bubastus 456. 
Bukolia 458. 
Bulla 522. 
Busiris 456. 
Buslacena 522. 
Burue 522. 
Buthrotus 491. 
Byblus 429. 
Byzanz 269. 412. 491. 
Byzacena 515ff. 


Cabra 531. 

Caerleon 512. 

Caesaraugusta 529 f. 

Caesarea Bithyn. 478. 

Caesarea Kapp. 269. 326. 392. 468 f. 
472f. 481. 

Caesarea Mauret. 3. 526. 

Caesarea Pal. 36. 244. 269. 334. 409. 
418 ff. 424f. 426. 427. 482f. 549. 

Caesarea Philippi s. Paneas. 

Caesena 501. 

Cagliari 502. 

Calagurris-Fibularia 531. 

Calahorra 530. 

Calama 520. 526. 

Camalodunum 513. 

Campsas (?) 478. 

Capsa 522f. 

Capua 502. 

Cariathaim s. Kariathaim. 

Carpi 522. 

Carula 530f. 

Carthagena 530. 

Cartenna 527. 

Casae Nigrae 526. 
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Castra Galbae 522. 

Castellona 531. 

Castulo 530. 

Catania 503. 

Cazlona 580. 

Cedia 523. 

Celten s. Kelten. 

Centurionis 526. 

Cephalitana possessio 527. 

Chaduthi 471f. 

Chalcedon 478. 

Chalcis 488. 

Chalons 509. 

Charisphone 471. 

Chartres 509. 

Chenebri 457. 

Chenoboscium 454. 

Cherchel 527. 

Cherson 493. 

Chios 488. 

Choraba. s. Kochaba. 

Chulabbi 523. 

Cibaliana 523. 

Cibalis 492. 

Cicabis 527. 

Cilicien 2. 32.35. 87f 119. 238. 333f. 
432. 454. 459—461. 480f. 

Cillium 521. 

Cirta 3. 523. 525. 

Civita vecchia 502. 

Claudiopolis 487. 

Clermont 508f. 

Clusium 503. 

Célesyrien s. Syrien. 

Colonia Kapp. 468. 

Como 505. 

Complutum 530. 

Cordova 493. 530f. 

Cuicul 521. 523. 

Cuma 503. 

Curubis 523. 

Cypern 2.. 3. 37. 240. 335. 341. 440. 
481. 540. 

Cyrene (Cyrenaica, Pentapolis) 2. 3. 
32. 35. 269. 326. 328. 334. 336. 412. 
448 ff. 459. 

Cyrrus 437. 439. 

Cyzikus 486. 
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Dacien 364. 488. 491. 535. 
Dalmatien 410. 491 ff. 542. 
Damaskus 3. 409. 427ff. 4380. 
Dara 444. 

Dardanien 326. 331. 488 ff. 542. 
Darnis (Dardanis) 457. 
Debeltum 412. 490. 

Deir Ali 429. 

Dekapolis 415f. 

Delos 2. 

Der ‘at 416. 

Derbe 410. 463. 483. 
Diana (Veteranorum) 523f. 
Didensis 523. 

Die (Gallien) 493. 509. 
Digne 509. 

Dikella 457. 

Diociisarea Kapp. s. Nazianz. 
— Isaur. 487. 

— Pal. 421. 423. 

Diodoris 444. 

Dionysiana 523. 

Dionysias 447. 

Dioskome 483. 

Diospolis Agypt. 455. 

— Pal. s. Lydda. 
Diospontus 474f. 481. 
Dokimion 480. 

Doliche 437. 

Dorostorium 492. 
Dorylium 482. 

Drepana 478. 

Drizipara (Drusipara) 491. 
Drona 531. 

Duja s. Die. 


Eauze 509. 

Edessa 52. 73. 269. 336. 374, 411. 431. 
436. 440 ff. 473. 476, 540. 544. 

Ekdaumana 482. 

Elatiia 488. 

Elepel 541. 

Elioerota 531. 

Eleutheropolis 420. 422. 424. 426. 

Elvira 3. 494. 530ff. 

Emmaus 269. 416. 420. 422. 424. 

Embrun 509. 

Emerita s. Merida. 

Emesa 326, 331. 428ff. . 
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England 338. 364. 368. 512f. 535. 

Epagro 530f. 

Ephesus 140. 240. 261. 269. 312. 326. 
333. 401. 410. 411. 462f. 482. 484 ff. 

Epibata 491. 

Epiphania Cil. 460. 481. 

— Syr. 487. 

Epirus 488 ff. 542. 

Esbus 447. 

Eubéa 488. 491. 

Eukarpia 482. 

Eumenea Phryg. 412. 465, 467. 480. 
482. 484. 

»Huropa“ 489, 540. 

Evora 5380. 


Faenza 502. 

Fano 503. 

Faro 530. 
Ferentino 503. 
Fermo 503. 

Flavias 460. 
Florenz 502. 505. 
Forum Claudiu 502. 
Fruschka Gora 493. 
Fundi 501. 

Furni 336. 519. 523. 


Gabbala 437. 

Gabrum 531. 

Gabula 437. 

Gadamaua 482. 

Gadara 420. 425. 

Gaéta 502. 

Gafsa 522. 

Gagit, 487. 

Galatien 184. 311. 326. 38338f. 410. 
478—482. 

Galilia 81f. 288. 414f. 

Gallicien 580. 

Gallien 3. 142. 323ff. 338. 366. 403. 
412. 494. 506—511. 517. 533. 542ff. 
545. 

Gangra 474, 

Garbe 526. 

Gaza 326. 381. 420ff 423 ff. 426. 

Gazaufala 528. 

Geler 442. 

Gemella 530f, 
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| Gemellae 523f. 


Genua 504f. 

Georgien 436. 477. 

Gerasa 447. 

Germanicia 437. 

Germaniciana 523. 

Germanien 324. 328. 332. 362. 364. 
412. 511f. 535. 542f. 

Gerunda (Gerona) 530. 

Getuler 364. 

Gibar s. Girba. 

Gindarus 437. 

Girba (Girha) 523. 

Girgenti 503. 

Gor 523. 

Gorduba 523. 

Gorthyna 2. 146. 315. 330. 412. 487. 

Gothien 326. 331. 336. 493. 

Granada 528. 5380f. 

Grenoble 509. 

Griechenland 316. 379. 488ff 535. 

Grimenothyri 482. 

GroBgriechenland 501, s. auch Italien. 

Guadix 5380. 

Gurgites 523. 

Gustra (= Ostra?) 448. 


Hadrianopolis 483. 
Hadrumet 3. 515, 521. 
HalikarnaB 2. 


'Harbath Glal 444. 


Harran s. Karri. 

Helenopolis s. Drepana. 

Helenopontus 479. 

Heliopolis Agypt. 456. 

Heliopolis Phin. 429f. 

Henchir-el-Atech 527. 

Heraklea 491. 

Herakleopolis magna et parva 455f. 

Hermethes(?) 455. 

Hermopolis magna et parva 452. 455. 

Hierapolis Phryg. 834. 402. 410. 463. 
482. 484. 

Hierapolis Syr. 437. 

Hierocaesarea 486. 

Hieropolis 269. 411. 465. 467. 482. 

Hippo 3. (Hippo Regius 523; Hippo 
Diarrhytus 528). 

Horrea Caelia 523. 
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Huasades 487. 
Humanades 487. 

Hybla maior 503. 
Hypapa 486. 

Hypsele 457. 
Hyrgalischer Distrikt 483. 


Jamnia 420. 424. 

Tattio 420f. 425. 

Therien 324. 328. 362. 477. 

Jericho 420. 424. 

Jerusalem 30ff. 34f. 40. 42. 44 ff. 48. 
133 ff. 244. 286f. 312. 333f. 342. 
398. 409. 413—427. 431ff 460. 469 f. 
491. 514. 

Igabrum 530. 

Ikonium 264. 269. 326, 401. 410f. 463. 
479 ff. 482. 485f. 

llipula 530. 

Tlium 486. 

Ilium aliud 486. 

Tiliberis 5380f. 

Tliturgi 530f. 

Illyrien 410. 

Imola 505. 

Indien 415. 444f, 542. 

Inseln, griechische 487f. 542. 

Tonopolis 474. 

Ioppe 398. 409. 420. 424. 

Ipagrum 530f. 

Irenopolis s. Neronias. 

Irland 517. 

Isaurien 334. 467. 486 f. 

Italica bei Sevilla 529f. 

Italien 3. 336. 4385. 493—504 (s. auch 
Ober-Italien). 536. 541. 544. 

Ituriia 417, 

Judia 31f. 36. 333. 414ff 431. 

Iuliopolis 481. 482. 


Kalabrien 326. 331. 493. 

Kalytis (Kanytis?) 484. 

Kamulia 468. 

Kapernaum 421. 

Kapitolias 420. 425. 

Kappadocien 1. 120. 135. 269. 304, 337. 
A02. 404. 410. 482. 461. 468 —470. 
472, 474. 479 ff. 493, 517. 

Kariathaim 447. 
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| Karien 2. 479. 4844f, 


Karina 485, 

Karnaim 415. 

Karnaim Astaroth 417. 

Karri 394, 442. 444. 

Karthago 2. 114. 120. 125, 186f. 142. 
261f. 265. 316. 327. 333f. 339. 345. 
402 ff. 405. 412. 493. 500. 514ff. 539. 

Karthagena s. Carthagena. 

Karystus 488, 

Kaschkar 444. 

Kastabala 460. 

Katalonien 528. 

Kelten 324. 328. 362. 507f. 511. 517. 

Kenchrefi 334. 396. 410. 490. 

Kephallene 412. 488. 

Kephro 452. 

Keramon Agora 483. 

Kerkyra 488. 

Kerioth 447. 

Kerkuk 444. 

Kibyra 486. 

Kina 482. ~ 

Kius 478. 

Kleinasien s. Asien, Phrygien, u.s. w- 

Kleopatris 456. 

Knidus 2. 

Knossus (Knosus) 147. 412. 487. 

Kochaba 414ff. 417. 445. 

Kéln 412. 511. 

Kokab el Hawa 416. 

Koékab 416. 

Kolluthion 453. 

Kolossi 334, 397. 410. 468. 482. 

Koma 456. 

Komana Kapp. 468. 

— Pont. 474. 

Kommagene 461. 

Konstantinopel 462. 478. 

Kopten 445. 454, 458. 

Koptus 455. 

Korinth 43. 135f. 148. 144 ff. 196. 258. 
969. 311. 329. 333, 395. 401. 410. 
488. 489f. 495. 

Koronia 488. 

Koropissus 487. 

Kos 2. 488. 

Kotiiium 482. 

Kreta 146f. 325f. 380. 883. 487f. 
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Ktesiphon s. Seleucia. 

Kumane 334, 412. 465, 480. 482. 

Kurejat 447. 

Kusi (Kos) 455. 

Kybistra 468. 

Kynopolis (= Kynos) sup. et inf. 455. 
456. 

Kysis 453f. 


Lacediimon 2. 146. 412. 488. 490. 
Lamasba 523. 

Lambese 390f. 515. 516. 521. 
Lampe 482. 

Lampsakus 405. 486. 

Lancia 529. 

Langres 509. 


Laodicea 334. 410. 463. 481. 482. 484, 


— Syr. 380. 432. 487f. 
Laranda 264. 479. 487. 
Lares 523f. 

Larisa 437. 

Larissa 412. 490. 
Lasom 444. 

Laurum 531. 

Ledri, 440. 

Legionum urbs 512. 
Legisvolumen 526. 
Lemnus 488. 

Leon 529. 580. 
Leontion 503. 
Leontopolis 456. 
Leptis magna 521. 523¢. 
— minus 523. 
Letopolis 455. 

Libyen 824. 328. 336. 362. 368. 44848 
Ligurien 504f. 
Lilybaeum 508. 
Limata 526. 

Limenii, 483. 

Limoges 508f. 

Lincoln 513. 

London 513. 

Lorca 530f. 

Lorsch 492. 

Lucar la Mayor 531. 
Lucca 503. 
Lugdunensis 508 f. 
Lunda 483. 
Luperciana 523. 
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Lusitanien 529f. 

Lycaonien 478 ff. 

Lycien 2. 479. 486f. 

Lydda 409. 420. 422. 424. 

Lydien 3. 484 ff. 

Lykopolis 455. 457. 

Lyon 2f. 328 ff. 333. 338. 405. 412. 
479. 506£f. 

Lystra 410. 463. 483. 


Macedonien 134. 311. 326. 333. 488 ff. 
535. 542. 

Macedonopolis 442. 

Macomades 523. 

Mactaris 524. 

Madaba 447. 

Madaura 412. 514. 521. 

Madili s. Midila. 

Magnesia a. M. 140. 411. 468. 

Magydus 387. 416. 487. 

Mailand 505. 

Mainz 412. 511f. 

Majuma 422. 

Malaga 530f. 

Malta 410. 503. 

Malus 337. 481. 

Mamre 421. 

Manganiia s. Bataniia. 

Marasch s. Germanicia. 

Marazana 524. 

Marcelliana 524. 

Marcianopolis 492. 

Mareotischer Gau 451. 453. 

Margaritatum 487. 

Marmarika 457. 

Marseille 506. 509f. 

Martos 530f. 

Mascula 524. 

Mauretanien 2. 334. 345. 364. 513— 
528. 530. 542. 

Maximianopolis Aeg. 455. 

— Pal. 420. 424. 

— Pamph. 487. 

Maxula 527. 

Medicones 482. 

Medien 1. 442. 

Medila s. Midila. 

Megalopolis 488. 

Megara 488, 
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Melitene 389. 391. 393. 411. 488. 468. | Neapel 412. 501. 


471f. Neapolis Pisid. 483. 
Melos 488. — Tripol. 521. 524. 
Membressa 522. 524. — Zeugitana 521. 524. 
Memphis 450. Neapolis = Sichem 420. 
Mende 509. Neociisarea Pont. 468. 475ff. 
Mentesa 530. — Syr. 437. 
Mercurialis pagus veteranorum Mede- | Neronias 460f. 481. 
litanorum 524. Niciia 478 (Subscriptionen 409). 
Merida 529. 530. Nikiopolis 456. 
Mesopotamien 1. 334. 411, 432. 436. | Nikomedien 146. 269. 411. 436. 465f 
441. 442 ff. 542. AT7£. 481. 545. 
Messina 503. Nikopolis Arm. 471. 
— Pelop. 488. — Epir. 269. 410. 490f. 
Metelis 456. — Pal. s. Emmaus. 
Metropolis Isaur. 487. Nilus (Nilopolis) 452. 455. 
— Pisid. 484. Nisibis 442. 473. 
Metz 509. Nividunum 527. 
Midila 524. Nizza 509. 
Milet 410. 486. Nocera 503. 
Milev 524. Nola 503. 
Misgirpa 524. Noricum 491f. 535. 
Mitylene 410. Nova (Nova Petra) 524. 
Mili 523. Nova Sparsa 524. 
Moabitis 416f. Noviodunum 527. 
Mésien 488. 491f. 535. 542. Noyon 509. 
Montemayor 531. Numidien 136, 345. 5183—528, 539. 541. 
Montoro 531. 544, 
Mopsvestia 461. 
Motella 483. Qase, kleine und grofe 453f. 
Moxiane 483. Obba 524. 
Mugua 524. Ober-Italien 3. 504f. 542. 
Municipium 531. Octavum 524. 
Murcia 528. Oea 3. 521. 524. 
Mursa 492. Olympus 486f. 
Muzula 524. Opus 488. 
Myndus 2. Oranges 509. 
Myra Lye. 412. 465. 487. Oriolo 502. 
Myrsine 457. Orleans 509. 
Mysien 484ff. Orleansville 527. 
Orthosia 427. 
Nabatitis 417. Osroene 441 (s. Edessa). 
Nantes 509. Ossigi 530f. 
Narbonensis 323 f. 326f. 506ff. Ossonova 5380. 
Narbonne 508f. Ossuna (Orsuna) 531. 
Naro 3. Ostia 378. 501. 
Naupaktus 488. Otrus 411. 465. 482. 
Nazareth 414. 416. 420f. Oxyrynchus 453. 455. 


Nazianz 468. 
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Padua 505. 
Pagii s. Gagii. 


Palistina 3f. 6. 10. 25ff. 335. 350. 
413—427. 439, 446. 449. 454, 535. 542. 


Palmyra 428. 430. 485. 445. 
Paltus 427. 

Pamphylien 2. 479. 481. 486f. 
Pandataria 410. 

Paneas 88. 416f. 428. 430. 
Panemon Teichos 487. 
Panephysis 456. 

Pannonien 326. 331. 488. 491f. 542. 
Panormus 503. 

Paphlagonien 478 ff. 479. 
Paphos 410. 440. 

Pappa 484. 

Paratonium 457. 

Parembole 456. 

Parethia (?) 478. 

Paris 338. 508. 509. 

Parium 411. 465. 

Parnassus 468. 

Parthien 1. 367f. 373. 442. 444. 
Patara 486f. 

Patmos 488. 

Patras 488. 

Pavia 505. 

Pele 491. 

Pella 286. 410. 413. 415f. 445. 
Peloponnes 488. 490. 
Pelusium 456. 

Pentapolis s. Cyrene. 

Pepuza 411. 465. 467. 480. 489. 
Periia 415f. 

Perdikia 487. 


Pergamum 1. 142. 405. 410. 463. 485. 


Perge 410. 463. 481. 487. 
Persa = Perra 442, 


Persien 19. 334, 336. 368, 436. 4428.542, 


Perugia 508. 

Petra 447, 

Pettau 492. 

Phino 119. 420. 425f. 

Phakusa 456. 

Pharbiitischer Gau 449. 452. 456. 
Phaselis 2. 

Phasko 457. 

Philadelphia Agypt. 452. 

— Arab, 447, 
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Philadelphia As, 43. 140. 410. 463. 486. 

Phil& 458f. 

Philippi 141. 145. 397f. 401. 410. 489. 

Philistiia 422f. 542. 

Philomelium 142. 399. 411. 465. 483. 
485. 

Phénicien 37. 335. 427—480. 486. 542. 

Phrebonitischer Gau 449. 

Phrygien 2. 3. 13. 142. 200. 333. 335. 
341. 374. 380. 402. 462. 466f. 474. 
478—483. 539. 540. 

Phthenegys 456. 

Phydela 471. 

Picenum 501. 502. 

Piemont 504. 542. 

Pisa 502. 

Pisidien 478—484. 

Pityus 477. 

Platiia 488. 

Pocofeltae 526. 

Pompeji 410. 501. 

Pompejopolis Cil. 460. 

— Pont. 473. 

Pontia 410, 

Pontus 146, 325f.328 £.330.337.370.410. 
422.432.461.463 f. 465. 473—477.540. 

Pontus Polemoniacus 475 ff. 479. 

Porthmus 488. 

Portus 501. 

Praeneste 502. 

Proconsularis s. Afrika. 

Prosopitischer Gau 449. 452. 

Prusa 478. 

Prusa al. 478. 

Prymnessus 4838. 

Ptolemais Cyren. 453. 457. 

— Phin. 409. 419. 427f£. 

— Theb. 455. 456. 

Punier 518f, 515, 528. 

Puteoli 410. 501. 

Pydna 491. 


Quintianum 501. 
Quoturnicensis 525. 


Rabba 447. 

Riatien 512. 535, 542f. 
Raphanei, 437, 
Raphia 424, 

Ravenna 504f. 
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Resaina 442. 

Regensburg 512. 

Rheims 388. 509. 

Rhodus 2. 488. 

Rhossus 437 f. 

Rimini 502. 518. 

Rom 2ff. 5f. 12. 18. 35. 38. 44. 46. 
113 ff. 119f 130f. 185f. 140. 142f. 
144f. 146. 214. 247f. 2597. 265. 
268ff. 317. 326f. 333. 3386f. 340. 
342f, 867f. 373. 375. 377f. 381— 
8388. 396f 402. 404f. 407. 410f. 
415. 419. 481f. 485. 487. 441. 446. 
484, 493—504. 511f. 514. 517. 586. 
541. 544. 

Romagna 504f. 

Rostoces 452. 

Rotarium 526. 

Rouen 509. 

Rucuma 524. 

Rusieade 524. 


Sabaria 492. 

Sabrata 524. 

Sabulon 420. 424. 

Sadagolthina 468. 

Sagalbina 531. 

Sais 449. 452. 456. 

Salamis (Cypern) 410. 440. 

Salavia 530. 

Salona 492f. 

Salerno 503. 

Salzburg 492. 

Samarien (Land und Stadt) 25. 31f. 
36. 269. 409. 414f. 418. 420. 424. 

Same (Kephallene) 412. 488. 

Samos 2. 

Samosata 437 f. 

Sampsame 1. 

Sanaus 482. 

Sansorus(?) 478. 

Saragossa s. Caesaraugusta. 

Sardes 410. 463. 485 f. 

Sardika 491. 504. 

Sardinien 4f. 119. 385. 497. 502. 

Sarin 471f. 

Sarmaten 364. 

Saron 409. 420. 424. 

Satafis 527. 


Satala 472. 

Scarabantia 492. 

Scarphia 488. 

Schedia 456. 

Schwarzes Meer 1f. 493. 542. 

Seili (Scilium) 405. 412. 521. 

Scupi 491. 

Scythien 326, 341. 364. 367f. 373. 444. 
479, 4938. 542. 

Seythopolis 420. 422. 424. 426f, 

Sebaste Arm. 471f. 

— Phryg. 467. 480. 483. 

— s. Samarien. 

Sebennytus 456, 

Segermes 524. 

Segni 501. 

Selambina 530. 

Seleucia Isaur. 487. 

— Pamphyl. 487, 

— Pisid. 483. 

— Syr. 410. 411. 487. 

— Ktesiphon 443f. 

Senlis 509. 

Sens 509. 

Sepphoris s. Diocisarea Pal. 

Serer 364. 445. 

Sevilla 5380f. 

Shargerd 444. 

Sibapolis 444. 

Siblianoi 482. 

Sicca 524. 

Sichar 420, 425. 

Sichem 420. 424. 

Sicilibba 524. 

Side 2. 487. 

Sidon 409. 427f. 

Sigus 524. 

Sikyon 2. 

Silandus s. Standus. 

Simittu 3. 

Singidunum 492. 

Singilia Barba 530. 

Sinna 501. 

Sinope 269. 412. 465. 474. 

Sipontum 503. 

Sirmium 285. 492. 504. 

Siscia 492. 

Sitifis 3. 523. 525. 527. 

Sizilien 494. 500. 502f. 
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Smyrna 2. 43. 140ff. 145. 216. 267. 
334, 399. 410. 411. 463. 483 ff. 486. 


Sodom 447, 

Soissons 509. 

Solia 581. 

Spania (= Spalia) 468. 


Spanien 3. 337. 364. 410f. 412. 456. 


494, 517. 528—533. 542. 544. 
Sparta s. Lacedimon. 
Spoleto 503. 

Standus 486. 

Stektorion 483, 

Stobi 491. 

Siiditalien 3 und s. Italien. 
Suburburensium gens 525. 
Sufes 520. 524. 

Sufetula 525. 

Sutunurum 525. 

Syarba 487. 

Syedra 487, 

Syene 454. 

Synnada 264. 381. 480. 482. 
Syrakus 412. 502. 


Syrien 1f. 5f. 37f. 44. 45. 185. 140. 325. 
380. 383ff. 374. 393. 404. 480—489. 
440f. 459f 477. 481. 499. 533. 535. 


5389. 540. 544. 


Tabatha 425. 
Tabennisi 394. 454. 
Tanagra 488. 

Tanis 456, 
Taormina 503. 
Taposiris 452. 457. 
Tarraco 528. 
Tarraconensis 529f. 
Tarragona 530. 
Tarsus 40. 326. 410. 482f. 460. 481. 
Tauche 457. 
Taurische Halbinsel 493. 
Tavium 482. 

Teano 503. 

Tegiia 488. 

Tell el-Asch’ari 416. 
Tentyra, 455. 
Termissus 487. 
Terni 503. 
Terracina 502. 
Teva 531. 


Geographisches Register, 


Thabraca 525. 

Thagaste 527. 

Thagura 527. 

Thambi 525. 

Thamogade 525. 

Tharasa 525. 

Thasarte s. das folg. Wort. 
Thasualthe 525. 
Thautischer Gau 456. 
Thebais 336, s. Agypten. 
Theben 326. 331. 488. 491. 
Thebeste s. Theveste. 
Thelea (Thelsea?) 428. 
Thelebte 525. 

Themisonion 483. 

Then 519. 525, 

Thera 488. 

Therasia 488. 

Thespidi 488. 

Thessalien 326. 331. 448 ff. 542. 
Thessalonich 398. 410. 489f 504. 
Theveste 393. 525. 

Thibaris 336. 525. 

Thibiuca 527, 

Thibursicum Bure 527. 
Thimida Regia 525. 
Thinisa 525. 

Thmuis 452. 456. 

Thracien 488 ff 535. 540. 
Thubunae 525. 

Thuburbo (minus? maius?) 525. 527, 
Thueea 525. 

Thunisa s. Thinisa. 
Thyatira 399. 410. 463. 466. 480. 485f 
Thysdrus 346. 515. 521. 523. 
Tiberias 421. 

Tiberiopolis 483. 

Ticabis 527. 

Tigisis Numid. 526, 

Tingi 394. 527. 

Tipasa 3. 521. 527. 

Todi 503. 

Toledo 530. 

Tomi 492f. 

Tongern 511. 

Toul 509, 

Toulouse 507f. 509. 

Tours 508 ff. 

Trajanopolis 467. 482f. 


Geographisches Register. 


Tralles 140. 411. 463. 
Trani 503. 

Trapezunt 477. 
Trastevere 4. 

Tres Tabernae 501. 
Trier 509f. 511. 548. 
Trikka 491. 
Trimithus 440. 
Tripolis As. 486. 

— Phin, 422. 428. 


Tripolitanien 5183—528 (521). 542. 


Troas 140. 410. 463. 483. 
Troyes 509. 

Tucea 525. 

Tucca Terebenthina 525. 
Tucci 530f. 

Tyana 468. 

Tymion 412. 465. 480. 482. 
Tyrus 387. 409. 419. 427f. 432. 


Uskiib 491. 

Ulia 580f. 

Ululis 526. 

Umanada (= Humanades) 467. 
Urei 530f. 

Ursinum 502. 

Ursona 530f. 

Uthina 515, 521. 


Vadae 525. 


| Vaga 525. 


Valencia 528, 
Valentia s. Sanaus. 
— Gall. 508. 
Vallis 526. 

Vasada 484. 
Venosa 239. 503. 
Vera 531. 

Vercelli 502. 504. 
Verdun 509. 
Verona 505. 
Verulam 512. 
Verum 526. 
Vesontio 508. 512. 
Victoriana 525. 
Vicus Augusti 525. 
— Caesaris 525. 
Vienne 324ff. 412. 479. 506. 509. 
Vine (?) 531. 
Viviers 509. 
Volubilis 3. 


Ximara 471. 


York 518. 


Utica 3. 526. Zama 519. 526 (regia; minor). 

Uturnucensis 525. Zanaatha (?) 447. 

Uzalis 527. Zela 471. 474. 481. 

Uzelis 526. 527. Zeugitana 518. 

Uzappa 522. Zeugma 437. 
——__~<o—>-___- 


Harnack, Mission. 


36 


561 


Grundlegende Werke 
ZUR GESCHICHTE DES URCHRISTENTUMS 


aus dem Verlage der J. C. Hinricus’schen Buchhandlung in LEIpzic. 


Adolf Harnack, Geschichte der altchristl. Litteratur. 
I. Teil: Die Uberlieferung und der Bestand. 1893. M.35—; geb. M. 38 — 


II. Teil: Die Chronologie. 1. Band: Die Litteratur (einschliesslich der neu- 
testamentlichen Schriften) bis zum Ende des zweiten Jahrhunderts. 1896. 
M. 25 —; geb. M. 28 — 


Texte und Untersuchungen zur Geschichte der alt- 


christlichen Litteratur. Herausgegeben von Oscar von 
Gebhardt und Adolf Harnack. 
I. Reihe: 15 Bde. 1882—1897. M.380—; in 17 Halbfranzbande geb. M.422,50 


Wegen geringer Vorrate einzelner Hefte kann die volistindige Heihe nur 
zum Preise der Einzelhefte geliefert werden. — IJ. Reihe, auch unter dem Titel: 


Archiv fiir die Geschichte der christlichen Schrift- 


steller der ersten drei Jahrhunderte. 
Band 1—7.. 1897—1902. M.197—; geb. in Halbfranz M. 214.50 


Im Druck befinden sich: 

VII, 2: Harnack, A., Uber verlorene Briefe und Actenstiicke, die sich 
aus der Cyprianischen Briefsammlung ermitteln lassen. — Kloster- 
mann, E., Eusebius Schrift gi trav tommy ovouctwoy toy éy th Hele 
you. — Bonwetsch, G.N., Hippolyts Kommentar zum Hohenlied, 
auf Grund von N. Marrs Ausgabe des Grusinischen Textes heraus- 
gegeben. — VIII, 3: Gressmann, H., Studien zu Eusebs Theophanie. — 
VIll, 4: Janssen, R., Euangelium Johanneum ex Paraphrasi Nonni 
Panopolitani restituit. — IX, 1: Schmidt, C., Petrusacten. 


Die griechischen christlichen Schriftsteller der ersten 


drei Jahrhunderte. Herausgegeben von der Kirchenvater- 
Kommission der Konigl. Preuss. Akademie der Wissenschaften. 
[Mitglieder die Herren: Proff. DD. Harnack, Vorsitzender, 
Diels, von Gebhardt, Hirschfeld, Jiilicher, Loofs, 


Mommsen, von Wilamowitz-MOllendorff.] Bisher 7 Bande 
M. 98 —:; in 6 vornehmen Halbfranzbanden und 1 Interimsband M. 113.50 


’ 


Im Druck befinden sich: 

Eusebius, Historia ecclesiastica von E. Schwartz. Dazu: Rufinus, 
Ubersetzung von Eusebius’ historica ecclesiastica bearbeitet von Th. 
Mommsen [Eusebius, Band II]. — Origenes, Johannes-Commentar 
bearbeitet von E. Preuschen (Origenes, Band IV]. — Die koptisch- 


gnostischen Schriften bearbeitet von C. Schmidt. 
Diese neue monumentale Ausgabe soll etwa 50 Bande umfassen. 


Ausfithrliche Prospekte tiber die rerschiedenen Werke stehen zu Diensten. 


Werke Professor D. ADOLF HARNACK’s 


aus dem Verlage der J. C. Hinricus’schen Buchhandlung in LEIPZIG. 


Ferner: 


Patrum apostolicorum opera. Herausgegeben in Gemeinschaft mit Proff. DD. O. von 
Gebhardt und Th.Zahn. Editio major. 3 Bande in 4 Teilen. 1876—1878. M. 16 — 
Editio minor (quarta, indice locorum S. Scripturae aucta). 1902. M. 1.60; geb. M. 2— 


Die Zeit des Ignatius und die Chronologie der antiochen. Bischéfe bis Tyrannus. Nebst 
einer Untersuchung tiber die Verbreitung der Passio S. Polycarpi im Abendlande. 1878. M.3 — 


Die Apostellehre und die jiidischen beiden Wege. 2. Auflage. 1896." M. 1.10 
Das Christentum und die Geschichte. Ein Vortrag. 1895. M. — 50 


In den ,,Texten und Untersuchungen zur Geschichte 
der altchristlichen Litteratur“: 


Die Uberlieferung der griechischen Apologeten des zweiten Jahrhunderts in der 
alten Kirche u. im Mittelalter. 1882. [T.u.U. Bd.I, Heft 1/2] (Nicht mehr einzeln kauflich) M.9— 


Die Altercatio Simonis Judaei et Theophili Christiani nebst Untersuchungen 
iiber die antijiidische Polemik in der alten Kirche. — Die Acta Archelai und das 
Diatessaron Tatians. 1883. [I, 3] M. 6— 


Der angebliche Evangeliencommentar des Theophilus von Antiochien. 
1883. [in I, 4 M. 7.50] 


Lehre der zw6lf Apostel, nebst Untersuchungen zur dltesten Geschichte der Kirchen- 
verfassung und des Kirchenrechts. 1884. [II, 1/2] (Nicht mehr einzeln kauflich) M. 10 — 


Die Quellen der sog. apostol. Kirchenordnung, nebst e. Untersuchung iib. a. Ur- 
sprung d. Lectorats u. d. and. niederen Weihen. 1886. [II, 5] (Nicht mehr einzein) M. 4 — 


Die Akten des Karpus, des Papylus und der Agathonike. Eine Urkunde aus 
der Zeit Marc Aurels. 1888. [in III, 3/4 M. 16 —] 


Der pseudocyprian. Traktat de aleatoribus, die ilteste latein. christl. Schrift 


ein Werk des rém. Bischofs Victor I. (saec. II). 1888. [V, 1] ° M, 4.5 
Das Evangelienfragment von Fajjum. 1899. [in V,4 M.17] (Nicht mehr einzein.) 
Sieben neue Bruchstiicke der Syllogismen des Apelles. — Die Gwynn’ 


schen Cajus- und Hippolytus-Fragmente. 1890. {in VI, 3 M. 4.50] 


Uber das gnostische Buch Pistis-Sophia. — Brod und Wasser: die eucharisti- 
schen Elemente bei Justin. 1890. [VII, 2] M. 4.50 


Die griech. Ubersetzung des Apologeticus Tertullians. — Medicinisches aus 
der Altest. Kirchengeschichte. 1992 [vill, 4] (Das letztere auch einzeln M. 4) M. 5— 


Bruchstiicke des Evangeliums und der Apokalypse des Petrus. Zweite ver- 
besserte und erweiterte Auflage. 1893. [IX, 2] M, 2 — 


Zur Uberlieferungsgeschichte der altchristl. Literatur. 1994, fin XII, 1 M.4—] 
Zur Abercius-Inschrift. 1895. {in XII, 4 M.6.50] 
Eine bisher nicht erkannte Schrift des Papstes Sixtus II. y. Jahre 257)/8. — 


Zur Petrusapokalypse. — Patristisches zu Luc. 16,19. 1895. [XI, 1] M. 3.50 
Das Edict des Antoninus Pius. — Eine bisher unbekannte Schrift Novatians. 
1895. [XI, 4] M. 4— 


Uber den dritten Johannesbrief. 1997. [in XV, 3 M. 7—] 
Der Ketzer-Katalog d. Bischofs Maruta v.Maipherkat. 1899. [in NF IV,1 M. 5.50] 


Drei wenig beachtete Cyprianische Schrift in 
ne nee ee yp en und die ,Acta Pauli“. 999, 


Die Pfaff’schen Irendus-Fragmente als Falschungen Pfaffs nachgewiesen. — 


Patristische Miscellen. 1900. [in NF V, 3] M5 
Diodor von Tarsus. vier pseudojustinische Schriften als Eigentum Diodors nachgewiesen 
1901. [NF VI, 4] M. 8— 


Uber verlorene Briefe und Aktenstiicke, die si i 
L die sich aus der C i i - 
lung ermitteln lassen. 1902. [in NF VIII, 2] : Ao eg ae 
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